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THỪA SỰ TĂNG SAI 


Trong bộ truyện của Tam Tạng Pháp Sư quyên thứ mười, để ở 
chùa Đại Từ Ân, có đoạn tường thuật về việc Pháp Sư phiên dịch Kinh 
Đại Bát Nhã này; do Hội ấn hành kinh điển tại Hương Cảng có trích 
đăng nơi tập mục lục (1958). Tôi xin phụng dịch như sau: 

".,.. Các nước phương Đông trọng kinh Bát Nhã. Đời trước tuy 
đã có phiên dịch nhưng chưa thể chu toàn đầy đủ, nên nhiều người lại 
muốn thỉnh Lệnh ủy dịch. 

Song Bát Nhã là bộ Kinh to tát, ở kinh đô nhiều việc rắc rối; lại 
nữa nhân mệnh vô thường, e khó được thành tựu viên mãn nên mới 
thỉnh xin dọn đến ở cung Ngọc Hoa mà phiên dịch. Nhà vua bằng lòng 
phê chuẩn ngay! Tức là mùa Đông tháng Mười, niên hiệu Hiển Khánh 
năm thứ tư, Pháp Sư từ kinh đô phát hướng về Ngọc Hoa cung, và 
cùng chư vị Đại Đức thuộc hội đồng phiên dịch và môn đồ thảy đồng 
hành nhất thể. Đến nơi, an trí tại Viện Túc Thành lấy làm trụ sở phiên 
dịch. Còn việc cung cấp các việc y như khi ở kinh sư. 

Đến ngày Nguyên đán tháng Giêng mùa Xuân năm thứ năm 
khởi đầu dịch kinh Đại Bát Nhã. Bản chữ Phạn tổng có hai mươi vạn 
bài tụng. Văn đã rộng lớn, kẻ học đồ muốn cầu thỉnh xin lược bớt; nên 
Pháp Sư hầu muốn thuận theo ý chúng, như ngài La Thập đã làm, cắt 
bỏ bớt những đoạn văn phiền phức trùng điệp. Khởi nghĩ â ấy rồi, đêm 
nằm mộng thấy có những sự trạng để răn cảnh giới nhau, như hoặc 
thấy bay lên trên cao nguy, đi nơi hiểm khốn, hoặc thấy thú dữ bắt 
người v.v... run sợ toát mô hôi mới được thoát khỏi. Khi đã tỉnh giác 
kinh hãi, đến các chúng nói lại việc ẫy và lại y như Kinh phiên dịch 
rộng đủ. Trong đêm bèn thấy chư Phật Bồ Tát phóng hào quang nơi 
chặng giữa mày mắt soi xúc thân mình, tâm ý vui thích. Pháp Sư lại tự 
thấy tay cầm đèn hoa cúng dường chư Phật, hoặc thấy thăng lên tòa 
cao vì chúng thuyết. pháp, có nhiều người vây quanh ngợi khen cung 
kính, hoặc mộng thấy. có người đem danh quả phụng biếu cho mình; 
tỉnh giấc vui mừng chẳng dám cắt bỏ bớt, nhất nhất đúng như bản chữ 
Phạn mà dịch. 

Đức Phật thuyết Kinh nảy tính ở bốn chỗ: 

1. Núi Thứu Phong nơi thành Vương Xá; 
2. Vườn Cấp Cô Độc; 

3. Cung Trời Tha Hóa Tự Tại 

4. Tịnh Xá Trúc Lâm thành Vương Xá. 
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Tổng cộng 16 Hội, hợp thành một bộ. Nhưng Pháp Sư từ ở Ấn 
Độ tìm được ba bản; đến ngày phiên dịch đây, trong văn có chỗ nghĩ 
ngờ, tức đem ba bản so sánh lấy làm quyết định; ân cần tra xét lại kỹ 
cảng rồi mới chịu hạ bút thành văn. Tâm ý tra xét cần thận đúng mức, 
thật từ xưa chăng sánh kịp. Hoặc văn trái với ý chỉ sâu thăm, ý hiểu 
còn có do dự rụt rẻ, tắt cảm giác cảnh lạ lùng, tuồng như có người trao 
cho minh quyết, tâm trí liền rỗng vỡ vạc thông suốt, như vẹt mây mù 
mà thấy mặt trời. Pháp Sư tự nói rằng: "Chỗ ngộ hội như đây đâu phải 
trí cạn cợt Huyền Trang tôi mà thông suốt được, đều là được chư Phật 
Bồ Tát đã âm thầm gia hộ vậy". 

Hội thứ nhất của Kinh có phẩm Nghiêm tịnh cõi Phật. Trong ấy 
nói: "Các chúng Bỏ Tát Ma ha tát vì Bát Nhã Ba La Mật Đa, dùng thần 
thông nguyện lực đựng các ngọc báu thượng diệu, các diệu hương 
hoa, uống ăn trăm vị, áo mặc, âm nhạc của cõi Đại Thiên tùy ý sanh ra 
năm trần diệu cảnh, các thứ cúng dường để trang nghiêm chỗ thuyết 
pháp". Lúc ấy, Ngài tự chủ chùa Ngọc Hoa hiệu Huệ Đức và các Ngài 
Đại đức Tăng hội đồng dịch Kinh, trong đêm ấy đồng mộng thấy 
trong nội cảnh chùa Ngọc Hoa rộng rãi nghiêm tịnh lịch đẹp trang 
nghiêm: Nào là phan trướng, xe báu, nào là tràng hoa, kỹ nhạc v.v.. 
đây nhẫy trong nội cảnh chùa. Lại thấy có vô lượng Tăng chúng tay 
cầm lọng hoa và đồ cúng dường như trên đồng đến cúng dường Kinh 
Đại Bát Nhã. Những đường sá tường vách trong khu vực chùa đều 
trang hoàng đẹp đẽ, đất đầy danh hoa, Tăng chúng đồng giẫm trên mà 
đi. Đến như Viện phiên kinh, nơi Viện lại càng bội phần đẹp để lạ 
lùng, như Kinh đã chép cõi bảy báu trang nghiêm. Lại nghe thấy trong 
Viện có ba gian nhà để giảng thuyết, Pháp Sư ngồi gian giữa diễn 
giảng. Đã thấy đấy rồi, vui mừng thức giấc, đồng đến thăm hỏi nói 
việc đã thấy trong mộng với Pháp Sư. Pháp Sư bảo:"Nay chính dịch 
phẩm này, các Bồ Tát thảy tất có cúng dường. Các Thầy đã mộng 
thấy, tin có việc ấy. Ôi". 

Bấy giờ, bên điện có hai cây mít, bỗng lúc phi thời lần lượt nở 
hoa, mỗi hoa đều nở sáu đóa thịnh mậu, sắc hông trăng, thật đáng yêu 
phi thường. Lúc đấy Tăng chúng luận nghị rằng: "Đây chính là triệu 
chứng điềm lành Bát Nhã được xiến dương lại; lại ra sáu quả là tiêu 
biểu sáu Ba La Mật Đa". 

Nhưng Pháp Sư khi dịch kinh này, tâm chí miệt mài và hăng lo 
lắng vô thường , nên mới bảo chư Tăng rằng: "Huyền Trang tôi năm 
nay đã sáu mươi lăm tuổi, chắc sẽ bỏ mạng ngôi giả lam này; bộ Kinh 
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này rất lớn lao, hằng lo sợ việc làm chắng trọn vẹn, người người nên 
nổ lực gia công tính tiễn, rất chớ nên vì khó nhọc mà từ nan!". 

Đến ngày hai mươi ba tháng mười niên hiệu Long Sóc năm thứ 
ba mới được hoàn tất công việc phiên dịch, hợp thành sáu trăm quyền, 
gọi là Đại Bát Nhã Kinh vậy; chấp tay hoan hỷ bảo đồ chúng răng: 
“Kinh này đối với địa phương đây có phước duyên lắm, Huyễn Trang 
được đến ngôi chùa Ngọc Hoa này là thần lực của kinh vậy. Trước kia 
khi còn ở kinh sư, nhiễu các duyên sự lôi kéo rắc rồi, đâu còn thì giờ 
rảnh; nay nhờ về đây công việc được xong trọn vẹn đêu là nhờ chư 
Phật âm thâm gia bị, Long Thiên ủng hộ. Vì là kinh điển trấn quốc, 
viên ngọc lớn của người trời, đô chúng nên đều hớn hở vui mừng nhảy 
nhót`. 

Bấy giờ, ngài Duy Na chùa Ngọc Hoa họ Đô, hiệu tịch chiều 
vui mừng khao thưởng tất công, mới thiết trai cúng dường. Cũng 
chính ngày ấy thỉnh kinh từ điện Túc Thành đem về điện Gia Thọ là 
chỗ trai sở, giảng diễn đọc tụng. Chính lúc đang nghĩnh thỉnh kinh đi, 
Bát Nhã phóng quang soi khắp xa gần và có mùi thơm phi thường. 
Pháp sư bảo các môn nhân răng: “Nhw kinh đã tự ghỉ rằng phương 
này sẽ có kẻ vui muốn Đại thừa là: Quốc vương, Đại thân, bốn bộ đô 
chúng biên chép, thọ trị, đọc tụng lưu thông khắp cõi, đêu được sanh 
thiên giải thoát rốt ráo. Đã có văn đây chẳng lẽ lặng thỉnh vậy sao” 

Qua ngày hai mươi hai tháng mười một dạy đệ tử là ngài Khuy 
Cơ dâng biểu phúc tấu lên vua và thỉnh xin ngự chế bài tựa nơi kinh. 
Đến ngày bảy tháng mười hai quan Thông Sự Xá Nhơn là Phùng 
Nghĩa tuyên đọc Sắc lệnh xuống lời hứa. 

Sau khi dịch kính Bát Nhã xong, Pháp sư tự cảm giác sức lực 
nơi mình suy kiệt, biết vô thường sắp đến, nên mới bảo môn nhân 
rằng: “7öi đến Ngọc Hoa này bản duyên là Bát Nhã, nay việc kinh đã 
trọn vẹn, sinh nhai tôi cũng vừa hết. Nếu sau khi vô thường, các người 
khiển tán tôi phải theo kiệm ước tỉnh giảm: Có thể nên lấy tre làm 
chiếu gói liệm mà gánh đi cũng được; nhưng phải chọn lựa chỗ núi 
khe chật hẹp mà an trí, chớ để gân bên cung, chùa, vì thân này là vật 
bắt tịnh nên phải để chỗ khuất xa!?. Các kẻ môn đồ nghe lời đau buồn 
nghẹn thở đó, đều lau lệ đồng vội thưa rằng: “Hỏa thượng khi lực hãy 
còn khá, tôn nhan chẳng khác lúc xưa là mấy, mà sao vì lẽ gì bỗng 
thốt ra lời buôn nghẹn ấy?”. Pháp Sư nôi: “Tôi tự biết tôi, các người 
do đâu hiểu được”. 

Ngày Sóc mồng một tháng Giêng mùa Xuân, niên hiệu Lân Đức 
nguyên niên, các ngài Đại Đức trong hội đồng phiên dịch và Tăng 


ý 
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chúng chùa kia ân cần xin thỉnh dịch kinh Đại Bảo Tích. Pháp Sư thấy 
Tăng chúng chí thành khẩn thiết, mới miễn cưỡng dịch được vài hàng, 
liền xếp Phạn bản mà đình chỉ, bảo chư Tăng rằng: “Kinh này bộ 
quyền cùng Bát Nhã cũng suýt soát đông, Huyền Tï rang tôi tự lượng 
khí lực chẳng còn làm xong việc này nữa; thời kỳ chết đã đến, thể 
chẳng còn bao xa. Nay muốn đi đến các hang động Lan Chỉ lễ bái từ 
tạ tượng Phật Câu Chỉ”. Rồi lúc ấy cùng môn nhân đồng khởi hành, 
Tăng chúng tùy tùng khá đông, không ai chắng lặng lẽ bùi ngùi! Lễ 
bái xong trở về chùa, chuyên tính hành Đạo, bèn tuyệt hắn sự nghiệp 
phiên dịch .... 

“Kinh Đại Bát Nhã là mẹ chư Phật, chư Phật ba đời đồng 
nương tựa đây, siêu vượt tuyệt đối, rất tôn rất thăng. Không luận 
Thiên Tịnh Hiển Mật, nếu chẳng minh đạt Bát Nhã, tức chẳng thể vào 
biển Nhất thiết trí. Cho nên hành giả muốn giải thoát sanh tử, muốn 
chứng chơn như, nên cần học Bát Nhã mới có thể thành tựu được .. 

(Lời của Uỷ viên hội ấn hành Kinh điển tại Hông kỹil 
Hương Cảng) 

Tam Tạng Pháp Sư khởi đầu dịch kinh Đại Bát Nhã này vào 
ngày Nguyên đán mồng một tháng Giêng mùa Xuân niên hiệu Hiển 
Khánh năm thứ năm, vào triều vua Thái Tông Văn Hoàng Đề, tức là 
vào khoảng giữa thế kỷ thứ VII (nhà Đường lập quốc 618, vua thứ 
nhất 9 năm, vua thứ hai 23 năm tức Thái Tông Văn) đến ngày 23 
tháng 10 mùa Đông, niên hiệu Long Sóc năm thứ 3 mới hoàn tất. Thời 
gian mất 3 năm. 

(Phân tôi khởi dịch ngày 25 tháng 5 năm Giáp Dân, tức tháng 6 
năm 1972 đến ngày mông 08 tháng 04 năm Kỷ Mùi, tức tháng 05 năm 
1979. Thời gian mất 7 năm). 

Dịch xong, Pháp Sư chấp tay vui mừng bảo đồ chúng rằng: 
Kinh đây đối địa phương này có duyên ... nay được trọn xong, đều là 
nhờ chư Phật minh gia, Long Thiên ủng hộ, vì đây là Kinh điển trấn 
quốc, khối ngọc to lớn của người, trời. Đồ chúng nên đều hớn hở nhảy 
nhót vui mừng! Rồi ông Duy Na chùa Ngọc Hoa thiết chay khoản đãi 
lh, mừng tất công. Và ngay ngày ấy rước Kinh từ điện này qua điện 

. Kính phóng hảo quang v.v.. . đều là chư Phật Long Thiên, 
v và oai lực của Kinh đồng nói lếi nỗi vui mừng cho chúng sanh 
được hạnh phúc. Cho nên lời ngự chế của Đường Thái Tông có câu 
rằng: “Thánh Giáo khuyết. mà lại được toàn, chúng sanh tội mà hoàn 
được phước”. Trải qua gần 7 thế kỷ (Từ Hớn chí Đường hơn 600 
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năm) người Phật tử Trung Quốc mới có được bộ Kinh Đại Bát Nhã 
600 quyền trọn vẹn đầy đủ. 

Phật giáo du nhập vào Việt Nam ta hơn mười tám thế kỷ mới 
nói chuyện “Có”. Từ thời ngài Cưu-ma-là-thập dịch 400 quyên, ngài 
Huyền Trang dịch 600 quyền, hai bộ Kinh này tuy có truyền vào Việt 
Nam, nhưng bằng. chữ Hán thì vẫn là của người ngoại quôc. May sao 
do Ủy viên Hội ấn hành Kinh điển tại Hương Cảng họ Ảnh ấn bộ 
Kinh Đại Bát Nhã 600 quyền này vào năm 1958 truyền sang miền 
Nam Việt Nam, mới có một người Việt, Thích Trí Nghiêm tôi, ngồi 
trên đồi núi Trại Thủy thuộc thành phố Nha Trang quyết chí miệt mài 
dịch từ Hán văn sang Việt văn, sau 7 năm hoàn thành 600 quyền kinh 
5 triệu chữ. Kiểu đêm chữ dễ dàng như sau: 

Sáu trăm quyền phân thành 24 tập (ngoại trừ tập mục lục), mỗi 
tập có 25 quyền; mỗi quyền trung bình 40 trang; môi trang 10 hàng; 
môi hàng 20 chữ. Mười trang hai ngàn chữ. Bồn chục trang tám ngàn 
chữ. Mười quyền có tám chục ngàn chữ. Một trăm quyên có tám trăm 
ngàn chữ. Sáu trăm quyền tổng số bốn triệu tám trăm ngàn chữ. Chưa 
kê hai bài ngự chế của hai vua nhà Đường, và 16 bài tựa của 16 hội do 
dịch giả viết tại chùa Tây Minh, ký hiệu Huyền Tắc chớ không để 
Huyền Trang. (Toàn Kinh có 16 hội. Hội thứ nhất chiếm 400 quyền có 
một bài tựa. Còn 200 quyền 15 hội có 15 bài. Không như thông 
thường một bộ Kinh là chung một tựa. Quyên Kim Cương Bát Nhã ta 
thường tụng thuộc Hội thứ chín cũng riêng một tựa). 

Như thế bộ Kinh này dịch ra Việt văn đầy đủ không dưới năm 
triệu chữ. 

Phật nói: Đại Bát Nhã là viên ngọc đại bảo thần châu vô giá. 
Châu này ở chỗ nào là chỗ đó khí hậu điều hòa ... chúng sanh an lạc. 
Người Phật tử Việt Nam ta đã được Bát Nhã thần châu này chắc cũng 
phải vui mừng sung sướng như người Phật tử Trung Quốc đã vui 
mừng nhảy nhót! 

Khi Pháp Sư khởi đầu phiên dịch, Tăng chúng muốn Ngài lược 
dịch, Pháp Sư theo ý chúng. Đến đêm mộng thấy những điềm triệu 
kinh hãi; sáng ngày ra trước chúng đổi ý kiến và nói: Phạn văn một 
chữ là tôi dịch ra Hán văn một chữ. Thời đêm đến Ngài mộng thấy 
chư Phật phóng quang soi đến thân mình ... và tự thấy mình thăng tòa 
vì chúng thuyết pháp ... Hoặc mộng thấy có người mang danh quả 
đến biếu. Khi thức giấc vui mừng chẳng dám bỏ bớt. (Điểm này các 
nhà phiên dịch Kinh Phật phải lưu ý cho lắm vậy. Các đức Phật cần 
khổ tu hành ba vô số kiếp mới nói được lời nói Chánh Pháp, mà chúng 
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sanh gạt bỏ bớt là đắc tội với Chánh Pháp. Nếu làm không nỗi thì 
đừng rờ tới không có tội gì hết). 

Rồi tới điềm mộng công cộng: Ngài Huệ Đức chủ chùa Ngọc 
Hoa và Hội đồng dịch Kinh, một đêm nọ đồng mộng thấy trong khu 
vực chùa nảy từ trong ra ngoải, từ trên đến dưới, huy hoàng trang 
nghiêm: Tràng phan bảo cái, cờ lọng hương hoa, đèn sáng, nhạc trỗi 
tưng bừng rực rỡ; như trong phẩm Nghiêm tịnh cõi Phật mà Kinh đã 
nói. Lại còn thấy nghe Pháp Sư Huyện Trang ngự trên tòa giữa nhà 
thuyết pháp. Sáng ngày đồng đến chỗ Pháp Sư nói lại việc mộng đã 
thấy và tham hỏi ý kiến. Pháp Sư nói: Nay chính đang dịch phẩm Kinh 
ấy, thời có các Bô-tát đến cúng đường, chư Sư đã thấy phải tin có việc 
này. 

Đó là việc mộng. Sau đây là chuyện thực: Khi bấy giờ gần bên 
Chánh Điện chùa Ngọc Hoa có hai cây mít (nại thọ) bỗng ra hoa phi 
thời, mỗi hoa đều ra quả, sáu quả sắc hồng trắng, thịnh mậu xinh đẹp 
đáng yêu quí lắm. Lúc ấy tăng chúng bèn luận răng là triệu chứng Bát 
Nhã tái xiên dương; mà ra sáu quả lại là tiêu biểu sáu Ba La Mật Đa. 

Khởi đầu dịch Kinh này đầu hè năm 1972, sang giữa mùa xuân 
năm 1973 thì một hôm bỗng nhiên có bốn em nữ sinh đến chơi chùa 
và xin tôi chụp bóng phong cảnh; tôi chấp nhận cho chúng tự do xem 
cảnh. Nhưng tôi thấy tác phong các em này hơi khác lạ, chăng như nữ 
sinh Trung học Bồ-đề, nên tôi mới hỏi, thì chúng đáp: Chúng con là 
nữ sinh trường Trung học Hưng Đạo, các con là con của tín đồ Thiên 
Chúa; Hưng Đạo là tư thục của Thiên Chúa giáo. Thế rồi chúng đi 
chụp bóng bổn bông này sang chậu hoa nọ, khóm trúc cảnh mai, cội 
phong lan, gốc cổ thụ ... rồi hai em vui vẻ bước vào trước tôi: Thưa 
Ông! Cây mít của ông nó ra sáu trái thật đẹp quá! Mời ông ra đứng 
bên nó cho chúng con chụp tắm bóng để kỷ niệm. Đang lúc tôi viết 
cũng đã hơi mỏi và thấy chúng ân cần, nhớm dậy bước ra đứng bên 
sáu trái mít. Chúng nhiếp ảnh xong, tôi trở lại bàn viết. Thế là chúng 
thu nhiếp những gì là xuân hoa tuyết sắc của chốn Tăng viên và sau 
chót thu nhiếp sáu quả Ba La Mật Đa vào trong ống kính. rồi chúng 
VuI vẻ cáo từ dắt tay nhau xuống dốc. Sau hơn mười lăm hôm, chúng 
gửi lên tặng tôi tấm bóng cây mít có sáu quả. 

Bất ngờ nhận được tấm bóng, xem đẹp thật; rồi thản nhiên cất 
đi chứ không nghĩ gì có liên hệ đến kinh điển. Vì bộ Kinh tôi dịch thất 
lạc quyên mục lục; mà truyện của Pháp Sư trích đăng nơi quyền mục 
lục; nên khi sáu quả mít xuất hiện, tôi không hề biết tới. Ba năm sau 
mới mượn được mục lục, mới nhận thấy sự việc đã hiện ra trước đây 
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hơn mười hai thế kỷ, nay lại xuất hiện tại đây, biết đâu xưa nay chăng 
phải là hai. Vì việc xảy ra tại đây là việc ngâu nhiên trăm phần trăm: 
Chúng tự nhiên đến chơi; chúng có sáng kiến mời chủ ra chụp bóng và 
tặng bóng cho chủ ... bởi lời đức Phật nói ra Kinh điển bất khả tư 
nghì, không vì thời gian lâu xa, địa dư cách trở mà chỉ vì duyên lành 
đến lúc cơ cảm thành thục là có điềm thụy ứng vậy thôi! 

Người xưa có câu: Quả trung nại trân, nghĩa là trong các loại 
trái cây, trái mít là quí trọng hơn hết. 

Đức Phật thuyết ra các pháp, sáu pháp Ba La Mật Đa là thắm 
sâu mầu nhiệm cao thượng hơn hết. Cho nên trường hợp sáu trái mít 
đã hiện ra cách đây hơn mười hai thế kỷ mà người ta phải ghi vào lịch 
sử phiên dịch Kinh điển; ngày nay lại tái diễn một lần nữa ở đây, có lẽ 
cũng là điềm thiêng liêng nào trong phạm vi đạo pháp! 

sg 


Thời giáo Bát Nhã này, đức Phật thuyết thời gian hai mươi hai 
năm (Nhị thập nhị niên Bát Nhã đàm). Pháp hội: Có 16 Pháp hội. Địa 
điểm có 4: 

I. Tại chót núi Thứu Phong. Nơi đây, đức Phật trước sau đi lại sáu 
lần, để thuyết kinh này. 

2. Tại vườn Cấp Cô Độc. Nơi đây, đức Phật trước sau đi lại bảy lần, 
để thuyết kinh này. 

3. Tại cung trời Tha Hóa Tự Tại. Nơi đây, đức Phật đã thuyết kinh 
này. 

4. Tại bên ao Cò Trắng thuộc phạm vi Tỉnh Xá Trúc Lâm. Nơi đây, 
đức Phật đã thuyết kinh này. 

Tổng cộng tắt cả là sáu trăm quyền (600). 

Số phẩm: Từ hội thứ nhất đến hội thứ sáu, tổng cộng có hai 
trăm sáu mươi lăm phẩm (265). Từ hội thứ bảy trở đi, Kinh không nêu 
ra phẩm. 


THÀNH LẬP HỘI ĐÓNG PHIÊN DỊCH 
TAM TẠNG THÁNH GIÁO 


Hội đồng phiên dịch Tam Tạng họp tại Viện Đại học Vạn Hạnh 

Sài Gòn vào những ngày 20, 21, 22.10.1973. Hội Đồng gồm tất cả 12 

vị, dưới quyền Chủ Tọa T.T.Thích Trí Tịnh, T.T.Thích Minh Châu. 

Hội nghị thảo luận ráo riết trong mây ngày, đến phần phân công phiên 
II 
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dịch kinh bộ, thì bộ Đại Bát Nhã 600 quyền giao cho T.T Thích Trí 
Nghiêm phiên dịch, T.T Thích Thiện Siêu duyệt khảo lại. 

Trước Hội nghị này, tôi đã tự khởi dịch kinh này từ năm 1972 
đã được gần 100 quyên. Sau Hội nghị, tôi tiếp tục phiên dịch đến nay 
là xong 600 quyền. 


HỎI HƯỚNG CÔNG ĐỨC 


Xin đem công đức này hồi hướng về quả Vô Thượng Chánh 
Đăng Bồ Đề, cầu xin Chư Phật mười phương hiện đang thuyết Pháp 
và Đức Bồn Sư Thích Ca Mâu Ni Phật đồng dủ lòng từ bi gia hộ cho 
các vị Tăng Ni Phật tử, thiện nam tín nữ xa gần đã góp phần công đức 
vào việc phiên dịch, đánh máy, ấn loát Kinh Đại Bát Nhã này, đời 
hiện còn đây được thêm phần phước huệ thọ mạng đầy đủ dồi dào, 
đến lúc lâm chung sẽ được vãng sanh về mười phương cõi Phật, được 
nghe các Đức Phật kia thuyết pháp môn thâm diệu là Đại Bát Nhã Ba 
La Mật Đa để thọ trì đọc tụng, tu tập, suy nghĩ, cúng dường lễ bái 
v.v...Bồi dưỡng căn lành Bát Nhã là hạt giống căn lành sanh đẻ ra các 
Phật ba đời. Cuối cùng các Phật tử này sẽ đều được trọn thành Phật 
quả và khắp cầu nguyện tất cả pháp giới chúng sanh đều được nhờ 
công đức Bát Nhã thù thăng này đều trọn nên Phật đạo. 

Ngưỡng vọng: 

Nam Mô Bát Nhã Hội Thượng Phật Bồ Tát Ma Ha Tát chứng 
minh gia hộ. 

Nam Mô Tam Châu cảm ứng Hộ Pháp Vi Đà Tôn Thiên Bồ Tát 
thủ hộ Pháp Bảo Bát Nhã này được lưu hành khắp mười phương thế 
giới trường tồn vĩnh viễn. 


Viết tại am Hoàng Trúc thuộc 
chùa Long Sơn trụ sở Tĩnh Giáo hội 
Phát giáo Việt Nam Ti hỗng nhất Khánh 
Hòa, Nha Trang vào ngày vía Đức Phát 
A Di Đà, Phát Lịch 2524 (1980). 


Dịch giả cân ghi. 


Ghi chú: 
Phán hành nhuận văn xin được giữ nguyên văn phong của Hỏa 
Thượng, trong bài này. 
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Quảng Thành mến! 

Theo ý kiến của Quảng Thành, qua điện thoại bữa vừa 
rồi, tôi giao cho Giác Tuệ phối hợp với thầy Đạo Khả, kiểm tra 
và sửa chữa những chỗ cần sửa chữa lần cuối cùng trước khi in 
thành Tạng. Nay tôi cho gởi E-Mail qua đây Quảng Thành xem 
kỹ lại, nếu được thì cho biết để tôi tuần tự gởi đúng mẫu mã 
này đủ 30 quyển cho Quảng Thành chuyển qua Đài Loan in tập 
một của Đại Tạng Kinh Việt Nam. 

Nha Trang, ngày 08 tháng Ø7 năm 
2003. 


TK. Thích Đỗng Minh 


THỨ TỰ TRONG TẬP KINH 01 


1. Bìa. 

2. Tờ giấy trắng. 

3. Hình đức Phật. 

4. Bìa phụ (giống như bìa ngoài) — in trên giấy thường. 
5. Lời trần tình. 

6. Thừa sự Tăng saI. 

7. Nội dung kinh (từ quyển 01 đến quyển 40. Bắt đầu mỗi 
quyển, có một tờ giấy trống, ghi tên kinh và số quyển). 
8. Mục lục. 

9. Ban biên tập 

10. Phương danh Phật tử cúng dường ¡n ấn. 

11. Hình ngài Hộ Pháp. 


* Các tập về sau cũng trình bày theo thứ tự như trên, nhưng 
không có phần thứ 5 và 6 (tức không có “Lời trần tình” và 
“Thừa sự Tăng sai”). 


TỰA HÔI ĐẦU KINH ĐẠI BÁT NHÀ 
Sa Môn Huyền Tắc chùa Tây Minh đời Đường phụng soạn 
Tỳ Kheo Thích Trí Nghiêm chùa Long Sơn, Nha Trang dịch ra Việt văn 


Kinh Đại Bát Nhã là áng văn tuyệt tác, trong đời hiếm có; là 
bến bờ sâu rộng, nhiều kiếp khó gặp; ánh sáng trùm khắp trời 
người, gồm thâu chơn tục. Thật là chốn ảo diệu nhập thần, vật linh 
thiêng giúp nước. Nếu chẳng phải thánh đức bàn luận sâu xa, triết 
nhân diễn bày độc đáo, thì pháp âm huyền diệu khó lưu truyễn, 
giáo lý tròn đầy đâu dễ đạt. Cho nên, các bậc vua chúa đã trình 
bày, soạn thuật những lời vàng ngọc, để soi sáng và xiển dương. Sự 
việc xa cách nghìn xưa, mà đạo lý vẫn soi sáng ba đời. Kinh văn 
này, quả là phong phú, cho đến ngày nay vẫn còn hoàn bị. 

Toàn bộ kinh văn chia thành 24 tập, có 16 hội. Trước đây, chỉ 
có được nửa số lượng kinh văn quí báu ấy, nhưng đến nay thì có đủ 
toàn bộ. Xem duyên khởi của từng hội, mỗi hội so sánh với mỗi 
tập, rồi truy cứu bản gốc, để biết sự sai khác, nên mỗi hội có để 
một bài tựa. 

Như hội Linh Phong vừa vân tập, pháp âm rộng lớn, vang dội 
khắp nơi, gạn sạch nguồn thân, rộng bày tâm yếu. Vì sao? Bởi lẽ, 
năm Uẩn là vật chứa của hữu tình, hai Ngã là nhà của vật chứa ấy. 
Cái- nhà- Ngã mà để cao, thì nước ảo vọng càng sâu; cái- vật- 
chứa- Uẩn mà tổn tại, thì thành ảo giác thêm cao. Đâu biết rằng, 
chỗ nương của ngã là vọng tưởng, mà tưởng đã là vọng, thì ngã 
không còn; cái trói buộc Uẩn là giả danh, mà danh đã là giả, thì 
Uẩn hết chỗ nương. 

Cho nên, bàn luận về lẽ tức không, diễn bày về lý vong 
ngôn: Coi cõi tục là tịch tịnh; đặt loài côn trùng lên hàng vô sanh; 
nghe lời khen như tiếng vang trong hang núi; xem vạn vật như bóng 
trong gương. Bỏ cái dòm trời nhỏ hẹp, thì bầu trời mênh mông hiện 
rõ; không theo khuôn khổ hạn hẹp, thì cảnh bao la tự hiện. Ý tưởng 
thì mênh mông, lời lẽ thì vô cùng, khiến cho kẻ phàm phu thiển 
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cận, có cơ hội tháo bỏ sự cố chấp; như xác định được hướng Nam 
rồi, thì chắc chắn biết được hướng Bắc. Nghĩa lý lồng lộng như 
trời, lời lẽ mênh mông như biển. 

Ở đây, dùng các phần của bản gốc, cộng với những phần 
trước kia chưa truyền đến, gom lại mà khắc thành 400 quyển, 85 
phẩm (2). 

Xét theo phương thổ, đáng lẽ nên lược dịch, nhưng nghĩ lại, 
một lời có thể bao trùm hết thảy, lại thêm văn chương đã cao nhã, 
mà chương cú lại liên tục; như chỉ có hai chữ Niết-bàn mà bao gồm 
: Tốt đẹp, tĩnh lặng, trong sáng, tự tại... lời dạy từ bi biết bao ! 

Nếu dịch mà lược bỏ, thì sợ để lại cái họa thiếu sót cho đời 
sau, nên nay phải dịch và truyền đúng theo nguyên bản, hầu khỏi bị 
chê là ngôn từ vượt ngoài giới hạn. Huống chị, thời đại còn viết 
trên thẻ tre, ý nghĩ thêm bớt còn lờ mờ lẫn lộn ! 

Trong kinh, lời dạy sáng tỏ, chương cú rõ ràng. 

Từ đầu đến cuối, được sự cảm ứng, có ghi đầy đủ trong biệt 
lục. 

AI là người có tâm lớn, tài cao, đã từng nghe và phụng trì, đạt 
đến chỗ không sợ hãi, thì nên tự học hỏi và cứu độ. 
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I. PHẨM DUYÊN KHỞI 
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Tôi nghe như vầy: Một thời nọ, Phật ở trên đỉnh núi Thứu 
Phong, thuộc thành Vương Xá, cùng với chúng đại Bí-sô gồm một 
ngàn hai trăm năm mươi vị, đều là A-la-hán, các lậu đã hết, phiền não 
không còn sanh khởi lại nữa, đạt được tự tại chân thật, tâm hoàn toàn 
giải thoát, tuệ hoàn toàn giải thoát, như tập ngựa khôn, cũng như rồng 
lớn, đã làm việc cần làm, đã xong việc cân xong, bỏ các gánh nặng, 
mới được lợi mình, cắt các trói buộc, biết đúng đã giải thoát, đạt tâm 
tự tại, rốt ráo cùng tột. Chỉ có một mình A-nan-đà, mới chứng quả 
Dự-lưu, còn ở trình độ cần phải tu học. Đại Ca-diếp-ba là thượng thủ. 
Lại có chúng Bí-sô-n! năm trăm vị đều là A-la-hán. Đại Thắng Sanh 
Chủ là thượng thủ. Lại có vô lượng cư sĩ nam, cư sĩ nữ, đều thấy được 
sự thật cao cả. Lại có vô lượng, vô SỐ chúng đại Bồ-tát, tất cả đều 
chứng pháp môn Đà-la-ni, pháp môn Tam-ma-địa, an trụ trong sự 
chứng đặc các pháp là hư giả, các pháp không thực thể, và không 
mong cầu gì; đã chứng hạnh nhẫn nhục bình đăng đối với các pháp; 
thành tựu bốn sự hiểu biết không chướng ngại; bất cứ diễn thuyết một 
vấn đề gì, thì tài biện luận không cùng; với năm loại thần thông, dạo 
chơi tự tại; đã chứng đắc trí tuệ, đứt sạch phiền não; vĩnh viễn không 
lui mất; ngôn hạnh oai nghiêm, người nghe đều cung kính làm theo; 
siêng năng dũng mãnh, từ bỏ biếng lười, bỏ hết của cải, không tiếc 
thân mạng, xa lìa kiêu mạng, từ bỏ dối trá, không nhiễm, không cầu. 
Tất cả vì chúng sanh mà diễn bày Chánh pháp; chứng đắc sâu xa cùng 
tột hạnh nhẫn nhục đối với các pháp, không còn điều lo sợ, tâm được 
thư thái, vượt các cảnh nghịch, thoát các nghiệp chướng, xua tan tất cả 
phiền não, giặc oán, dựng cờ Chánh pháp, dẹp các tả thuyết. Thanh 
văn, Độc giác không thể so lường, vì các Ngài đã đạt được tự tại đối 
với tâm, sự tự tại đối với Pháp; đã cởi bỏ được sự trở ngại do việc làm 
sai lầm, sự ngu dốt triền miên, sự hiểu biết cục bộ. Chọn pháp tu hành, 
lý luận trình bày, không có gì là không thông suốt, thâm nhập phương 
pháp tu hành duyên khởi, sanh diệt, xa lìa sự hiểu biết cục bộ, sự mê 
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lầm dai dăng,tháo bỏ các buộc ràng, trí huệ thông đạt các chân lý cao 
cả, trải qua vô số kiếp, phát nguyện rộng lớn, dung mạo vui vẻ, trước 
hết nói lời chỉ dẫn, xa hắn nhăn nhó bực dọc, nói năng dịu dàng hòa 
nhã, rất khéo khen ngợi tán dương, biện tài không vấp; ở giữa số 
đông, oai đức trang nghiêm bình tĩnh, tiến thối tự tại, không gì sợ sệt, 
trăm nghìn ức kiếp khéo nói không cùng. Đối với các phương pháp tu 
hành, quán sát sâu sắc- như ảo ảnh, như quáng nắng, như chiêm bao, 
như trăng đáy nước, như tiếng vang, như hoa đóm trên không, như 
ảnh, như bóng sáng, như trò ảo thuật, như ảo thành, tuy đều là không 
thật, nhưng hiện ra giống như thật; lìa tâm yếu hèn, thuyết pháp không 
sợ hãi; có khả năng làm theo và chứng nhập vô lượng phương pháp tu 
hành; biết được tâm tư và ước vọng của loài hữu tình, dùng trí huệ 
siêu việt mà giáo hóa để giải thoát họ; đối với các loài hữu tình, tâm 
không vướng mắc, đạt đến mức cao nhất về khả năng chịu đựng; đối 
với sự vô sinh của các pháp, chứng nhập hoàn toàn trí thấu đạt tánh 
bình đắng của các pháp, biết đúng như thật về tính chất sâu xa của các 
pháp; tùy theo ước nguyện của chúng sanh, khéo léo hướng dẫn họ 
giác ngộ; thường xuyên giảng thuyết phương pháp tu hành duyên khởi 
một cách khéo léo; đảm nhận nguyện lớn trong vô biên cõi Phật; đối 
với vô số các đức Phật trong mười phương, đều giữ chánh niệm bình 
đăng, thường hiện ra trước mặt. Các đức Phật ra đời, đều sẵn sảng 
phụng sự tất cả, cũng luôn luôn cầu thỉnh quay bánh xe Chánh pháp, 
khoan nhập Niết-bàn, độ vô lượng chúng sanh; thường khéo khắc 
phục, diệt trừ các trói buộc do bám chặc vào sự hiểu biết cục bộ, và 
các lửa phiền não của tất cả hữu tình. Trong giây lát, dạo chơi trăm 
ngàn cảnh định, làm phát sinh vô biên công đức cao cả. Những Bồ-tát 
này đều đầy đủ công đức vi diệu rộng lớn như vậy. Dù trải qua vô 
lượng trăm ngàn ức đại kiếp, khen ngợi cũng không thể hết. Tên của 
các Ngài là: đại Bồ-tát Hiền Thủ, đại Bồ-tát Bửu Tánh, đại Bồ-tát Bửu 
Tạng, đại Bồ-tát Bửu Thọ, đại Bồ-tát Đạo Sư, đại Bồ-tát Nhân Thọ, 
đại Bồ-tát Tinh Thọ, đại Bồ-tát Thần Thọ, đại Bồ-tát Đề Thọ, đại Bồ- 
tát Quảng Tuệ, đại Bồ-tát Thăng Tuệ, đại Bồ-tát Thượng Tuệ, đại Bồ- 
tát Tăng Trưởng Tuệ, đại Bồ-tát Vô Biên Tuệ, đại Bồ-tát Bất Hư Kiến, 
đại Bồ-tát Vô Chướng Tuệ, đại Bồ-tát Thiện Phát Thú, đại Bồ-tát 
Thiện Dũng Mãnh, đại Bồ-tát Cực Tinh Tiến, đại Bồ-tát Thường Tinh 
Tiến, đại Bồ-tát Thường Gia Hạnh, đại Bồ-tát Bất Xả Ách, đại Bồ-tát 
Nhật Tạng, đại Bồ-tát Nguyệt Tạng, đại Bồ-tát Vô Tỷ Tuệ, đại Bồ-tát 
Quán Tự Tại, đại Bồ-tát Đắc Đại Thế, đại Bồ-tát Diệu Cát Tường, đại 
Bồ-tát Bửu Ấn Thủ, đại Bồ-tát Tôi Ma Lực, đại Bồ-tát Kim Cương 
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Tuệ, đại Bồ-tát Kim Cương Tạng, đại Bồ-tát Thường Cử Thủ, đại Bồ- 
tát Đại Bi Tâm, đại Bồ-tát Đại Trang Nghiêm, đại Bồ-tát Trang 
Nghiêm Vương, đại Bồ-tát Sơn Phong, đại Bồ-tát Bửu Phong, đại Bè- 
tát Đức Vương, đại Bồ-tát Từ Thị... Vô lượng trăm ngàn vô số đại 
Bồ-tát như vậy, đều là con của đăng vua Pháp, có khả năng tiếp nối 
ngôi vị Phật, mà làm thượng thủ. 

Lúc Bấy giờ, Đức Thế Tôn ở trên tòa Sư tử, tự trải tọa cụ, ngồi 
kiết già, thẳng thân chính nguyện, an trụ trong niệm hiện tại, vào định 
Vương diệu; các định khác đều thu nhiếp trong định này, vì đây là chỗ 
lưu xuất các định. 

Lúc bấy giờ, Đức Thế Tôn biết đúng, nghĩ đúng, từ định vương 
diệu, ung dung quán chiếu, dùng thiên nhãn thanh tịnh, quan sát thế 
giới chư Phật trong mười phương, toàn thân thư thái, từ nơi tướng 
ngàn vòng tròn dưới hai lòng bàn chân, phóng ra sáu mươi trăm ngàn, 
vô số hào quang; từ mười ngón chân, hai mu bàn chân, hai gót chân, 
bốn mắt cá, hai ống chân, hai bắp chân, hai đầu gi, hai bàn tọa, hai 
đùi về, lưng, sườn, bụng, bả vai, chữ Đức (T:) thắng rốn trên tim giữa 
ngực, hai vú, hai nách, hai vai, hai bắp tay, hai khuỷu tay, hai bắp tay 
trên, hai cô tay, hai tay, hai lòng bàn tay, mười ngón tay, óf, cô họng, 
mép, cằm, má, trán, đầu, đỉnh, hai mày, hai mắt, hai tai, hai lỗ mũi, 
miệng, bốn răng cửa, bốn mươi răng, tướng lông xoăn giữa mày . 
môi bộ phận trong cơ thể, đều phóng ra sáu mươi trăm ngàn, vô sô hào 
quang; mỗi hào quang này, soi sáng cả thế giới ba lần ngàn, rồi từ đó, 
lần lượt soi khắp vô số cõi Phật trong mười phương: trong đó, có loài 
hữu tình nào gặp được hào quang này, nhất định đạt được quả vị giác 
ngộ cao tột. 

Lúc bấy giờ, tất cả lỗ chân lông của Đức Thế Tôn đều thông 
hoạt và phát ra sáu mươi trăm ngàn vô số hào quang, mỗi hào quang 
đó, đều soi sáng cả thế giới ba lần ngàn, rồi từ đó, lần lượt soi khắp vô 
số cõi Phật trong mười phương; trong đó, có hữu tình nào gặp được 
hào quang này, nhất định đạt được quả vị Giác ngộ cao tột. 

Lúc bây giờ, từ thân đức Thế Tôn phát ra hào quang, thường soi 
khắp cả thế giới ba lần ngàn; rồi từ đó, lần lượt soi khắp vô số cõi Phật 
trong mười phương: trong đó, có hữu tình nào gặp được hảo quang 
này, nhất định đạt được quả vị Giác ngộ cao tột. 

Lúc bấy giờ, từ miệng đức Thế Tôn phát ra tướng lưỡi rộng dải, 
che khắp cả thế giới ba lần ngàn, vui vẻ mỉm cười. Lại từ tướng lưỡi 
rộng dài đó, tuông ra vô lượng trắm ngàn vô số hào quang; hào quang 
đó nhiều màu sắc, từ trong mỗi hào quang nhiều màu đó, hiện ra hoa 
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sen báu, hoa đó có ngàn cánh, đều là màu vàng ròng, có các báu trang 
nghiêm, thêu dệt đẹp đế, thật dễ ưa thích, mùi thơm ngào ngạt, xông 
thơm trùm khắp, mịn trơn nhẹ nhàng, tiếp xúc thì sanh niềm vui thanh 
thoát. Trong đài của các hoa, đều có hóa Phật ngồi kiết già, nói pháp 
âm vi diệu, mỗi mỗi pháp âm đều nói pháp tương ưng Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa; loài hữu tình nào nghe được, thì nhất định đạt được quả vị 
Giác ngộ cao tột, rồi từ đó, lần lượt biến khắp vô số cõi Phật trong 
mười phương, nói pháp lợi ích, cũng đều như vậy. 

Lúc bấy giờ, đức Thế Tôn không rời chỗ ngồi, nhập định Sư tử 
dạo chơi, hiện sức thần thông, khiến cho thế giới ba lần ngàn này phát 
ra sáu loại biến động: Động, động rất mạnh, cùng động rất mạnh; 
phun, phun rất mạnh, cùng phun rất mạnh; rung, rung rất mạnh, cùng 
rung rất mạnh; chạm, chạm rất chạm, cùng chạm rất mạnh; rồng, rồng 
rất mạnh, cùng rồng rất mạnh; nổ, nỗ Tất mạnh, cùng nỗ rất mạnh. 

Lại khiến cho cõi này Đông nổi Tây chìm, lây nổi Đông chìm, 
Nam nổi Bắc chìm, Bắc nổi Nam chìm, ở giữa nỗi chung quanh chìm, 
chung quanh nổi ở giữa chìm. Cõi này trở nên trong sạch, sáng mát êm 
ả, sinh ra các loài hữu tình lợi ích an vuI. 

Khi ấy, thế giới ba lần ngàn này có bao nhiêu cảnh Địa ngục, 
Súc sanh, Nøgạ qui và các hầm ác thú hung hiểm, khốn khô khác, tất cả 
hữu tình, đều lìa nạn khổ. Từ đây, chết rồi, được sinh vào cõi người và 
sáu cảnh trời trong cõi Dục, đều nhớ kiếp trước, vui mừng nhảy nhót, 
cùng đến chỗ Phật, với tâm thanh tịnh, đầu lạy chân Phật; rồi từ đây, 
lần lượt biến khắp vô số cõi Phật trong mười phương. Do thần lực 
Phật, có sáu loại biến động. Lúc đó, các loài ác thú của thế giới kia và 
tất cả hữu tình, đều lìa nạn khổ. Từ đây, chết rồi được sanh vào cõi 
người và sáu cảnh trời trong cõi Dục, đều nhớ kiếp trước, vui mừng 
nhảy nhót. Mỗi loài ở trong cõi mình, đều đến chỗ Phật, đầu lạy chân 
Phật. 

Khi ấy, thế giới ba lần ngàn này, và vô số thế giới hữu tình khác 
trong mười phương, người mù thấy được, người điếc nghe được, 
người câm nói được, người điên tỉnh trí, người loạn được yên, người 
nghèo được giàu, người không y phục được y phục, người đói được 
ăn, người khát được uông, người bệnh được lành, người xâu được đẹp, 
người tản tật được lành lặn, người thiếu giác quan được đầy đủ, người 
mê được tỉnh, người mệt mỏi được khỏe khoắn. 

Khi ấy, các loài hữu tình, với tâm bình đẳng, đối đãi nhau như 
cha mẹ, như anh em, như chị em, như thân hữu, như bà con; lìa lối 
sông nói xuyên tạc, tu theo lối sống nói ngay thắng; lìa nếp sống làm 
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mười điều ác, tu theo nếp sông làm mười điều lành; lìa tư tưởng ác, tu 
theo tư tưởng thiện; lia hạnh không thanh tịnh, tu theo hạnh thanh 
tịnh; thích sạch, bỏ dơ, ưa yên tĩnh, bỏ ồn ào; thân tâm thư thới, liền 
sanh niềm vui thanh thoát, như người tu hành vào Định thứ ba. Lại có 
trí tuệ cao tột, bỗng chốc phát sinh, khởi lên ý nghĩ: Ban cho rộng 
khắp, điều hòa khắc phục, an ồn chịu đựng, tiễn tới mạnh mẽ, vắng 
lặng hoàn toàn, quán sát chín chắn, lìa hắn phóng túng, tu hành thanh 
tịnh; đối với các loài hữu tình, từ-bi hỷ-xả, không gây rối nhau, thật là 
tốt đẹp! 

Lúc bấy giờ, Đức Thế Tôn ở trên tòa Sư tử, phóng hào quang 
đặc biệt, oai đức lớn lao, ánh sáng phủ khắp thế giới ba lần ngàn và cả 
vô số, cõi Phật trong mười phương; núi Tô mê lô, núi Luân vi... và 
còn tất cả thần rồng, cung trời, cho đến cõi Tịnh Cư, cũng đều được 
chiếu khắp, như trăng tròn mùa thu làm mờ các vì sao, như mặt trời 
mùa hạ, ánh sáng làm nhòa các sắc; như bốn ngọn Đại Bảo Diệu Cao 
sơn vương soi đến các núi khác, ánh sáng hơn hắn, đức Phật dùng thần 
lực, hiện lại thân Phật, khiến cho tất cả hữu tình, trong thế giới ba lần 
ngàn này đều thấy được. Khi ấy, vô lượng vô số các vị trời ở cõi Tịnh 
Cư, trong thế giới ba lần ngàn nảy, dưới đến các trời trong cõi Tứ Đại 
Thiên Vương ở cõi Dục và tất cả loài người chăng phải người ... đều 
thấy Như Lai ngồi trên tòa Sư tử, oai quang sáng rực như núi ".. 
lớn, vui mừng nhảy nhót, khen chưa từng có; rồi cầm vô số các loại 
hoa trời, hương khoanh, hương xoa, hương đốt, hương bột, y phục, 
ngọc anh lạc, tràng phan, lọng báu, nhạc cụ, các thứ ngọc, vô lượng 
các loại hoa sen trời màu xanh, hoa sen trời màu đỏ, hoa sen trời màu 
trắng, hoa sen trời thơm, hoa sen trời mảu vàng, hoa sen trời màu 
hồng, hoa cây vàng bạc cõi trời, lá thơm cõi trời và vô lượng hoa tươi 
trên đất dưới nước, mang đến chỗ Phật, dâng rải lên Phật. Do thần lực 
Phật, các tràng hoa kia lần lượt tung lên kết thành đài hoa, số lượng 
đầy cả thế giới ba lần ngàn; lọng hoa trời rũ xuống, chuông quí, phan 
ngọc thêu dệt tỉ mỉ, rất dễ ưa thích. Khi ấy, cõi Phật này, trang nghiêm 
mầu nhiệm, giống như thế giới Cực Lạc ở phương Tây. Hào quang 
của Phật chói sáng khắp mọi loài, trong thế giới ba lần ngàn, hư không 
đều cùng một màu vàng rực. Các cõi trong vô số cõi Phật ở mười 
phương, cũng lại như thế. 

Khi ấy, các cõi Phật trong thế giới ba lần ngàn này: Châu Nam 
thiệm bộ, châu Đông thăng thần, châu Tây ngưu hóa, châu Bắc câu lô, 
người ở trong đó, do thần lực Phật, ai cũng thấy Phật ngồi ngay trước 
mặt, đều nghĩ rằng, Đức Như Lai nói pháp cho riêng mình. Như vậy, 
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các trời trong các cõi: Trời Tứ Đại Thiên Vương, trời Tam thập tam, 
trời Dạ ma, trời Đỗ sử đa, trời Lạc biến hóa, trời Tha hóa tự tại, trời 
Phạm chúng, trời Phạm phụ, trời Phạm hội, trời Đại phạm, trời Quang, 
trời Thiểu quang, trời Vô lượng quang, trời Cực quang tịnh, trời Tịnh, 
trời Thiểu tịnh, trời Vô lượng tịnh, trời Biến tịnh, trời Quảng, trời 
Thiểu quảng, trời Vô lượng quảng, trời Quảng quả, trời Vô phiên, trời 
Vô nhiệt, trời Thiện hiện, trời Thiện kiến, trời Sắc cứu cánh, cũng do 
thần lực của Thế Tôn, mà mỗi vị đều thấy Phật, ngồi chính trước mặt, 
và đều nghĩ răng: Đức Như Lai nói pháp cho riêng mình. 

Lúc bây giờ, đức Thế Tôn không rời chỗ ngồi, vui vẻ mỉm cười, 
từ trên mặt Ngài, phóng hảo quang lớn, chiếu khắp các cõi Phật, trong 
thế giới ba lần ngàn, vô số cõi Phật trong mười phương. 

Khi ấy, ở các cõi Phật trong thế giới ba lần ngàn này, tất cả loài 
hữu tình, theo hào quang của Phật, thấy khắp vô số cõi Phật trong 
mười phương, tất cả Như Lai Ứng Chánh Đăng Giác, được chúng 
Thanh văn, Bồ-tát vây quanh, và còn thấy tất cả các loài hữu tình, vô 
tình khác nữa. 

Khi ấy, tất cả loài hữu tình, ở vô số cõi Phật trong mười 
phương, theo hào quang Phật, cũng thấy ở cõi đó, đức Như Lai Ứng 
Chánh Đăng Giác Thích Ca Mâu NI, được chúng Thanh văn, Bồ-tát 
vây quanh và còn thấy tất cả các loài hữu tình, vô tình khác nữa. 

Lúc bấy giờ, thế giới tận cùng của vô số thế giới ở phương 
Đông, tên là Đa Bảo, có Phật hiệu là Bảo Tánh Như Lai, Ứng Chánh 
Đăng Giác, Minh Hạnh Viên Mãn, Thiện Thệ, Thế Gian Giải, Vô 
Thượng Trượng Phu, Điều Ngự Sĩ, Thiên Nhơn Sư, Phật, Bạt-già- 
phạm, đang an ôn trú trì tại đó, nói pháp Đại Bát-nhã-ba-la-mật-đa cho 
chúng đại Bồ-tát. Trong đó có vị Bồ-tát tên là Phố Quang, thấy hào 
quang lớn này, cõi đất biến động và thân tướng Phật, lòng sanh thắc 
mắc, đi đến trước Phật, đầu lạy hai chân Phật, bạch: Bạch đức Thế 
Tôn! Do nhân duyên gì, mà có điềm lành này? 

Khi ấy, đức Phật Bảo Tánh bảo đại Bồ-tát Phổ Quang: Nây 
Thiện nam tử! Ở phía Tây của cõi này, trải qua vô số thế giới, có thế 
giới tận cùng, tên là Kham Nhẫn, có Phật hiệu là Thích Ca Mâu Ni, 
Như Lai, Ứng, Chánh Đăng Giác, Minh Hạnh Viên Mãn, Thiện Thệ, 
Thế Gian Giải, Vô Thượng Trượng Phu, Điều Ngự Sĩ, Thiên Nhơn 
Sư, Phật, Bạt-già-phạm, hiện an ồn trú trì tại đó, sắp nói pháp Đại Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa cho chúng đại Bồ-tát. Do thần lực của Phật đó, mà 
hiện ra điềm lành này. 
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Phố Quang nghe rồi, vui mừng nhảy nhót, lại bạch Phật: Bạch 
Thế Tôn! Con nay xin đến thế giới Kham Nhẫn, để chiêm ngưỡng, lễ 
bái cúng dường đức Như Lai Thích Ca Mâu Ni và các chúng đại Bà- 
tát, những vị đã đạt được sự hiểu biết thông suốt, pháp môn Đà-la-m, 
pháp môn Tam-ma-địa, thần thông tự tại, ở thân sau cùng, nối ngôi vị 
Phật. Cúi xin đũ lòng thương xót, chấp thuận! 

Khi ấy, Phật Bảo Tánh bảo Bồ-tát Phổ Quang: Hay thay! Hay 
thay! Nay đã đúng lúc. Được, ông cứ khởi hành. 

Đức Phật liền lấy ngàn cành hoa sen sắc vàng ròng, hoa ấy có 
ngàn cánh, có các báu trang nghiêm, trao cho Bồ-tát Phổ Quang và 
dặn rằng: Ngươi mang hoa này đến chỗ Phật Thích Ca Mâu Ni, như 
lời Ta dặn, bạch: "Như Lai Bảo Tánh xin ân cần thăm hỏi, Ngài được 
ít bệnh, ít phiền, đi đứng nhẹ nhàng, khí lực điều hòa, an vui chăng? 
Việc đời chịu đựng được chăng? Chúng sinh dễ độ chăng?". Rồi cầm 
hoa sen này, dâng lên Thế Tôn, để làm Phật sự. Ngươi đến cõi kia, 
phải nhận thức đúng đắn, thấy cõi Phật và các đại chúng ở đó, chớ 
sinh lòng coi thường, mà tự làm thương tôn mình. Vì sao vậy? Vì các 
vị Bồ-tát kia, oai đức khó sánh kịp, do nguyện độ sanh thôi thúc, vì 
nhân duyên lớn, mới sanh về cõi đó. 

Khi ấy, Bồ-tát Phô Quang nhận hoa, vâng lệnh, rồi cùng với vô 
lượng trăm ngàn vô số đại Bồ-tát xuất gia, tại gia và vô SỐ trăm ngàn 
đồng nam, đồng nữ, đầu lễ chân Phật, đi vòng bên phải, rồi xin giả từ. 
Mỗi vị mang theo vô lượng các loại hoa hương, tràng phan, lọng báu, 
y phục, trang sức quý và các phẩm vật cúng dường khác, bắt đầu lên 
đường. Vô số cõi Phật ở phương Đông đã đi qua, đến cõi Phật nào 
cũng cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi khen, không bỏ sót cõi 
nào. 

Khi đến chỗ Phật Thích Ca, đầu lạy hai chân Phật, đi quanh 
trăm ngàn vòng, rồi lui đứng một bên. Bồ-tát Phố Quang tiến tới 
trước, bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Ở phía Đông của cõi này, trải qua vô 
số thế giới, có thế giới tận cùng tên là Đa Bảo, có Phật hiệu là Bảo 
Tánh. Như Lai, Ứng, Chánh Đăng Giác, Minh Hạnh Viên Mãn, Thiện 
Thệ, Thế Gian Giải, Vô Thượng Trượng Phu, Điều Ngự Sĩ, Thiên 
Nhơn Sư, Phật, Bạt-già-phạm, xin ân cần thăm hỏi Thế Tôn, được Ít 
bệnh, ít phiền, đi đứng nhẹ nhàng, khí lực điều hòa, an vui chăng? 
Việc đời chịu đựng được chăng? Chúng sinh dễ độ chăng? Rồi cầm 
ngàn hoa sen sắc vàng ròng ấy, dâng lên Thế Tôn đề làm Phật sự. 
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Lúc bấy giờ, đức Phật Thích Ca Mâu Ni, nhận hoa sen ấy, rồi 
rải trở lại vô số thế giới chư Phật ở phương Đông. Do thần lực Phật, 
khiến cho các hoa này, rơi khắp các cõi Phật. Trong đài của các hoa 
này, đều có hóa Phật ngồi kiết già, nói pháp tương ưng Đại Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa cho các Bồ-tát, hữu tình nào nghe được, đều đạt được 
quả vị GIác ngộ cao tột. 

Khi ấy, Phố Quang và ' tùy tùng thấy việc này, vui mừng nhảy 
nhót, khen chưa từng có; mỗi người tùy theo căn lành và phâm vật 
cúng dường nhiều hay ít, mà cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi 
khen Phật và Bồ-tát. Xong, lui ngồi một bên. 

Cứ như vậy, từ thê giới tận cùng ấy đến đây, tật cả cõi Phật ở 
phương Đông, môi cõi đều có các Đức Như Lai, hiện đang nói phàp 
mâu cho đại chúng. Tại chỗ các Đức Phật â Ấy, cũng đều có một vị Bồ- 
tát đứng đầu, thấy hào quang lớn ấy, cõi đất biến động, và thân tướng 
Phật, đều đến chỗ Phật, bạch rằng: Bạch Thế Tôn! Do nhân duyên gì 
mà có điềm lành này? 

Khi ấy, các Đức Phật kia, Ngài nào cũng đáp: Ở phía Tây của 
CÕI này, có thế giới Kham Nhẫn, có Phật hiệu là Thích Ca Mâu Ni, sắp 
nói pháp Đại Bát-nhã-ba-la-mật-đa cho các Bồ-tát. Do thần lực của 
Phật đó, nên mới hiện điềm lành này. 

Các vị Bồ-tát hàng đầu nghe xong, vui mừng, Ngài nào cũng 
đều xin đến thế giới Kham Nhẫn, để chiêm ngưỡng, lễ bái, cúng 
dường Phật và các vị Bồ-tát. Các Đức Như Lai kia khen hay và cho đi. 
Các Ngài trao cho hoa sen ngản báu, sắc vàng ròng và đặn dò: Ngươi 
đem hoa này đến chỗ Phật kia, bạch lại đầy đủ lời Ta: “Xin ân cần 
thăm hỏi, Ngài được ít bệnh, ít phiền, đi đứng nhẹ nhàng, khí lực điều 
hòa, an vui chăng? Việc đời chịu đựng được chăng? Chúng sanh dễ độ 
chăng?” Rồi cầm hoa sen này, dâng lên Thế Tôn để làm Phật sự. 
Ngươi đến cõi kia, phải nhận thức đúng đắn, thấy cõi Phật đó và các vị 
Bồ-tát, chớ sinh lòng khinh coi thường, mà tự làm thương tôn mình. 
Vì sao vậy? Vì các Bồ-tát kia, oai đức khó sánh kịp, do nguyện độ 
sanh thôi thúc, vì nhân duyên lớn, mới sanh về cõi đó. 

Mỗi vị đứng đầu, nhận hoa, vâng lệnh, rồi cùng với vô lượng, 
vô số Bồ-tát, đồng nam, đồng nữ, từ giã Phật, mang theo phẩm vật 
cúng dường, bắt đầu lên đường. Các cõi Phật đã đi qua, mỗi nơi đều 
có cúng dường Phật và Bỏ-tát, không bỏ sót cõi nảo. 

Khi đến chỗ Phật Thích Ca, đầu lạy hai chân Phật, đi quanh 
trăm ngàn vòng, dâng hoa bạch trình mọi việc. Phật nhận hoa xong, rải 
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trở lại phương Đông. Do thần lực Phật, nên hoa rơi khắp các cõi Phật. 
Trong đài của các hoa đều có hóa Phật nói pháp Đại Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa cho các Bồ-tát, khiến cho người nghe, nhất định đạt được quả 
vị GIác ngộ cao tột. 

Bồ-tát đứng đầu và các tùy tùng thấy rồi, vui mừng, khen chưa 
từng có; mỗi vị tùy theo căn lành và phẩm vật cúng đường nhiều hay 
ít, mà cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi khen Phật và Bồ-tát. 
Xong, lui qua ngồi một bên. 

Lúc bấy giờ, thế giới tận cùng của vô số thế giới ở phương 
Nam, tên là Ly Nhất Thiết Ưu, có Phật hiệu là Vô Ưu Đức, Như Lai, 
Ứng, Chánh Đăng Giác, Minh Hạnh Viên Mãn, Thiện Thệ, Thế Gian 
Giải, Vô Thượng Trượng Phu, Điều Ngự Sĩ, Thiên Nhơn Sư, Phật, 
Bạt-già-phạm, đang an ồn trú trì tại đó, nói pháp Đại Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa cho các chúng đại Bồ-tát. Trong đó, có vị Bồ-tát tên là Ly Ưu, 
thấy hào quang lớn này, cõi đất biến động, và thân tướng Phật, lòng 
sanh thắc mắc, đi đến trước Phật, đầu lạy hai chân Phật, bạch: Bạch 
Thế Tôn! Do nhân duyên gì mà có điềm lành này? 

Khi ấy, Phật Vô Ưu Đức bảo Bằ- tát Ly Uu: Nây Thiện nam tử! 
Ở phía Bắc của cõi này, trải qua vô số thế giới, có thế giới tận cùng 
tên là Kham Nhẫn, có Phật hiệu là Thích Ca Mâu Ni, Như Lai, Ứng, 
Chánh Đắng Giác, Minh Hạnh Viên Mãn, Thiện Thệ, Thế Gian Giải, 
Vô Thượng Trượng Phu, Điều Ngự Sĩ, Thiên Nhơn Sư, Phật, Bạt-già- 
phạm, đang an ôn trú trì tại đó, sắp nói pháp Đại Bát-nhã-ba-la-mật-đa 
cho chúng đại Bồ-tát. Do thần lực của Phật đó, mà hiện điềm lành này. 

Ly Ưu nghe rồi, vui mừng nhảy nhót, lại bạch Phật: Bạch Thế 
Tôn! Con nay xin đến thế giới Kham Nhẫn, để chiêm ngưỡng, lễ bái, 
cúng dường Đức Như Lai Thích Ca Mâu Ni và các chúng đại Bồ-tát, 
những vị đã chứng đạt được sự hiểu biết thông suốt, pháp môn Đà-la- 
ni, pháp môn Tam-ma-địa, thần thông tự tại, ở thân sau cùng, nối ngôi 
vị Phật. Cúi xin dũ lòng thương xót, chấp thuận! 

Khi ấy, Phật Vô Ưu Đức bảo Bồ-tát Ly Ưu: Hay thay! Hay 
thay! Nay đã đúng lúc. Được, ông cứ khởi hành. 

Đức Phật liền lẫy ngàn cành hoa sen sắc vàng ròng, hoa này có 
ngàn cánh, có các báu trang nghiêm, trao cho Bồ-tát Ly Ưu và dặn: 
Ngươi mang hoa này, đến chỗ Phật Thích Ca Mâu Ni, như lời Ta dặn, 
bạch: “Như Lai Vô Ưu Đức, xin ân cần thăm hỏi, Ngài được ít bệnh, ít 
phiền, đi đứng nhẹ nhàng, khí lực điều hòa, an vui chăng? Việc đời 
chịu đựng được chăng? Chúng sanh dễ độ chăng?” Rồi cầm hoa sen 
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này, dâng lên Thế Tôn đề làm Phật sự. Ngươi đến cõi kia, phải nhận 
thức đúng đăn, thấy cõi Phật đó và các đại chúng, chớ sinh lòng coi 
thường, mà tự làm thương tôn mình. Vì sao vậy? Vì các Bồ-tát kia, oai 
đức khó sánh kịp, do nguyện độ sanh thôi thúc, vì nhân duyên lớn, 
mới sanh về cõi đó. 

Khi ấy, Bồ-tát Ly Ưu nhận hoa, vâng lệnh, rồi cùng với vô 
lượng, trăm nghìn vô số đại Bồ-tát xuất gia, tại gia và vô lượng trăm 
nghìn đồng nam, đồng nữ, đầu lạy chân Phật, đi vòng bên phải, rồi xin 
giả từ, mỗi vị mang theo vô lượng hoa hương, tràng phan, lọng báu, y 
phục, trang sức quí và các phẩm vật cúng đường khác, bắt đầu lên 
đường. Vô số cõi Phật ở phương Nam đã đi qua, đến cõi Phật nào 
cũng cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi khen, không bỏ sót cõi 
nào. 

Khi đến chỗ Phật Thích Ca, đầu lạy chân Phật, đi quanh trăm 
ngàn vòng, rồi lui đứng một bên. Bồ-tát Ly Ưu tiến tới trước, bạch 
Phật: “Bạch Thế Tôn! Ở phía Nam của cõi này, trải qua vô số thế 
giới, có thế giới tận cùng tên là Ly Nhất Thiết Ưu, có Phật hiệu là Vô 
Ưu Đức, Như Lai, Ứng, Chánh Đẳng Giác, Minh Hạnh Viên Mãn, 
Thiện Thệ, Thế Gian Giải, Vô Thượng Trượng Phu, Điều Ngự ST, 
Thiên Nhơn Sư, Phật, Bạt-già-phạm, xin ân cần thăm hỏi Thế Tôn, 
được ít bệnh, ít phiền, đi đứng nhẹ nhàng, khí lực điều hòa, an vui 
chăng? Việc đời chịu đựng được chăng? Chúng sanh dễ độ chăng?” 
Rồi cầm ngàn hoa sen sắc vàng ròng ấy, dâng lên Thế Tôn để làm Phật 
SỰ. 

Lúc bấy giờ, đức Phật Thích Ca Mâu Ni nhận số hoa sen ấy, rồi 
rải trở lại vô số thế giới chư Phật ở phương Nam. Do thần lực Phật, 
khiến các hoa sen này, rơi khắp các cõi Phật. Trong đài của các hoa 
này, đều có hóa Phật ngồi kiết già, nói pháp tương ưng Đại Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa, cho các Bồ-tát, hữu tình nảo nghe được, nhất định đạt 
được quả vị Giác ngộ cao tột. 

Khi ấy, Ly Ưu và các tùy tùng thấy việc này rồi, vui mừng nhảy 
nhót, khen chưa từng có; mỗi vị tùy theo căn lành và phẩm vật cúng 
dường nhiều hay ít, mà cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi khen 
Phật và Bồ-tát. Xong, lui ngồi một bên. 

Cứ như thế, từ thế giới tận cùng ấy đến đây, tất cả các cõi Phật 
ở phương Nam, mỗi cõi đều có đức Như Lai hiện đang nói pháp mầu 
cho đại chúng. Tại chỗ các Phật ấy, cũng đều có một vị Bồ-tát đứng 
đầu, thấy hào quang lớn ấy, cõi đất biến động và thân tướng Phật; đến 
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chỗ Phật bạch: Bạch Thế Tôn! Do nhân duyên gì mà có điềm lành 
này? 

Khi ấy, các Đức Phật kia đều đáp: Ở phương Bắc của CÕI này, 
có thế giới Kham Nhẫn, có Phật hiệu là Thích Ca Mâu Ni, sắp nói 
pháp Đại Bát-nhã-ba-la-mật-đa cho hàng Bồ-tát. Do thần lực của Phật 
đó, nên mới hiện điềm lành này. 

Các vị Bồ-tát đứng đầu nghe xong, vui mừng, Ngài nào cũng 
đều xin đến thế giới Kham Nhẫn, để chiêm ngưỡng, lễ bái, cúng 
dường Phật và Bồ-tát. Các Đức Như Lai kia khen ngợi và cho đi. Các 
Ngài trao cho hoa sen ngàn báu sắc vàng ròng, và đặn: Ngươi đem hoa 
này, đến chỗ Phật kia, bạch lại đầy đủ lời ta: “Xin ân cần thăm hỏi, 
Ngài được ít bệnh, ít phiền, đi đứng nhẹ nhàng, khí lực điều hòa, an 
vui chăng? Việc đời chịu đựng được chăng? Chúng sanh dễ độ 
chăng?” Rồi cầm hoa sen này, dâng lên Thế Tôn để làm Phật sự. 
Ngươi đến cõi kia, phải nhận thức đúng đắn, thấy cõi Phật đó và các vị 
Bồ-tát, chớ sinh lòng coi thường, mà tự làm thương tôn mình. Vì sao 
vậy? Vì các Bôồ-tát kia, oai đức khó sánh kịp, do nguyện độ sanh thôi 
thúc, vì nhân duyên lớn, mới sanh về cõi đó. 

Mỗi vị đứng đầu nhận hoa, vâng lệnh, rồi cùng với vô lượng, vô 
số Bồ-tát, đồng nam, đồng nữ, từ giã Phật, mang theo phẩm vật cúng 
dường, bắt đầu lên đường. Các cõi Phật đã đi qua, mỗi nơi đều có 
cúng dường Phật và Bồ-tát, không bỏ sót cõi nào. 

Khi đến chỗ Phật Thích Ca, đầu lạy hai chân Phật, đi quanh 
trăm nghìn vòng, dâng hoa, bạch trình mọi việc. Phật nhận hoa xong, 
rải trở lại phương Nam. Do thần lực Phật, khiến hoa rơi khắp các cõi 
Phật. Trong đài của các hoa này, đều có hóa Phật nói pháp Đại Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa cho các Bồ-tát; khiến cho nguời nghe, nhất định đạt 
được quả vị Giác ngộ cao tột. 

Bồ-tát đứng đầu và hàng tùy tùng thấy rồi, vui mừng, khen chưa 
từng có; mỗi vị tùy theo căn lành và phẩm vật cúng đường nhiều hay 
ít, mà cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi khen Phật và Bồ-tát. 
Xong, lui ngồi một bên. 

Lúc bấy giờ, thế giới tận cùng của vô số thế giới ở phương Tây, 
tên là Cận Tịch Tịnh, có Phật hiệu là Bảo Diệm, Như LaI, Ứng, Chánh 
Đăng Giác, Minh Hạnh Viên Mãn, Thiện Thệ, Thế Gian Giải, Vô 
Thượng Trượng Phu, Điều Ngự Sĩ, Thiên Nhơn Sư, Phật, Bạt-giả- 
phạm, đang an ôn trú trì tại đó, nói pháp Đại Bát-nhã-ba-la-mật-đa cho 
các đại Bồ-tát. Cõi đó, có Bồ-tát tên là Hành Tuệ, thấy hào quang lớn 
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này, cõi đất biến động, và thân tướng Phật, lòng sanh thắc mắc, đi đến 
trước Phật, đầu lạy hai chân Phật, bạch: Bạch Thế Tôn! Do nhân 
duyên gì, mà có điềm lành này? 

Khi ấy, Phật Bảo Diệm bảo đại Bồ-tát Hành Tuệ: Này Thiện 
nam tử! Ở phía Đông của cõi này, trải qua vô số thế giới, có thế giới 
tận cùng tên là Kham Nhẫn, có Phật hiệu là Thích Ca Mâu Ni, Như 
Lai, Ứng Chánh Đăng Giác, Minh Hạnh Viên Mãn, Thiện Thệ, Thế 
Gian Giải, Vô Thượng Trượng Phu, Điều Ngự ST, Thiên Nhơn Sư, 
Phật, Bạt-già-phạm, đang an ổn trú trì tại đó, sắp nói pháp Đại Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa cho chúng đại Bồ-tát. Do thần lực của Phật đó, mà 
hiện điềm lành này. 

Hành Tuệ nghe rồi, vui mừng nhảy nhót, lại bạch Phật: Bạch 
Thế Tôn! Con nay xin đến thế giới Kham Nhẫn, để chiêm ngưỡng, lễ 
bái, cúng dường Như Lai Thích Ca Mâu Ni và các chúng đại Bồ-tát, 
những vị đã chứng được sự hiểu biết thông suốt, pháp môn Đà-la-nl, 
pháp môn Tam-ma-địa, thần thông tự tại, ở thân sau cùng, nối ngôi vị 
Phật. Cúi xin đũ lòng thương xót, chấp thuận! 

Khi ấy, Phật Bảo Diệm bảo Bồ-tát Hành Tuệ: Hay thay! Hay 
thay! Nay đã đúng lúc. Được, ông cứ khởi hành. 

Đức Phật liền lấy nghìn đóa hoa sen sắc vàng ròng, hoa này có 
nghìn cánh, có các báu trang nghiêm, trao cho Bỏ-tát Hành Tuệ và 
dặn: Ngươi đem hoa này, đến chỗ Phật Thích Ca Mâu Ni, như lời ta 
dặn, bạch rằng: “Như Lai Bảo Diệm xin ân cần thăm hỏi, Ngài được ít 
bệnh, ít phiền, đi đứng nhẹ nhàng, khí lực điều hòa, an vui chăng? 
Việc đời chịu đựng được chăng? Chúng sanh dễ độ chăng?” Rồi cầm 
hoa sen này, dâng lên Thế Tôn để làm Phật sự. Ngươi đến cõi kia, 
phải nhận thức đúng đắn, thấy cõi Phật đó và các đại chúng, chớ sinh 
lòng coi thường, mà tự làm thương tổn mình. Vì sao vậy? Vì các Bồ- 
tát kia, oai đức khó sánh kịp, do nguyện độ sanh thôi thúc, vì nhân 
duyên lớn, mới sanh về cõi đó. 

Khi ấy, Bồ-tát Hành Tuệ nhận hoa, vâng lệnh, rồi cùng với vô 
lượng trăm ngàn, vô số đại Bồ-tát xuất gia, tại gia, và vô số trăm ngàn, 
đồng nam, đồng nữ, đầu lạy chân Phật, đi vòng bên phải, rồi xin giã 
từ. Mỗi vị mang theo vô lượng các loại hoa hương, tràng phan. lọng 
báu, y phục, trang sức quí và các phẩm vật cúng dường khác, bắt đầu 
lên đường. Vô số cõi Phật ở phương Tây đã đi qua, đến cõi Phật nào, 
cũng cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi khen, không bỏ sót cõi 
nào. 
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Khi đến chỗ Phật Thích Ca, đầu lạy hai chân Phật, đi quanh 
trăm nghìn vòng, rồi lui đứng một bên. Bồ-tát Hành Tuệ tiến tới trước, 
bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Ở phía Tây của cõi này, trải qua vô số thế 
ĐIỚI, CÓ thế giới tận cùng tên là Cận Tịch Tịnh, có Phật hiệu là Bảo 
Diệm, Như LaI, Ứng Chánh Đăng Giác, Minh Hạnh Viên Mãn, Thiện 
Thệ, Thế Gian Giải, Vô Thượng Trượng Phu, Điều Ngự Sĩ, Thiên 
Nhơn Sư, Phật, Bạt-già-phạm, xin ân cần thăm hỏi Thế Tôn “được Ít 
bệnh, ít phiền, đi đứng nhẹ nhàng, khí lực điều hòa, an vui chăng? 
Việc đời chịu đựng được chăng? Chúng sanh dễ độ chăng?” Rồi cầm 
ngàn cảnh hoa sen sắc vàng ròng ấy, dâng lên Thế Tôn đề làm Phật sự. 

Khi Ấy, đức Phật Thích Ca Mâu Ni nhận hoa sen Ấy, TỒi rải trở 
lại vô số thế giới chư Phật ở phương Tây. Do thần lực Phật, khiến các 
hoa này rơi khắp các cõi Phật. Trong đài của các hoa này, đều có hóa 
Phật, ngồi kiết già, nói pháp tương ưng Đại Bát-nhã-ba-la-mật-đa cho 
các Bồ-tát; hữu tình nào nghe được, nhất định đạt được quả vị Giác 
ngộ cao tột. 

Khi ấy, Hành Tuệ và các tùy tùng, thấy việc này rồi, vui mừng 
nhảy nhót, khen chưa từng có; mỗi vị tùy theo căn lành và phẩm vật 
cúng dường nhiều hay ít, mà cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi 
khen Phật và các Bồ-tát. Xong, lui qua ngồi một bên. 

Cứ như thế, từ thế giới tận cùng ấy đến đây, tất cả các cõi Phật 
ở phương Tây, mỗi cõi đều có đức Như Lai, hiện đang nói pháp mầu 
cho đại chúng. Tại chỗ các Phật Ấy, cũng đều có một vị Bồ-tát đứng 
đầu, thấy hào quang lớn này, cõi đất biến động và thân tướng Phật; 
tiến đến trước bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Do nhân duyên gì, mà có 
điềm lành này? 

Khi ấy, các đức Phật kia, mỗi Ngài đều đáp: Ở phía Động, có 
thế giới Kham Nhẫn, có Phật hiệu là Thích Ca Mâu Ni, sắp nói pháp 
Đại Bát-nhã-ba-la-mật-đa cho chúng đại Bồ-tát. Do thần lực của Phật 
kia, mới hiện điềm lành này. 

Các Bồ-tát đứng đầu nghe xong, vui mừng, Ngài nào cũng xin 
đến thế giới Kham Nhẫn để chiêm ngưỡng, lễ bái, cũng dường Phật và 
các Bồ-tát. Các đức Như Lai kia khen hay và cho đi. Các Ngài đều 
trao cho hoa sen ngàn báu sắc vàng ròng, và dặn: Ngươi đem hoa này, 
đến chỗ Phật kia, bạch lại đầy đủ lời ta: “Xin ân cần thăm hỏi, Ngài 
được ít bệnh, ít phiền, đi đứng nhẹ nhàng, khí lực điều hòa, an vui 
chăng? Việc đời chịu đựng được chăng? Chúng sanh dễ độ chăng?” 
Rồi cầm hoa sen này, dâng lên Thế Tôn để làm Phật sự. Ngươi đến cõi 
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kia, phải nhận thức đúng đắn, thấy cõi Phật đó và các vị Bồ-tát, chớ 
sinh lòng coi thường, mà tự làm thương tôn mình. Vì sao vậy? Vì các 
Bồ-tát kia, oai đức khó sánh kịp, do nguyện độ sanh thôi thúc, vì nhân 
duyên lớn, mới sanh về cõi đó. 

Mỗi vị đứng đầu nhận hoa, vâng lệnh, rồi cùng với vô lượng, vô 
số Bồ-tát, đồng nam, đồng nữ, từ giã Phật, mang theo phâm vật cúng 
dường, bắt đầu lên đường. Các cõi Phật đã đi qua, mỗi nơi đều có 
cúng dường Phật và Bồ-tát, không bỏ sót cõi nào. 

Khi đến chỗ Phật Thích Ca, đầu lạy hai chân Phật, đi quanh 
trăm nghìn vòng, dâng hoa, bạch trình mọi việc. Phật nhận hoa xong, 
rải trở lại phương Tây. Do thần lực Phật, nên hoa rơi khắp các cõi 
Phật. Trong đài của các hoa này, đều có hóa Phật, nói pháp Đại Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa cho các Bồ-tát, khiến cho nguời nghe, nhất định đạt 
được quả vị Giác ngộ cao tột. 

Bồ-tát đứng đầu và các tùy tùng thấy rồi, vui mừng, khen chưa 
từng có; mỗi vị tùy theo căn lành và phẩm vật cúng dường nhiều hay 
ít, mà cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi khen Phật và Bồ-tát. 
Xong, lui ngồi một bên. 


Quyển Thứ 01 
Hêt 
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Lúc bấy giờ, thế giới tận cùng của vô số thế giới ở phương Bắc, 
tên là Tối Thăng, có Phật hiệu là Thăng Đế, Như Lai, Ứng Chánh 
Đăng Giác, Minh Hạnh Viên Mãn, Thiện Thệ, Thế Gian Giải, Vô 
Thượng Trượng Phu, Điều Ngự Sĩ, Thiên Nhơn Sư, Phật, Bạt-già- 
phạm, đang an ôn trú trì tại đó, nói pháp Đại Bát-nhã-ba-la-mật-đa cho 
chúng đại Bồ-tát. Trong đó, có vị Bồ-tát tên là Thắng Thọ, thấy hảo 
quang lớn này, cõi đất biến động và thân tướng Phật, lòng sanh thắc 
mắc, đi đến trước Phật, đầu lạy hai chân Phật, bạch: Bạch đức Thế 
Tôn! Do nhân duyên gì, mà có điềm lành này? 

Khi ấy, đức Phật Thắng Đề bảo đại Bồ-tát Thăng Thọ: Nây 
Thiện nam tử! Ở phía Nam của cõi này, trải qua vô số thế giới, có thế 
giới tận cùng tên là Kham Nhẫn, có Phật hiệu là Thích Ca Mâu Nị, 
Như LaI, Ứng Chánh Đăng Giác, Minh Hạnh Viên Mãn, Thiện Thệ, 
Thế Gian Giải, Vô Thượng Trượng Phu, Điều Ngự Sĩ, Thiên Nhơn 
Sư, Phật, Bạt-già-phạm, nay đang an ôn trú trì tại đó, sắp nói pháp Đại 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa cho chúng đại Bỏ-tát. Do thần lực của Phật đó, 
mà hiện ra điềm lành này. 

Thắng Thọ nghe rồi, vui mừng nhảy nhót, lại bạch Phật: Bạch 
Thế Tôn! Con nay xin đến thế giới Kham Nhẫn, để chiêm ngưỡng, lễ 
bái cúng đường đức Như Lai Thích Ca Mâu Ni và các chúng đại Bồ- 
tát, những vị đã đạt được sự hiểu biết thông suốt, pháp môn Đàả-la-ni, 
pháp môn Tam-ma-đỊa, thần thông tự tại, ở thân sau cùng, nối ngôi VỊ 
Phật. Cúi xin Ngài đũ lòng thương xót, chấp thuận ! 

Khi ấy, Phật Thắng Đề bảo Bồ-tát Thắng Thọ: Hay thay! Hay 
thay! Nay đã đúng lúc. Được, ông cứ khởi hành. 

Đức Phật liền lấy ngàn cành hoa sen sắc vàng ròng, hoa â ấy có 
ngàn cánh, có các báu trang nghiêm, trao cho Bồ-tát Thắng Thọ và 
dặn: Ngươi mang hoa này, đến chỗ Phật Thích Ca Mâu Ni, như lời Ta 
dặn, bạch: "Như Lai Thắng Đé, xin ân cần thăm hỏi, Ngài được ít 
bệnh, ít phiền, đi đứng nhẹ nhàng, khí lực điều hòa, an vui chăng? 
Việc đời chịu đựng được chăng? Chúng sinh dễ độ chăng?” Rồi cầm 
hoa sen này, dâng lên Thế Tôn, để làm Phật sự. Ngươi đến cõi Phật 
kia, phải nhận thức đúng đắn, thấy cõi Phật và các đại chúng, chớ sinh 
lòng coi thường, mà tự làm thương tổn mình. Vì sao vậy? Vì các vị 
Bồ-tát kia, oai đức khó sánh kịp, do nguyện độ sanh thôi thúc, vì nhân 
duyên lớn, mới sanh về cõi đó. 
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Khi ấy, Bồ-tát Thắng Thọ nhận hoa, vâng lệnh, rồi cùng với vô 
lượng trăm ngàn vô sô đại Bồ-tát xuất gia, tại gia và vô SỐ trăm ngàn 
đồng nam, đồng nữ, đầu lễ chân Phật, đi vòng bên phải, rỒi xin g1ã từ. 
Mỗi vị mang theo vô lượng các loại hoa hương, tràng phan, lọng báu, 
y phục, trang sức quý và các phẩm vật cúng dường khác, bắt đầu lên 
đường. Vô số cõi Phật ở phương Bắc đã đi qua, đến cõi Phật nào cũng 
cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi khen, không bỏ sót cõi nào. 

Khi đến chỗ Phật Thích Ca, đầu lạy hai chân Phật, đi quanh 
trăm ngàn vòng, rồi lui đứng một bên. Bồ-tát Thắng Thọ tiến tới trước, 
bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Ở phía Bắc của cõi này, trải qua vô số thế 
giới, có thế giới tận cùng tên là Tối Thắng, Phật hiệu là Thắng Đề Như 
Lai, Ứng, Chánh Đẳng Giác, Minh Hạnh Viên Mãn, Thiện Thệ, Thế 
Gian Giải, Vô Thượng Trượng Phu, Điều Ngự Sĩ, Thiên Nhơn Sư, 
Phật, Bạt-già-phạm, xin ân cần thăm hỏi Thế Tôn, Ngài được ít bệnh, 
ít phiền, đi đứng nhẹ nhàng, khí lực điều hòa, an vui chăng? Việc đời 
chịu đựng được chăng? Chúng sinh dễ độ chăng? Rồi cằm ngàn hoa 
sen sắc vàng ròng ây, dâng lên Thế Tôn để làm Phật sự. 

Lúc bấy giờ, đức Phật Thích Ca Mâu Ni nhận hoa sen ấy, rỒi rải 
trở lại vô sô thế giới chư Phật ở phương Bắc. Do thần lực Phật, khiến 
cho các hoa sen này rơi khắp các cõi Phật. Trong đài của các hoa này, 
đều có hóa Phật ngồi kiết già, nói pháp tương ưng Đại Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa cho các Bồ-tát; hữu tình nào nghe được, nhất định đều đạt 
được quả vị Giác ngộ cao tột. 

Khi ấy, Thắng Thọ và tùy tùng thấy việc này rồi, vui mừng 
nhảy nhót, khen chưa từng có. Mỗi vị tùy theo căn lành và phẩm vật 
cúng dường nhiều hay ít, mà cung kính củng dường, tôn trọng ngợi 
khen Phật và Bồ-tát. Xong, lui ngôi một bên. 

Cứ như vậy, từ thế giới tận cùng ấy đến đây, tất cả các cõi Phật 
ở phương Bắc, mỗi cõi đều có các Đức Như Lai, hiện đang nói phảp 
mâu cho đại chúng. Tại chỗ các Đức Phật â Ấy, cũng đều có một vị Bồ- 
tát đứng đầu, thấy hào quang lớn ấy, cõi đất biến động, và thân tướng 
Phật, đều đến trước Phật, bạch: Bạch Thế Tôn! Do nhân duyên gì mà 
có điềm lành này? 

Khi ấy, các Đức Phật kia, Ngài nào cũng đáp: Ở phía Nam của 
CÕI này, có thế giới Kham Nhẫn, có Phật hiệu là Thích Ca Mâu Ni, sắp 
nói pháp Đại Bát-nhã-ba-la-mật-đa cho các Bồ-tát. Do thần lực của 
Phật đó, nên mới hiện điềm lành này. 

Các vị Bồ-tát hàng đầu nghe xong, vui mừng; Ngài nào cũng 
đều xin đến thế giới Kham Nhẫn, để chiêm ngưỡng, lễ bái, cúng 
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dường Phật và các vị Bồ-tát. Các Đức Như Lai kia khen hay và cho đi. 
Các Ngài trao cho hoa sen ngàn báu sắc vàng ròng và dặn: Ngươi đem 
hoa này đến chỗ Phật kia, bạch lại đầy đủ lời ta: “Xin ân cần thăm hỏi, 
Ngài được ít bệnh, ít phiền, đi đứng nhẹ nhàng, khí lực điều hòa, an 
vui chăng? Việc đời chịu đựng được chăng? Chúng sanh dễ độ 
chăng?” Rồi cầm hoa sen này, dâng lên Thế Tôn để làm Phật sự. 
Ngươi đến cõi kia, phải nhận thức đúng đắn, thấy cõi Phật đó và các vị 
Bồ-tát, chớ sinh lòng khinh coi thường, mà tự làm thương tổn mình. 
Vì sao vậy? Vì các Bồ-tát kia, oai đức khó sánh kịp, do nguyện độ 
sanh thôi thúc, vì nhân duyên lớn, mới sanh về cõi đó. 

Mỗi vị đứng đầu nhận hoa, vâng lệnh, rồi cùng với vô lượng, vô 
số Bồ-tát, đồng nam, đồng nữ, từ giã Phật, mang theo phẩm vật cúng 
dường, bắt đầu lên đường. Các cõi Phật đã đi qua, mỗi nơi đều có 
cúng dường Phật và Bồ-tát, không bỏ sót cõi nào. 

Khi đến chỗ Phật Thích Ca, đầu lạy hai chân Phật, đi quanh 
trăm ngàn vòng, dâng hoa, bạch trình mọi việc. Phật nhận hoa xong, 
rải trở lại phương Bắc. Do thần lực Phật, nên hoa rơi khắp các cõi 
Phật. Trong đài của các hoa, đều có hóa Phật, nói pháp Đại Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa cho các Bồ-tát, khiến cho nguời nghe, nhất định đạt được 
quả vị giác ngộ cao tội. 

Bà- tát đứng đầu và các tùy tùng thấy rồi, vui mừng, khen chưa 
từng có; mỗi vị tùy theo căn lành và phẩm vật cúng đường nhiều hay 
ít, mà cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi khen Phật và Bồ-tát. 
Xong, lui ngôi một bên. 

Lúc bấy giờ, thế giới tận cùng của vô số thế giới ở phương 
Đông Bắc, tên là Định Trang Nghiêm, có Phật hiệu là Định Tượng 
Thắng Đức, Như LaI, Ứng, Chánh Đăng Giác, Minh Hạnh Viên Mãn, 
Thiện Thệ, Thế Gian Giải, Vô Thượng Trượng Phu, Điều Ngự ST, 
Thiên Nhơn Sư, Phật, Bạt-già-phạm, đang an ôn trú trì tại đó, nói pháp 
Đại Bát-nhã-ba-la-mật-đa cho các chúng đại Bồ-tát. Trong đó có vị 
Bồ-tát tên là Ly Trần Dũng Mãnh, thấy hào quang này, cõi đất biến 
động và thân tướng Phật, lòng sanh thắc mắc, đi đến trước Phật, đầu 
lạy hai chân Phật, bạch: Bạch đức Thế Tôn! Do nhân duyên gì, mà có 
điềm lành này? 

Khi ấy, đức Phật Định Tượng Thắng Đức bảo đại Bồ-tát Ly 
Trần Dũng Mãnh: Này Thiện nam tử! Ở phía Tây Nam của cõi này, 
trải qua vô số thế giới, có thế giới tận cùng tên là Kham Nhẫn, có Phật 
hiệu là Thích Ca Mâu NI, Như Lai, Ứng Chánh Đăng Giác, Minh 
Hạnh Viên Mãn, Thiện Thệ, Thế Gian Giải, Vô Thượng Trượng Phu, 
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Điều Ngự Sĩ, Thiên Nhơn Sư, Phật, Bạt-già-phạm, nay đang an ôn trú 
trì tại đó, sắp nói pháp Đại Bát-nhã-ba-la-mật-đa cho chúng đại Bồ-tát. 
Do thần lực của Phật đó, mà hiện ra điềm lành này. 

Khi ấy, Ly Trần Dũng Mãnh nghe Phật nói rồi, vui mừng nhảy 
nhót, lại bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Con nay xin đến thế giới Kham 
Nhẫn, để chiêm ngưỡng, lễ bái cúng dường đức Như Lai Thích Ca 
Mâu Ni và các chúng đại Bồ-tát, những vị đã đạt được sự hiểu biết 
thông suốt, pháp môn Đàả-la-ni, pháp môn Tam-ma-địa, thần thông tự 
tại, ở thân sau cùng, nối ngôi vị Phật. Cúi xin đũ lòng thương xót, 
chấp thuận! 

Khi ấy, Phật Định Tượng Thăng Đức bảo Bồ-tát Ly Trần Dũng 
Mãnh: Hay thay! Hay thay! Nay đã đúng lúc. Được, ông cứ khởi hành. 

Đức Phật liền lẫy ngàn cành hoa sen sắc vàng ròng, hoa này có 
ngàn cánh, có các báu trang nghiêm, trao cho Bồ-tát Ly Trần Dũng 
Mãnh và dặn: Ngươi mang hoa này đến chỗ Phật Thích Ca Mâu Ni, 
như lời Ta dặn, bạch: "Như Lai Định Tượng Thắng Đức xin ân cần 
thăm hỏi, Ngài được ít bệnh, ít phiền, đi đứng nhẹ nhàng, khí lực điều 
hòa, an vui chăng? Việc đời chịu đựng được chăng? Chúng sinh dễ độ 
chăng?” Rồi cầm hoa sen này, dâng lên Thế Tôn, để làm Phật sự. 
Ngươi đến cõi kia, phải nhận thức đúng đắn, thấy cõi Phật và các đại 
chúng ở đó, chớ sinh lòng coi thường, mà tự làm thương tôn mình. Vì 
sao vậy? Vì Các đại Bồ-tát kia oai đức khó sánh kịp, do nguyện độ 
sanh thôi thúc, vì nhần duyên lớn, mới sanh về cõi đó. 

Khi ấy, Bồ-tát Ly Trần Dũng Mãnh nhận hoa, vâng lệnh, rồi 
cùng với vô lượng trăm ngàn vô số đại Bồ-tát xuất gia, tại gia và vô 
lượng trăm ngản đồng nam, đồng nữ, đầu lạy chân Phật, đi vòng bên 
phải, rồi xin giã từ. Mỗi vị mang theo vô lượng các loại hoa hương, 
tràng phan, lọng báu, y phục, trang sức quý và các phẩm vật cúng 
dường khác, bắt đầu lên đường. Vô số cõi Phật ở hướng Đông Bắc đã 
đi qua, đến cõi Phật nào cũng cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi 
khen, không bỏ sót cõi nào. 

Khi đến chỗ Phật Thích Ca, đầu lạy hai chân Phật, đi quanh 
trăm ngàn vòng, rồi lui đứng một bên. Bồ-tát Ly Trần Dũng Mãnh tiến 
tới trước, bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Ở phía Đông Bắc của cõi này, trải 
qua vô số thế giới, có thế giới tận cùng tên là Định Trang Nghiêm, có 
Phật hiệu là Định Tượng Thắng Đức, Như Lai, Ứng Chánh Đăng 
Giác, Minh Hạnh Viên Mãn, Thiện Thệ, Thế Gian Giải, Vô Thượng 
Trượng Phu, Điều Ngự Sĩ, Thiên Nhơn Sư, Phật, Bạt-già-phạm, xin ân 
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cần thăm hỏi Thế Tôn : “ Ngài được ít bệnh, ít phiền, đi đứng nhẹ 
nhàng, khí lực 

điều hòa, an vui chăng? Việc đời chịu đựng được chăng? Chúng sinh 
dễ độ chăng?” Rồi cầm ngàn hoa sen sắc vàng ròng ấy, dâng lên Thế 
Tôn, để làm Phật sự. 

Lúc bấy giờ, đức Phật Thích Ca Mâu Ni, nhận hoa sen ấy, rồi 
rải trở lại vô số thế giới chư Phật ở hướng Đông Bắc. Do thần lực 
Phật, khiến cho các hoa này rơi khắp các cõi Phật. Trong đài của các 
hoa này, đều có hóa Phật ngồi kiết già, nói pháp tương ưng Đại Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa cho các Bồ-tát, hữu tình nào nghe được, đều đạt 
được quả vị Giác ngộ cao tột. 

Khi ấy, Ly Trần Dũng Mãnh và các tùy tùng thấy việc này rồi, 
vui mừng nhảy nhót, khen chưa từng có. Mỗi người tùy theo căn lành 
và phẩm vật cúng dường nhiều hay ít, mà cung kính cúng dường, tôn 
trọng ngợi khen Phật và Bồ-tát. Xong, lui ngôi một bên. 

Cứ như thế, từ thế giới tận cùng ấy đến đây, tất cả cõi Phật ở 
phương Đông Bắc, mỗi cõi đều có các Đức Như Lai, hiện đang nói 
pháp mầu cho đại chúng. Tại chỗ các Đức Phật ấy, cũng đều có một vị 
Bồ-tát đứng đầu, thấy hào quang lớn ấy, cõi đất biến động, và thân 
tướng Phật, đều đến chỗ Phật, bạch: Bạch Thế Tôn! Do nhân duyên gì 
mà có điềm lành này? 

Khi ấy, các Đức Như Lai kia, Ngài nào cũng đáp: Ở phía Tây 
Nam của cõi này, có thế giới Kham Nhẫn, có Phật hiệu là Thích Ca 
Mâu Ni, sắp nói pháp Đại Bát-nhã-ba-la-mật-đa cho các Bỏ-tát. Do 
thần lực của Phật đó, nên mới có điềm lành này. 

Các vị Bồ-tát đứng đầu nghe xong vui mừng, Ngài nào cũng 
đều xin đến thế giới Kham Nhẫn, để chiêm ngưỡng, lễ bái, cúng 
dường Phật và các vị Bồ-tát. Các Đức Như Lai kia khen hay và cho đi. 
Các Ngài trao cho hoa sen ngàn báu sắc vàng ròng và dặn: Ngươi đem 
hoa này đến chỗ Phật kia, bạch lại đầy đủ lời ta: “Xin ân cần thăm hỏi, 
Ngài được ít bệnh, ít phiền, đi đứng nhẹ nhàng, khí lực điều hòa, an 
vui chăng? Việc đời chịu đựng được chăng? Chúng sanh dễ độ 
chăng?” Rồi cầm hoa sen này, dâng lên Thế Tôn để làm Phật sự. 
Ngươi đến cõi kia, phải nhận thức đúng đắn, thấy cõi Phật đó và các vị 
Bồ-tát, chớ sinh lòng coi thường, mà tự làm thương tôn mình. Vì sao 
vậy? Vì các Bồ-tát kia, oai đức khó sánh kịp, do nguyện độ sanh thôi 
thúc, vì nhân duyên lớn, mới sanh về cõi đó. 

Mỗi vị đứng đầu nhận hoa, vâng lệnh, rồi cùng với vô lượng, vô 
số Bồ-tát, đồng nam, đồng nữ, từ giã Phật, mang theo phẩm vật cúng 
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dường, bắt đầu lên đường. Các cõi Phật đã đi qua, mỗi nơi đều có 
cúng dường Phật và Bồ-tát, không bỏ sót cõi nào. 

Khi đến chỗ Phật Thích Ca, đầu lạy hai chân Phật, đi quanh 
trăm ngàn vòng, dâng hoa, bạch trình mọi việc. Phật nhận hoa xong, 
rải trở lại phương Đông Bắc. Do thần lực Phật, nên hoa rơi khắp các 
cõi Phật. Trong đài của các hoa này, đều có hóa Phật nói pháp Đại 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa cho các Bồ-tát, khiến cho nguời nghe, nhất định 
đạt được quả vị giác ngộ cao tột. 

Bà- tát đứng đầu và các tùy tùng thấy rồi, vui mừng, khen chưa 
từng có; mỗi vị tùy theo căn lành và phẩm vật cúng đường nhiều hay 
ít, mà cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi khen Phật và Bồ-tát. 
Xong, lui ngôi một bên. 

Lúc bấy giờ, thế giới tận cùng của vô số thế giới ở hướng Đông 
Nam, tên là Diệu Giác Trang Nghiêm, rất dễ ưa thích, có Phật hiệu là 
Liên Hoa Thắng Đức Như Lai, Ứng, Chánh Đăng Giác, Minh Hạnh 
Viên Mãn, Thiện Thệ, Thế Gian Giải, Vô Thượng Trượng Phu, Điều 
Ngự Sĩ, Thiên Nhơn Sư, Phật, Bạt-già-phạm, đang an ồn trú trì tại đó, 
nói pháp Đại Bát-nhã-ba-la-mật-đa cho các đại Bồ-tát. Trong đó, có vị 
Bồ-tát tên là Liên Hoa Thủ, thấy. hào quang lớn này, cõi đất biến động 
và thân tướng Phật, lòng sanh thắc mắc, đi đến trước Phật, đầu lạy hai 
chân Phật, bạch: Bạch đức Thế Tôn! Do nhân duyên gì, mà có điềm 
lành này? 

Khi ấy, đức Phật Liên Hoa Thắng. Đức bảo đại Bồ-tát Liên Hoa 
Thủ: Này Thiện nam tử! Ở phía Tây Bắc của cõi này, trải qua vô số 
thế giới, có thế giới tận cùng tên là Kham Nhẫn, có Phật hiệu là Thích 
Ca Mâu Ni, Như Lai, Ứng, Chánh Đắng Giác, Minh Hạnh Viên Mãn, 
Thiện Thệ, Thế Gian Giải, Vô Thượng Trượng Phu, Điều Ngự ST, 
Thiên Nhơn Sư, Phật, Bạt-già-phạm, đang an ồn trú trì tại đó, sắp nói 
pháp Đại Bát-nhã-ba-la-mật-đa cho chúng đại Bồ-tát. Do thần lực của 
Phật đó, mà hiện ra điềm lành này. 

Khi ấy, Liên Hoa Thủ nghe Phật nói rồi, vui mừng nhảy nhót, 
lại bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Con nay xin đến thế giới Kham Nhẫn, 
để chiêm ngưỡng, lễ bái cúng dường đức Như Lai Thích Ca Mâu NI 
và các chúng đại Bồ-tát, những vị đã đạt được sự hiểu biết thông suốt, 
pháp môn Đà-la-m, pháp môn Tam-ma-địa, thần thông tự tại, ở thân 
Sau cùng, nối ngôi vị Phật. Cúi xin dũ lòng thương xót, chấp thuận ! 

Khi ấy, Phật Liên Hoa Thắng Đức bảo Bồ-tát Liên Hoa Thủ: 
Hay thay! Hay thay! Nay đã đúng lúc. Được, ông cứ khởi hành. 
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Đức Phật liền lấy ngàn cành hoa sen sắc vàng ròng, hoa ấy có 
ngàn cánh, có các báu trang nghiêm, trao cho Bồ-tát Liên Hoa Thủ và 
dặn: Ngươi mang hoa này đến chỗ Phật Thích Ca Mâu Ni, như lời Ta 
dặn, bạch: "Như Lai Liên Hoa Thắng Đức, xin ân cần thăm hỏi, Ngài 
được ít bệnh, ít phiền, đi đứng nhẹ nhàng, khí lực điều hòa, an vui 
chăng? Việc đời chịu đựng được chăng? Chúng sinh dễ độ chăng?” 
Rồi cầm hoa sen này, dâng lên Thế Tôn, để làm Phật sự. Ngươi đến 
cõi kia, phải nhận thức đúng đắn, thấy cõi Phật và các đại chúng ở đó, 
chớ sinh lòng coi thường, mà tự làm thương tôn mình. Vì sao vậy? Vì 
các vị Bồ-tát kia, oai đức khó sánh kịp, do nguyện độ sanh thôi thúc, 
vì nhân duyên lớn, mới sanh về cõi đó. 

Khi ấy, Bồ-tát Liên Hoa Thủ nhận hoa, vâng lệnh, rồi cùng với 
vô lượng trăm ngàn vô số đại Bồ-tát xuất gia, tại gia và vô sô trăm 
ngàn đồng nam, đồng nữ, đầu lạy chân Phật, đi vòng bên phải, rồi xin 
giã từ. Mỗi vị mang theo vô lượng các loại hoa hương, tràng phan, 
lọng báu, y phục, trang sức quý và các phẩm vật cúng đường khác, bắt 
đầu lên đường. Vô số cõi Phật ở phương Đông Nam đã đi qua, đến cõi 
Phật nào cũng cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi khen, không bỏ 
SÓf CỐI nảo. 

Khi đến chỗ Phật Thích Ca, đầu lạy hai chân Phật, đi quanh 
trăm ngàn vòng, dâng hoa, bạch trình mọi việc. Phật nhận hoa xong, 
rải trở lại hướng Đông Nam. Do thần lực Phật, khiến hoa rơi khắp các 
cõi Phật. Trong đài của các hoa này, đều có hóa Phật nói pháp Đại 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa cho các Bồ-tát, khiến cho người nghe, nhất định 
đạt được quả vị giác ngộ cao tột. 

Bồ-tát đứng đầu và các tùy tùng, thấy. rồi vui mừng, khen chưa 
từng có. Mỗi người tùy theo căn lành và phẩm vật cúng dường nhiều 
hay ít, mà cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi khen Phật và Bồ-tát. 
Xong, lui ngồi một bên. 

Lúc bấy giờ, thế giới tận cùng của vô số thế giới ở hướng Tây 
Nam, tên là Ly Trần Tụ, có Phật hiệu là Nhật Luân Biến Chiếu Thắng 
Đức Như Lai, Ứng, Chánh Đăng Giác, Minh Hạnh Viên Mãn, Thiện 
Thệ, Thế Gian Giải, Vô Thượng Trượng Phu, Điều Ngự Sĩ, Thiên 
Nhơn Sư, Phật, Bạt-già-phạm, đang an ôn trú trì tại đó, nói pháp Đại 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa cho Các đại Bồ-tát. Cõi đó có Bồ-tát tên là Nhật 
Quang Minh, thấy hào quang lớn này, cõi đất biến động và thân tướng 
Phật, lòng sanh thắc mặc, đi đến trước Phật, đầu lạy hai chân Phật, 
bạch: Bạch đức Thế Tôn! Do nhân duyên gì, mà có điềm lành này? 
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Khi ấy, đức Phật Nhật Luân Biến Chiếu Thắng Đức bảo đại Bồ- 
tát Nhật Quang Minh: Này Thiện nam tử! Ở phía Đông Bắc của cõi 
này, trải qua vô số thế giới, có thế giới tận cùng tên là Kham Nhẫn, có 
Phật hiệu là Thích Ca Mâu NI, Như Lai, Ứng, Chánh Đăng Giác, 
Minh Hạnh Viên Mãn, Thiện Thệ, Thế Gian Giải, Vô Thượng Trượng 
Phu, Điều Ngự ST, Thiên Nhơn Sư, Phật, Bạt-già-phạm, nay đang an 
ồn trú trì tại đó, sắp nói pháp Đại Bát-nhã-ba-la-mật-đa cho chúng đại 
Bồ-tát. Do thần lực của Phật đó, mà hiện ra điềm lành này. 

Khi ấy, Nhật Quang Minh nghe Phật nói rồi, vui mừng nhảy 
nhót, lại bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Con nay xin đến thế giới Kham 
Nhẫn, để chiêm ngưỡng, lễ bái cúng dường đức Như Lai Thích Ca 
Mâu Ni và các chúng đại Bồ-tát, những vị đã đạt được sự hiểu biết 
thông suốt, pháp môn Đàả-la-ni, pháp môn Tam-ma-địa, thần thông tự 
tại, ở thân sau cùng, nối ngôi vị Phật. Cúi xin đũ lòng thương xót, 
chấp thuận! 

Khi ấy, Phật Nhật Luân Biến Chiếu Thắng Đức bảo Bồ-tát Nhật 
Quang Minh: Hay thay! Hay thay! Nay đã đúng lúc. Được, ông cứ 
khởi hành. 

Đức Phật liền lấy ngàn cành hoa sen sắc vàng ròng, hoa ấy có 
ngàn cánh, có các báu trang nghiêm, trao cho Bồ-tát Nhật Quang 
Minh và đặn: Ngươi mang hoa này đến chỗ Phật Thích Ca Mâu Ni, 
như lời Ta dặn, bạch: "Như Lai Nhật Luân Biến Chiếu Thắng Đức xin 
ân cần thăm hỏi, Ngài được ít bệnh, ít phiền, đi đứng nhẹ nhàng, khí 
lực điều hòa, an vui chăng? Việc đời chịu đựng được chăng? Chúng 
sinh dễ độ chăng?” Rồi cầm hoa sen nảy, dâng lên Thế Tôn, để làm 
Phật sự. Ngươi đến cõi kia, phải nhận thức đúng đắn, thấy cõi Phật và 
các đại chúng, chớ sinh lòng coi thường, mà tự làm thương tôn mình. 
Vì sao vậy? Vì các vị Bồ-tát kia, oai đức khó sánh kịp, do nguyện độ 
sanh thôi thúc, vì nhân duyên lớn, mới sanh về cõi đó. 

Khi ấy, Bồ-tát Nhật Quang Minh nhận hoa, vâng lệnh, rồi cùng 
với vô lượng trăm ngàn vô sô đại Bồ-tát xuất gia, tại gia và vô số trăm 
ngàn đồng nam, đồng nữ, đầu lễ chân Phật, đi vòng bên phải, rồi xin 
giã từ. Mỗi vị mang theo vô lượng các loại hoa hương, tràng phan, 
lọng báu, y phục, trang sức quý và các phẩm vật cúng dường khác, bắt 
đầu lên đường. Vô số cõi Phật ở hướng Tây Nam đã đi qua, đến cõi 
Phật nào cũng cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi khen, không bỏ 
SÓf CÕI nảo. 

Khi đến chỗ Phật Thích Ca, đầu lạy hai chân Phật, đi quanh 
trăm ngàn vòng, rồi lui đứng một bên. Bồ-tát Nhật Quang Minh tiến 
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tới trước, bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Ở phía Tây Nam của cõi này, trải 
qua vô số thế giới, có thế giới tận cùng tên là Ly Trần Tụ, có Phật hiệu 
là Nhật Luân Biến Chiếu Thắng Đức Như Lai, Ứng, Chánh Đăng 
Giác, Minh Hạnh Viên Mãn, Thiện Thệ, Thế Gian Giải, Vô Thượng 
Trượng Phu, Điều Ngự Sĩ, Thiên Nhơn Sư, Phật, Bạt-già-phạm, xin ân 
cần thăm 

hỏi Thế Tôn: “Ngài được ít bệnh, ít phiền, đi đứng nhẹ nhàng, khí lực 
điều hòa, an vui chăng? Việc đời chịu đựng được chăng? Chúng sinh 
dễ độ chăng?” Rồi cầm ngàn cành hoa sen sắc vàng ròng ấy, dâng lên 
Thế Tôn để làm Phật sự. 

Khi Ấy, Phật Thích Ca Mâu NI, nhận hoa sen Ấy, rồi rải trở lại 
vô số thế giới chư Phật ở hướng Tây Nam. Do thần lực Phật, khiến 
cho các hoa này rơi khắp các cõi Phật. Trong đài của các hoa này, đều 
có hóa Phật ngồi kiết già, nói pháp tương ưng Đại Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa cho các Bỏ-tát, hữu tình nào nghe được, nhất định đạt được quả vị 
Giác ngộ cao tột. 

Khi ấy, Nhật Quang Minh và các tùy tùng thấy việc này, vui 
mừng nhảy nhót, khen chưa từng có; mỗi người tùy theo căn lành và 
phẩm vật cúng dường nhiều hay ít, mà cung kính cúng dường, tôn 
trọng ngợi khen Phật và Bồ-tát. Xong, lui ngôi một bên. 

Cứ như vậy, từ thế giới tận cùng ây đến đây, tất cả cõi Phật ở 
hướng Tây Nam, mỗi cõi đều có các Đức Như Lai, hiện đang nói pháp 
mâu cho đại chúng. Tại chỗ các Đức Phật â ấy, cũng đều có một vị Bồ- 
tát đứng đầu, thấy hào quang lớn ấy, cõi đất biến động, và thân tướng 
Phật, đi đến trước Phật, bạch: Bạch Thế Tôn! Do nhân duyên gì mà có 
điềm lành này? 

Khi ấy, các Đức Phật kia, Ngài nào cũng đáp: Ở phía Đông Bắc 
của cõi này, có thế giới Kham Nhẫn, có Phật hiệu là Thích Ca Mâu Ni, 
sắp nói pháp Đại Bát-nhã-ba-la-mật-đa cho các Bồ-tát. Do thần lực 
của Phật đó, nên mới hiện điềm lành này. 

Các vị Bồ-tát đứng đầu nghe xong, vui mừng, Ngài nào cũng 
đều xin đến thế giới Kham Nhẫn, để chiêm ngưỡng, lễ bái, cúng 
dường Phật và các vị Bồ-tát. Các Đức Như Lai kia khen hay và cho đi. 
Các Ngài lấy hoa sen ngàn báu sắc vàng ròng và dặn: Ngươi đem hoa 
này đến chỗ Phật kia, bạch lại đầy đủ lời ta: “Xin ân cần thăm hỏi, 
Ngài được ít bệnh, ít phiền, đi đứng nhẹ nhàng, khí lực điều hòa, an 
vui chăng? Việc đời chịu đựng được chăng? Chúng sanh dễ độ 
chăng?” Rồi cầm hoa sen này, dâng lên Thế Tôn để làm Phật sự. 
Ngươi đến cõi kia, phải nhận thức đúng đắn, thấy cõi Phật đó và các 
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Bồ-tát, chớ sinh lòng coi thường, mà tự làm thương tốn mình. Vì sao 
vậy? Vì các Bồ-tát kia, oai đức khó sánh kịp, do nguyện độ sanh thôi 
thúc, vì nhân duyên lớn, mới sanh về cõi đó. 

Mỗi vị đứng đầu nhận hoa, vâng lệnh, rồi cùng với vô lượng, vô 
số Bồ-tát, đồng nam, đồng nữ, từ giã Phật, mang theo phâm vật cúng 
dường, bắt đầu lên đường. Các cõi Phật đã đi qua, mỗi nơi đều có 
cúng dường Phật và Bồ-tát, không bỏ sót cõi nào. 

Khi đến chỗ Phật Thích Ca, đầu lạy hai chân Phật, đi quanh 
trăm ngàn vòng, dâng hoa, bạch trình mọi việc. Phật nhận hoa xong, 
rải trở lại hướng Tây Nam. Do thần lực Phật, nên hoa rơi khắp các cõi 
Phật. Trong đài của các hoa, đều có hóa Phật nói pháp Đại Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa cho các Bồ-tát, khiến cho người nghe, nhất định đạt được 
quả vị Giác ngộ cao tột. 

Bồ-tát đứng đầu và các tùy tùng thấy rồi, vui mừng, khen chưa 
từng có; mỗi vị tùy theo căn lành và phẩm vật cúng đường nhiều hay 
ít, mà cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi khen Phật và Bồ-tát. 
Xong, lui ngồi một bên. 

Lúc bấy giờ, thế giới tận cùng của vô số thế giới ở hướng Tây 
Bắc, tên là Chơn Tự Tại, có Phật hiệu là Nhất Bảo Cái Thắng Như 
Lai, Ứng, Chánh Đẳng Giác, Minh Hạnh Viên Mãn, Thiện Thệ, Thế 
Gian Giải, Vô Thượng Trượng Phu, Điều Ngự Sĩ, Thiên Nhơn Sư, 
Phật, Bạt-già-phạm, đang an ồn trú trì tại đó, nói pháp Đại Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa cho các chúng đại Bồ-tát. Trong đó, có vị Bồ-tát tên là Bảo 
Thắng, thấy hào quang lớn này, cõi đất biến động và thân tướng Phật, 
lòng sanh thắc mắc, đi đến trước Phật, đầu lạy hai chân Phật, bạch: 
Bạch đức Thế Tôn! Do nhân duyên gì, mà có điềm lành này? 

Khi ấy, đức Phật Nhất Bảo Cái Thắng bảo đại Bồ-tát Bảo 
Thăng: Này Thiện nam tử! Ở hướng Đông Nam của cõi nảy, trải qua 
vô số thế giới, có thế giới tận cùng, tên là Kham Nhẫn, có Phật hiệu là 
Thích Ca Mâu NI, Như Lai, Ứng, Chánh Đăng Giác, Minh Hạnh Viên 
Mãn, Thiện Thệ, Thế Gian Giải, Vô Thượng Trượng Phu, Điều Ngự 
S1, Thiên Nhơn Sư, Phật, Bạt-già-phạm, nay đang an ôn trú trì tại đó, 
sắp nói pháp Đại Bát-nhã-ba-la-mật-đa cho chúng đại Bồ-tát. Do thần 
lực của Phật đó, mà hiện ra điềm lành này. 

Bảo Thắng nghe rồi, vui mừng nhảy nhót, lại bạch Phật: Bạch 
Thế Tôn! Con nay xin đến thế giới Kham Nhẫn, để chiêm ngưỡng, lễ 
bái cũng dường đức Như Lai Thích Ca Mâu Ni và các chúng đại Bồ- 
tát, những vị đã đạt được sự hiểu biết thông suốt, pháp môn Đàả-la-mi, 
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pháp môn Tam-ma-địa, thần thông tự tại, ở thân sau cùng, nối ngôi vị 
Phật. Cúi xin dũ lòng thương xót, chấp thuận ! 

Khi ấy, Phật Nhất Bảo Cái Thắng bảo Bồ-tát Bảo Thắng: Hay 
thay! Hay thay! Nay đã đúng lúc. Được, ông cứ khởi hành. 

Đức Phật liền lấy ngàn cành hoa sen sắc vàng ròng, hoa ấy có 
ngàn cánh, có các báu trang nghiêm, trao cho Bồ-tát Bảo Thắng và 
dặn: Ngươi mang hoa này đến chỗ Phật Thích Ca Mâu Ni, như lời Ta 
dặn, bạch: "Như Lai Nhất Bảo Cái Thắng xin ân cần thăm hỏi, Ngài 
được ít bệnh, ít phiền, đi đứng nhẹ nhàng, khí lực điều hòa, an vui 
chăng? Việc đời chịu đựng được chăng? Chúng sinh dễ độ chăng?” 
Rồi cầm hoa sen này, dâng lên Thế Tôn, để làm Phật sự. Ngươi đến 
cõi kia, phải nhận thức đúng đắn, thấy cõi Phật và các đại chúng, chớ 
sinh lòng coi thường, mà tự làm thương tổn mình. Vì sao vậy? Vì các 
vị Bồ-tát kia, oai đức khó sánh kịp, do nguyện độ sanh thôi thúc, vì 
nhân duyên lớn, mới sanh về cõi đó. 

Khi ấy, Bồ-tát Đảo Thăng nhận hoa, vâng lệnh, rồi cùng với vô 
lượng trăm ngàn vô số đại Bồ-tát xuất gia, tại gia và vô SỐ trăm ngàn 
đồng nam, đồng nữ, đầu lễ chân Phật, đi vòng bên phải, rồi xin giả từ. 
Mỗi vị mang theo vô lượng các loại hoa hương, tràng phan, lọng báu, 
y phục, trang sức quý và các phẩm vật cúng dường khác, bắt đầu lên 
đường. Vô số cõi Phật ở hướng Tây Bắc đã đi qua, đến cõi Phật nào 
cũng cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi khen, không bỏ sót cõi 
nào. 

Khi đến chỗ Phật Thích Ca, đầu lạy hai chân Phật, đi quanh 
trăm ngàn vòng, rồi lui đứng một bên. Bồ-tát Bảo Thắng tiến tới trước, 
bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Ở phía Tây Bắc của cõi này, trải qua vô số 
thế ĐIỚI, CÓ thế giới tận cùng tên là Chân Tự Tại, có Phật hiệu là Nhất 
Bảo Cái Thăng Như Lai, Ứng Chánh Đăng Giác, Minh Hạnh Viên 
Mãn, Thiện Thệ, Thế Gian Giải, Vô Thượng Trượng Phu, Điều Ngự 
Sĩ, Thiên Nhơn Sư, Phật, Bạt-già-phạm, xin ân cần thăm hỏi Thế Tôn: 
“Ngài được ít bệnh, ít phiền, đi đứng nhẹ nhàng, khí lực điều hòa, an 
vui chăng? Việc đời chịu đựng được chăng? Chúng sinh dễ độ 
chăng?” Rồi cằm ngàn cành hoa sen sắc vàng ròng ấy, dâng lên Thế 
Tôn, để làm Phật sự. 

Khi ấy, Phật Thích Ca Mâu Ni nhận hoa sen ấy, rồi rải trở lại vô 
số thế giới chư Phật ở hướng Tây Bắc. Do thần lực Phật, khiến cho 
các hoa này, rơi khắp các cõi Phật. Trong đài của các hoa này, đều có 
hóa Phật ngồi kiết già, nói pháp tương ưng Đại Bát-nhã-ba-la-mật-đa 
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cho các Bồ-tát, hữu tình nào nghe được, nhất định đạt được quả vị 
Giác ngộ cao tội. 

Khi ấy, Bảo Thắng và các tùy tùng thấy việc này rồi, vui mừng 
nhảy nhót, khen chưa từng có; mỗi người tùy theo căn lành và phẩm 
vật cúng dường nhiều hay ít, mà cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi 
khen Phật và các Bỏ-tát. “Xong, lui ngôi một bên. 

Cứ như thế, từ thế giới tận cùng ấy đến đây, tất cả các cõi Phật 
ở hướng Tây Bắc, mỗi cõi đều có các Đức Như Lai, hiện đang nói 
phàp mâu cho đại chúng. Tại chỗ các Đức Phật ấ ẫy, cũng đều có một vị 
Bồ-tát đứng đầu, thấy hào quang lớn này, cõi đất biến động, và thân 
tướng Phật, tiễn đến trước, bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Do nhân duyên 
gì mà có điềm lành này? 

Khi ấy, các Đức Phật kia, mỗi Ngài đều đáp: Ở hướng Đông 
Nam có thế giới Kham Nhẫn, có Phật hiệu là Thích Ca Mâu Ni, sắp 
nói pháp Đại Bát-nhã-ba-la-mật-đa cho các Bồ-tát. Do thần lực của 
Phật đó, nên mới hiện điềm lành này. 

Các Bồ-tát đứng đầu nghe xong, vui mừng, Ngài nào cũng đều 
xin đến thế giới Kham Nhẫn, để chiêm ngưỡng, lễ bái, cúng dường 
Phật và các vị Bồ-tát. Các Đức Như Lai kia khen hay và cho đi. Các 
Ngài đều trao cho hoa sen ngàn báu sắc vàng ròng và dặn: Ngươi đem 
hoa này, đến chỗ Phật kia, bạch lại đầy đủ lời ta: “Xin ân cần thăm 
hỏi, Ngài được ít bệnh, ít phiền, đi đứng nhẹ nhàng, khí lực điều hòa, 
an vui chăng? Việc đời chịu đựng được chăng? Chúng sanh dễ độ 
chăng?” Rồi cầm hoa sen này, dâng lên Thế Tôn để làm Phật sự. 
Ngươi đến cõi kia, phải nhận thức đúng đắn, thấy cõi Phật đó và các 
Bồ-tát, chớ sinh lòng coi thường, mà tự làm thương tôn mình. Vì sao 
vậy? Vì các Bồ-tát kia, oai đức khó sánh kịp, do nguyện độ sanh thôi 
thúc, vì nhân duyên lớn, mới sanh về cõi đó. 

Mỗi vị đứng đầu nhận hoa, vâng lệnh, rồi cùng với vô lượng, vô 
số Bồ-tát, đồng nam, đồng nữ, từ giã Phật, mang theo phẩm vật cúng 
dường, bắt đầu lên đường. Các cõi Phật đã đi qua, môi nơi đều có 
cúng dường Phật và Bồ-tát, không bỏ sót cõi nảo. 

Khi đến chỗ Phật Thích Ca, đầu lạy hai chân Phật, đi quanh 
trăm ngàn vòng, dâng hoa bạch trình mọi việc. Phật nhận hoa xong, 
rải trở lại hướng Tây Bắc. Do thần lực Phật, nên hoa rơi khắp các cõi 
Phật. Trong đài của các hoa, đều có hóa Phật nói pháp Đại Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa cho các Bồ-tát, khiến cho người nghe, nhất định đạt được 
quả vị Giác ngộ cao tột. 
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Bồ-tát đứng đầu và hàng tùy tùng thấy rồi, vui mừng, khen chưa 
từng có; mỗi vị tùy theo căn lành và phẩm vật cúng đường nhiều hay 
ít, mà cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi khen Phật và Bồ-tát. 
Xong, lui ngôi một bên. 

Lúc bấy giờ, thế giới tận cùng của vô số thế giới ở phương 
dưới, tên là Liên Hoa, có Phật hiệu là Liên Hoa Đức Như Lai, Ứng, 
Chánh Đăng Giác, Minh Hạnh Viên Mãn, Thiện Thệ, Thế Gian Giải, 
Vô Thượng Trượng Phu, Điều Ngự S1, Thiên Nhơn Sư, Phật, Bạt-già- 
phạm, đang an ôn trú trì tại đó, nói pháp Đại Bát-nhã-ba-la-mật-đa cho 
các chúng đại Bồ-tát. Ở đó, có vị Bồ-tát tên là Liên Hoa Thăng, thấy 
hảo quang lớn này, cõi đất biến động và thân tướng Phật, lòng sanh 
thắc mắc, đi đến trước Phật, đầu lạy hai chân Phật, bạch: Bạch đức 
Thế Tôn! Do nhân duyên gì, mà có điềm lành này? 

Khi ấy, đức Phật Liên Hoa Đức bảo Bồ-tát Liên Hoa Thăng: 
Nầy Thiện nam tử! Ở phía Trên của cõi này, trải qua vô số thế giới, có 
thế giới tận cùng, tên là Kham Nhẫn, có Phật hiệu là Thích Ca Mâu 
Ni, Như Lai, Ứng, Chánh Đăng Giác, Minh Hạnh Viên Mãn, Thiện 
Thệ, Thế Gian Giải, Vô Thượng Trượng Phu, Điều Ngự Sĩ, Thiên 
Nhơn Sư, Phật, Bạt-già-phạm, nay đang an Ổn, trú trì tại đó, sắp nói 
pháp Đại Bát-nhã-ba-la-mật-đa cho chúng đại Bồ-tát. Do thần lực của 
Phật đó, mà hiện ra điềm lành này. 

Khi ấy, Liên Hoa Thắng nghe Phật nói rồi, vui mừng nhảy nhót, 
lại bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Con nay xIn đến thế giới Kham Nhẫn, 
để chiêm ngưỡng, lễ bái cúng dường đức Như Lai Thích Ca Mâu Ni 
và các chúng đại Bồ-tát, những vị đã đạt được sự hiểu biết thông suốt, 
pháp môn Đà-la-m, pháp môn Tam-ma-địa, thần thông tự tại, ở thân 
Sau cùng, nối ngôi vị Phật. Cúi xin đũ lòng thương xót, chấp thuận! 

Khi ấy, Phật Liên Hoa Đức bảo Bồ-tát Liên Hoa Thắng: Hay 
thay! Hay thay! Nay đã đúng lúc. Được, ông cứ khởi hành. 

Đức Phật liền lấy ngàn cành hoa sen sắc vàng ròng, hoa ấy có 
ngàn cánh, có các báu trang nghiêm, trao cho Bồ-tát Liên Hoa Thắng 
và dặn: Ngươi mang hoa này đến chỗ Phật Thích Ca Mâu Ni, như lời 
Ta dặn, bạch: "Như Lai Liên Hoa Đức xin ân cần thăm hỏi, Ngài được 
ít bệnh, ít phiền, đi đứng nhẹ nhàng, khí lực điều hòa, an vui chăng? 
Việc đời chịu đựng được chăng? Chúng sinh dễ độ chăng?” Rồi cầm 
hoa sen này, dâng lên Thế Tôn, để làm Phật sự. Ngươi đến cõi kia, 
phải nhận thức đúng đắn, thấy cối Phật và các đại chúng ở đó, chớ 
sinh lòng coi thường, mà tự làm thương tổn mình. Vì sao vậy? Vì các 
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đại Bồ-tát kia, oai đức khó sánh kịp, do nguyện độ sanh thôi thúc, vì 
nhân duyên lớn, mới sanh về cõi đó. 

Khi ấy, Bồ-tát Liên Hoa Thắng, nhận hoa, vâng lệnh, rồi cùng 
với vô lượng trăm ngàn vô số đại Bồ-tát xuất gia, tại gia và vô số trăm 
ngàn đồng nam, đồng nữ, đầu lễ chân Phật, đi vòng bên phải, rồi xin 
giã từ. Mỗi vị mang theo vô lượng các loại hoa hương, tràng phan, 
lọng báu, y phục, trang sức quý và các phẩm vật cúng dường khác, bắt 
đầu lên đường. Vô số cõi Phật ở phương Dưới đã đi qua, đến cõi Phật 
nào cũng cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi khen, không bỏ sót 
CÕI nảo. 

Khi đến chỗ Phật Thích Ca, đầu lạy hai chân Phật, đi quanh 
trăm ngàn vòng, rồi lui đứng một bên. Bồ-tát Liên Hoa Thăng tiến tới 
trước, bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Ở phía Dưới của cõi này, trải qua vô 
số thế giới, có thế giới tận cùng tên là Liên Hoa, có Phật hiệu là Liên 
Hoa Đức, Như Lai, Ứng Chánh Đăng Giác, Minh Hạnh Viên Mãn, 
Thiện Thệ, Thế Gian Giải, Vô Thượng Trượng Phu, Điều Ngự ST, 
Thiên Nhơn Sư, Phật, Bạt-già-phạm, xin ân cần thăm hỏi Thế Tôn: 
“được ít bệnh, ít phiền, đi đứng nhẹ nhàng, khí lực điều hòa, an vui 
chăng? Việc đời chịu đựng được chăng? Chúng sinh dễ độ chăng?” 
Rồi cầm ngàn hoa sen sắc vàng ròng ấy, dâng lên Thế Tôn để làm 
Phật sự. 

Khi ấy, đức Phật Thích Ca Mâu Ni, nhận hoa sen ấy, rồi rải trở 
lại vô số thế giới chư Phật ở phương Dưới. Do thần lực Phật, khiến 
cho các hoa này, rơi khắp các cõi Phật. Trong đài của các hoa này, đều 
có hóa Phật ngồi kiết già, nói pháp tương ưng Đại Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa cho các Bồ-tát, hữu tình nào nghe được, nhất định đạt được quả vị 
Giác ngộ cao tột. 

Khi ấy, Liên Hoa Thắng và các tùy tùng thấy việc này rồi, vui 
mừng nhảy nhót, khen chưa từng có; mỗi người tùy theo căn lành và 
phẩm vật cúng dường nhiều hay ít, mà cung kính cúng dường, tôn 
trọng ngợi khen Phật và Bồ-tát. Xong, lui ngôi một bên. 

Cứ như thế, từ thế giới tận cùng ấy đến đây, tất cả cõi Phật ở 
phương Dưới, mỗi cõi đều có các Đức Như Lai, hiện đang nói phảp 
mâu cho đại chúng. Tại chỗ các Đức Phật â Ấy, cũng đều có một vị Bồ- 
tát đứng đầu, thấy hào quang lớn ấy, cõi đất biến động, và thân tướng 
Phật, đêu đến chỗ Phật, bạch: Bạch Thế Tôn! Do nhân duyên gì mà có 
điềm lành này? 

Khi ấy, các Đức Phật kia, Ngài nào cũng đáp: Ở phía Trên của 
CÕI này, có thế giới Kham Nhẫn, có Phật hiệu là Thích Ca Mâu Ni, sắp 
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nói pháp Đại Bát-nhã-ba-la-mật-đa cho các Bồ-tát. Do thần lực của 
Phật đó, nên mới hiện điềm lành này. 

Các vị Bồ-tát hàng đầu nghe xong vui mừng, Ngài nào cũng đều 
xin đến thế giới Kham Nhẫn, để chiêm ngưỡng, lễ bái, cúng đường 
Phật và các vị Bồ-tát. Các Đức Như Lai kia khen hay và cho đi. Các 
Ngài trao cho hoa sen ngàn báu sắc vàng ròng và dặn: Ngươi đem hoa 
này đến chỗ Phật kia, bạch lại đầy đủ lời ta: “Xin ân cần thăm hỏi, 
Ngài được ít bệnh, ít phiền, đi đứng nhẹ nhàng, khí lực điều hòa, an 
vui chăng? Việc đời chịu đựng được chăng? Chúng sanh dễ độ 
chăng?” Rồi cầm hoa sen này, dâng lên Thế Tôn để làm Phật sự. 
Ngươi đến cõi kia, phải nhận thức đúng đẫn, thấy cõi Phật đó và các vị 
Bồ-tát, chớ sinh lòng coi thường, mà tự làm thương tôn mình. Vì sao 
vậy? Vì các Bồ-tát kia, oai đức khó sánh kịp, do nguyện độ sanh thôi 
thúc, vì nhân duyên lớn, mới sanh về cõi đó. 

Mỗi vị đứng đầu nhận hoa, vâng lệnh, rồi cùng với vô lượng, vô 
số Bồ-tát, đồng nam, đồng nữ, từ giã Phật, mang theo phẩm vật cúng 
dường, bắt đầu lên đường. Các cõi Phật đã đi qua, môi nơi đều có 
cúng dường Phật và Bồ-tát, không bỏ sót cõi nào. 

Khi đến chỗ Phật Thích Ca, đầu lạy hai chân Phật, đi quanh 
trăm ngàn vòng, dâng hoa, bạch trình mọi việc. Phật nhận hoa xong, 
rải trở lại phương Dưới. Do thần lực Phật, nên hoa rơi khắp các cõi 
Phật. Trong đài của các hoa, đều có hóa Phật, nói pháp Đại Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa cho các Bỏ-tát, khiến cho người nghe, nhất định đạt được 
quả vị Giác ngộ cao tột. 

Bồ-tát đứng đầu và hàng tùy tùng thấy rồi, vui mừng, khen chưa 
từng có; mỗi vị tùy theo căn lành và phẩm vật cúng dường nhiều hay 
ít, mà cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi khen Phật và Bồ-tát. 
Xong, lui ngồi một bên. 

Lúc bấy giờ, thế giới tận cùng của vô số thế giới ở phương 
Trên, tên là Hoan Hỷ, có Phật hiệu là Hỷ Đức Như Lai, Ứng, Chánh 
Đăng Giác, Minh Hạnh Viên Mãn, Thiện Thệ, Thế Gian Giải, Vô 
Thượng Trượng Phu, Điều Ngự Sĩ, Thiên Nhơn Sư, Phật, Bạt-già- 
phạm, đang an ồn trú trì tại đó, nói pháp Đại Bát-nhã-ba-la-mật-đa cho 
các đại Bôồ-tát. Ở đó, có Bồ-tát tên là Hỷ Thọ, thấy hào quang lớn này, 
cõi đất biến động và thân tướng Phật, lòng sanh thắc mắc, đi đến trước 
Phật, đầu lạy hai chân Phật, bạch: Bạch đức Thế Tôn! Do nhân duyên 
gì, mà có điềm lành này? 

Khi ấy, đức Phật Hỷ Đức bảo đại Bồ-tát Hỷ Thọ: Nầy Thiện 
nam tử! Ở phía Dưới của cõi này, trải qua vô số thế giới, có thế giới 
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tận cùng tên là Kham Nhẫn, có Phật hiệu là Thích Ca Mâu Ni, Như 
Lai, Ứng, Chánh Đăng Giác, Minh Hạnh Viên Mãn, Thiện Thệ, Thế 
Gian Giải, Vô Thượng Trượng Phu, Điều Ngự Sĩ, Thiên Nhơn Sư, 
Phật, Bạt-già-phạm, nay đang an Ổn, trú trì tại đó, sắp nói pháp Đại 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa cho chúng đại Bồ-tát. Do thần lực của Phật đó, 
mà hiện ra điềm lành này. 

Hỷ Thọ nghe TÔI, vui mừng nhảy nhót, lại bạch Phật: Bạch Thế 
Tôn! Con nay xin đến thế giới Kham Nhẫn, để chiêm ngưỡng, lễ bái 
cúng dường đức Như Lai Thích Ca Mâu Ni và các chúng đại Bồ-tát, 
những vị đã đạt được sự hiểu biết thông suốt, pháp môn Đà-la-ni, pháp 
môn Tam-ma-địa, thần thông tự tại, ở thân sau cùng, nối ngôi vị Phật. 
Cúi xin đũ lòng thương xót, chấp thuận ! 

Khi ấy, Phật Hỷ Đức bảo Bồ-tát Hỷ Thọ: Hay thay! Hay thay! 
Nay đã đúng lúc. Được, ông cứ khởi hành. 

Đức Phật liền lẫy ngàn cành hoa sen sắc vàng ròng, hoa ấy có 
ngàn cánh, có các báu trang nghiêm, trao cho Bỏ-tát Hỷ Thọ và dặn: 
Ngươi mang hoa này đến chỗ Phật Thích Ca Mâu Ni, như lời Ta dặn, 
bạch: "Như Lai Hỷ Đức xin ân cần thăm hỏi, Ngài được ít bệnh, ít 
phiền, đi đứng nhẹ nhàng, khí lực điều hòa, an vui chăng? Việc đời 
chịu đựng được chăng? Chúng sinh dễ độ chăng?” Rồi cầm hoa sen 
nảy, dâng lên Thế Tôn, để làm Phật sự. Ngươi đến cõi kia, phải nhận 
thức đúng đắn, thấy cõi Phật đó và các đại chúng, chớ sinh lòng coi 
thường, mà tự làm thương tôn mình. Vì sao vậy? Vì các vị Bồ-tát kia, 
oai đức khó sánh kịp, do nguyện độ sanh thôi thúc, vì nhân duyên lớn, 
mới sanh về cõi đó. 

Khi ẫy, Bồ-tát Hỷ Thọ nhận hoa, vâng lệnh, rồi cùng với vô 
lượng trăm ngàn vô số đại Bồ-tát xuất gia, tại gia và vô số trăm ngàn 
đồng nam, đồng nữ, đầu lễ chân Phật, đi vòng bên phải, rồi xin giã từ. 
Mỗi vị mang theo vô lượng các loại hoa hương, tràng phan, lọng báu, 
y phục, trang sức quý và các phẩm vật cúng dường khác, bắt đầu lên 
đường. Vô số cõi Phật ở phương Trên đã đi qua, đến cõi Phật nào 
cũng cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi khen, không bỏ sót cõi 
nào. 

Khi đến chỗ Phật Thích Ca, đầu lạy hai chân Phật, đi quanh 
trăm ngàn vòng, rồi lui đứng một bên. Bồ-tát Hỷ Thọ tiến tới trước, 
bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Ở phương Trên của cõi này, trải qua vô số 
thế giới, có thế giới tận cùng tên là Hoan Hý, có Phật hiệu là Hỷ Đức. 
Như Lai, Ứng, Chánh Đăng Giác, Minh Hạnh Viên Mãn, Thiện Thệ, 
Thế Gian Giải, Vô Thượng Trượng Phu, Điều Ngự Sĩ, Thiên Nhơn 
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Sư, Phật, Bạt-già-phạm, xin ân cần thăm hỏi Thế Tôn: “được ít bệnh, 
ít phiền, đi đứng nhẹ nhàng, khí lực điều hòa, an vui chăng? Việc đời 
chịu đựng được chăng? Chúng sinh dễ độ chăng?” Rồi cầm ngàn hoa 
sen sắc vàng ròng ây, dâng lên Thế Tôn để làm Phật sự. 

Khi ây, đức Phật Thích Ca Mâu Ni nhận hoa sen ẫy, rồi rải trở 
lại vô số thế giới chư Phật ở phương Trên. Do thần lực Phật, khiến các 
hoa này, rơi khắp các cõi Phật. Trong đài của các hoa này đều có hóa 
Phật ngôi kiết già, nói pháp tương ưng Đại Bát-nhã-ba-la-mật-đa cho 
các Bồ-tát, hữu tình nào nghe được, nhất định đạt được, quả vị Giác 
ngộ cao tột. 

Khi ấy, Hỷ Thọ và hàng tùy tùng thấy việc này rồi, vui mừng 
nhảy nhót, khen chưa từng có; mỗi vị tùy theo căn lành và phẩm vật 
cúng dường nhiều hay ít, mà cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi 
khen Phật và Bồ-tát. Xong, lui ngồi một bên. 

Cứ như thế, từ thế giới tận cùng ấy đến đây, tất cả cõi Phật ở 
phương Trên, mỗi cõi đều có các Đức Như Lai, hiện đang nói phàp 
mâu cho đại chúng. Tại chỗ các Đức Phật â Ấy, cũng đều có một vị Bồ- 
tát đứng đầu, thấy hào quang lớn ấy, cõi đất biến động, và thân tướng 
Phật, đêu đến chỗ Phật, bạch: Bạch Thế Tôn! Do nhân duyên gì mà có 
điềm lành này? 

Khi ấy, các Đức Phật kia, mỗi Ngài đều đáp: Ở phía Dưới, có 
thế giới Kham Nhẫn, có Phật hiệu là Thích Ca Mâu Ni, sắp nói pháp 
Đại Bát-nhã-ba-la-mật-đa cho các đại Bồ-tát. Do thần lực của Phật đó, 
nên mới hiện điềm lành này. 

Các vị Bồ-tát hàng đầu nghe xong, vui mừng, Ngài nào cũng 
xin đến thế giới Kham Nhẫn, để chiêm ngưỡng, lễ bái, cúng dường 
Phật và các Bồ-tát. Các Đức Như Lai kia khen hay và cho đi. Các 
Ngài trao cho hoa sen ngàn báu sắc vàng ròng và dặn: Ngươi đem hoa 
này đến chỗ Phật kia, bạch lại đầy đủ lời ta: “Xin ân cần thăm hỏi, 
Ngài được ít bệnh, ít phiền, đi đứng nhẹ nhàng, khí lực điều hòa, an 
vui chăng? Việc đời chịu đựng được chăng? Chúng sanh dễ độ 
chăng?” Rồi cầm hoa sen này, dâng lên Thể Tôn để làm Phật sự. 
Ngươi đến cõi kia, phải nhận thức đúng đắn, thấy cõi Phật đó và các vị 
Bồ-tát, chớ sinh lòng coi thường, mà tự làm thương tôn mình. Vì sao 
vậy? Vì các Bồ-tát kia, oai đức khó sánh kịp, do nguyện độ sanh thôi 
thúc, vì nhân duyên lớn, mới sanh về cõi đó. 

Mỗi vị đứng đầu nhận hoa, vâng lệnh, rồi cùng với vô lượng, vô 
số Bồ-tát, đồng nam, đồng nữ, từ giã Phật, mang theo phẩm vật cúng 
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dường, bắt đầu lên đường. Các cõi Phật đã đi qua, mỗi nơi đều có 
cúng dường Phật và Bồ-tát, không bỏ sót cõi nào. 

Khi đến chỗ Phật Thích Ca, đầu lạy hai chân Phật, đi quanh 
trăm ngàn vòng, dâng hoa bạch trình mọi việc. Phật nhận hoa xong, 
rải trở lại phương Trên. Do thần lực Phật, nên hoa rơi khắp các cõi 
Phật. Trong đài của các hoa này đều có hóa Phật nói pháp Đại Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa cho các Bồ-tát, khiến cho nguời nghe, nhất định đạt 
được quả vị Giác ngộ cao tột. 

Bồ-tát đứng đầu và hàng tùy tùng thấy rồi vui mừng, khen chưa 
từng có; mỗi vị tùy theo căn lành và phẩm vật cúng đường nhiều hay 
ít, mà cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi khen Phật và Bồ-tát. 
Xong, lui qua ngồi một bên. 

Lúc bấy giờ, ở các cõi Phật trong thế giới ba lần ngàn này, các 
báu sung mãn; các loại hoa quí, rải khắp trên đất, tràng phan báu, lọng 
báu giăng bày khắp nơi; cây hoa, cây trái, cây thơm, cây mượt, cây 
báu, cây áo, các cây trang sức xen lẫn, trang nghiêm cùng khắp, rất dễ 
ưa thích. Như cảnh giới nhiều hoa sen ở cõi Tịnh Độ của đức Như Lai 
Phố Hoa. Bồ-tát Diệu Cát Tường, Bồ-tát Thiện Trụ Tuệ và vô lượng 
đại Bồ-tát có oai đức và thần lực lớn, đều ở trong đó. 


Quyển Thứ 02 
Hết 
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IH. PHAM HỌC QUAN 
01 

Lúc bấy giờ, Đức Thế Tôn biết các thế giới: Như là Thiên-ma- 
phạm, như là các Sa-môn, như là Bà-la-môn, như là Kiền-đạt- -phược, 
như là A-tố-lạc, như là các Thân rồng, như là các chúng đại Bằ- tát 
những vị ở thân sau cùng, nối ngôi vị Phật; ngoải ra, còn có tất cả 
người chăng phải người, có duyên đối với Pháp, đều đã tập hộp, liền 
bảo Cụ thọ Xá Lợi Tử: Nếu đại Bồ-tát, đối với tất cả pháp, muốn giác 
ngộ cùng tột tất cả tướng, nên học Bát- nhã-ba-la-mật-đa. 

Khi ấy, Xá Lợi Tử nghe Phật nói rồi, liền từ chỗ ngồi đứng dậy, 
vui mừng nhảy nhót, đi đến trước Phật, đầu lạy hai chân Phật, phủ kín 
vai bên trái, gôi phải quỳ xuống đất, chấp tay cung kính bạch Phật: 
Bạch Thế Tôn! Đại Bồ-tát, đối với tất cả pháp, muốn giác ngộ cùng tột 
tất cả tướng, phải học Bát-nhã-ba-la-mật-đa như thế nào? 

Phật bảo Cụ thọ Xá Lợi Tử: Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát nên lây 
vô trụ làm phương tiện, để an trụ Bát-nhã-ba-la-mật-đa; vì sở trụ, năng 
trụ đều không thê năm bắt được. 

Các đại Bồ-tát nên lẫy vô xả làm phương tiện, để hoàn thành Bồ 
thí Ba-la-mật-đa; vì người cho, kẻ nhận và vật cho, đều không thể nắm 
bắt được. 

Các đại Bồ-tát nên lấy vô hộ làm phương tiện, để hoàn thành 
tịnh giới Ba-la-mật-đa; vì cái tướng phạm, không phạm đều không thể 
nắm bắt được. 

Các đại Bồ-tát nên lấy vô thủ làm phương tiện, để hoàn thành 
an nhẫn Ba-la-mật-đa; vì tướng động, không động đều không thể năm 
bắt được. 

Các đại Bồ-tát nên lẫy vô cần làm phương tiện, để hoản thành 
tinh tấn Ba-la-mật-đa; vì thân tâm siêng, lười đều không thể nắm bắt 
được. 

Các đại Bồ-tát nên lấy vô tư làm phương tiện, để hoàn thành 
tịnh lự Ba-la-mật-đa; vì có thiền vị, không có thiền vị đều không thể 
năm bắt được. 

Các đại Bồ-tát nên lấy vô trước làm phương tiện, để hoàn thành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; vì tánh, tướng của các pháp đều không thể nắm 
bắt được. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát an trụ Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, lấy vô sở đắc làm phương tiện, để hoàn thành: Bốn niệm trụ, bốn 
chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chị giác ngộ, tám chi 
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thánh đạo; vì ba mươi bảy pháp phần Bồ-đề, đều không thể nắm bắt 
được. 

Các đại Bồ-tát an trụ Bát-nhã-ba-la-mật-đa, lây vô sở đặc làm 
phương tiện, để hoàn thành pháp môn không giải thoát, vô tướng giải 
thoát, vô nguyện giải thoát; vì ba môn giải thoát này, đều không thê 
năm bắt được. 

Các đại Bồ-tát an trụ Bát-nhã-ba-la-mật-đa, lây vô sở đặc làm 
phương tiện, để hoàn thành bốn tịnh lự, bốn vô lượng, bốn vô sắc 
định; vì tịnh lự, vô lượng, vô sắc định đều không thể năm bắt được. 

Các đại Bồ-tát an trụ Bát-nhã-ba-la-mật-đa, lấy vô sở đắc làm 
phương tiện, để hoàn thành tám giải thoát, tám thắng xứ, chín định thứ 
đệ, mười biến xứ; vì giải thoát, thắng xứ ... cho đến biến xứ đều 
không thê năm bắt được. 

Các đại Bồ-tát an trụ Bát-nhã-ba-la-mật-đa, lấy vô sở đắc mà 
làm phương tiện, để hoàn thành chín tưởng là Tưởng phình bụng, 
tưởng chảy mủ, tưởng đỏ bằm, tưởng tím xanh, tưởng chim mồ nuốt, 
tưởng tan rã, tưởng bộ xương, tưởng thiêu đốt, tưởng tất cả thế gian 
không thể bảo tồn được; vì các tưởng ấy, đều không thể nắm bắt được. 

Các đại Bồ-tát an trụ Bát-nhã-ba-la-mật-đa, lấy vô sở đặc làm 
phương tiện, để hoàn thành mười tùy niệm, đó là Tùy niệm Phật, tùy 
niệm Pháp, tùy niệm Tăng, tùy niệm giới, tùy niệm xả, tùy niệm thiên, 
tùy niệm nhập xuất tức, tùy niệm yếm, tùy niệm tử, tùy niệm thân; vì 
các tùy niệm này, không thê năm bắt được. 

Các đại Bồ-tát an trụ Bát-nhã-ba-la-mật-đa, lấy vô sở đắc làm 
phương tiện, để hoàn thành mười phép quán tưởng đó là: Quán tưởng 
vô thường, quán tưởng khổ, quán tưởng vô ngã, quán tưởng bất tịnh, 
quán tưởng chết, quán tưởng tất cả thế gian không có gì thích thú, 
quản tưởng nhàm chắn ăn uông, quán tưởng dứt trừ, quán tưởng xa lìa, 
quản tưởng tiêu diệt; vì các quán tưởng này, không thể năm bắt được. 

Các đại Bồ-tát an trụ Bát-nhã-ba-la-mật-đa, lây vô sở đặc làm 
phương tiện, để hoàn thành mười một trí, đó là Trí biết khổ, trí biết 
tập, trí biết diệt, trí biết đạo, trí dứt phiền não, trí chứng vô sanh, trí 
biết pháp, trí phân loại pháp, trí thế gian, trí biết tâm kẻ khác, trí biết 
đúng lời Phật dạy; vì các trí ấy không thể nắm bắt được. 

Các đại Bồ-tát an trụ Bát-nhã-ba-la-mật-đa, lây vô sở đặc làm 
phương tiện, nên hoàn thành định có tầm có từ, định không tầm chỉ có 
từ, định không tầm không từ; vì ba cảnh định ấy không thể nắm bắt 
được. 
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Các đại Bồ-tát an trụ Bát-nhã-ba-la-mật-đa, lây vô sở đặc làm 
phương tiện, nên hoàn thành điều chưa biết nên biết, biết rõ điều đã 
biết, biết đủ điều đã biết; vì các điều ấy không thể năm bắt được. 

Các đại Bồ-tát an trụ Bát-nhã-ba-la-mật-đa, lây vô sở đặc làm 
phương tiện, nên hoàn thành quán bắt tịnh, quán không gian vô biên, 
trí hơn tất cả trí, định, tuệ; vì năm thứ ấy không thể nắm bắt được. 

Các đại Bồ-tát an trụ Bát-nhã-ba-la-mật-đa, lây vô sở đắc làm 
phương tiện, nên hoàn thành bốn điều nhiếp phục, bốn nơi an trú thù 
thắng, ba loại minh, năm thứ mắt, sáu loại thần thông, sáu phép ba la 
mật; vì sáu thứ ấy không thể nắm bắt được. 

Các đại Bồ-tát an trụ Bát-nhã-ba-la-mật-đa, lấy vô sở đắc làm 
phương tiện, nên hoàn thành bảy pháp giúp thành Phật, tám điều giác 
ngộ của đại sĩ, chín loại trí của chín loài hữu tình, pháp môn Đà-la-n1, 
pháp môn Tam-ma-địa; vì năm loại ấy không thể năm bắt được. 

Các đại Bồ-tát an trụ Bát-nhã-ba-la-mật-đa, lấy vô sở đắc làm 
phương tiện, nên hoàn thành mười địa vị tu hành, mười hạnh tu hành, 
mưỜI điều nhẫn nhục, hai mươi niềm vui tu hành thăng tiến; vì bốn 
thứ ấy, không thể nắm bắt được. 

Các đại Bồ-tát an trụ Bát-nhã-ba-la-mật-đa, lây vô sở đặc làm 
phương tiện, nên hoàn thành mười lực của Như Lai, bốn điều không 
sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp chỉ Phật riêng có, ba 
mươi hai tướng của bậc đại sĩ, tám mươi vẻ đẹp kèm theo; vì sáu loại 
ấy, không thê năm bắt được. 

Các đại Bồ-tát an trụ Bát-nhã-ba-la-mật-đa, lây vô sở đặc làm 
phương tiện, nên hoàn thành pháp không quên mất, tánh luôn luôn xả, 
trí biết tất cả, trí biết tướng đạo, trí biết tất cả tướng, trí biết tất cả sự 
mầu nhiệm của tướng: vì sáu pháp ấy, không thể năm bắt được. 

Các đại Bồ-tát an trụ Bát-nhã-ba-la-mật-đa, lây vô sở đắc làm 
phương tiện, nên hoàn thành đại từ, đại bị, đại hỷ, đại xả và vô lượng 
vô biên pháp Phật khác; vì các pháp ấy, không thể nắm bắt được. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát muốn mau chứng trí vượt 
hơn tất cả trí, nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu Các đại Bồ-tát muốn mau hoàn thành trí biết tất cả, trí biết 
tướng đạo, trí biết tướng tất cả, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn mau hoản thành trí biết tướng về tâm hành 
của tất cả hữu tình, trí biết sự mầu nhiệm của tướng, thì nên học Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn bứng gốc phiền não và thói xấu nhiều đời, 
thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 
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Nếu đại Bồ-tát muốn lìa phiền não, vào Niết-bàn của Bồ-tát, thì 
nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn vượt khỏi bậc Thanh văn và Độc giác, thì 
nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn an trú ở bậc không thối chuyên của Bồ-tát, 
thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn chứng sáu phép thần thông nhanh chóng, 
thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn biết sự sai khác về tâm hành và chỗ đến 
của tất cả hữu tình, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn hơn tất cả Thanh văn, Độc giác về tác 
dụng của trí tuệ, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn chứng tất cả pháp môn Đà-la-ni, pháp 
môn Tam-ma-đỊa, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn dùng nhất niệm với tâm tùy hỷ, vượt hơn 
sự bố thí của cải của Thanh văn, Độc giác, thì nên học Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn dùng nhất niệm với tâm tùy hý, vượt hơn 
tịnh giới đang giữ của tất cả Thanh văn, Độc giác, thì nên học Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn dùng nhất niệm với tâm tùy hỷ, vượt hơn 
định, tuệ, giải thoát, giải thoát tri kiến của tất cả Thanh văn, Độc giác, 
thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn dùng nhất niệm với tâm tùy hỷ, vượt hơn 
tịnh lự, giải thoát, các cảnh định v.v... và các pháp lành khác của tất 
cả Thanh văn, Độc giác, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn dùng nhất niệm của pháp lành đang tu, để 
vượt hơn pháp lành của tất cả bậc Thanh văn, Độc giác, thì nên học 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn thực hành một phần nhỏ bố thí, tịnh giới, 
an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, trí tuệ cho các hữu tình, phương tiện khéo 
léo, hồi hướng về quả vị Giác ngộ cao tột, để được công đức vô lượng 
vô biên, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát muốn khiến cho việc thực 
hành sáu phép Ba-la-mật: Bồ thí, tịnh giới, an nhẫn, tinh tắn, tịnh lự, 
trí tuệ, lìa các chướng ngại, mau được thành tựu, thì nên học Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa. 
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Nếu đại Bồ-tát muốn đời đời thường gặp chư Phật, luôn được 
nghe Chánh pháp, được giác ngộ như Phật, nhờ Phật mà nhớ lại lời 
dạy bảo, trao truyền, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn được đây đủ ba mươi hai tướng đại trượng 
phu, và tám mươi vẻ đẹp kèm theo viên mãn, trang nghiêm của thân 
Phật, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn được đời đời thường nhớ lại đời trước, 
hoàn toàn không quên mất tâm đại Bồ-đề, xa lìa bạn ác, gần gũi bạn 
lành, thường tu hạnh đại Bồ-tát, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn đời đời đầy đủ đại oai đức, xua đuôi các 
ma oán, điều phục các ngoại đạo, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn đời đời vĩnh viễn xa lìa tất cả phiền não 
nghiệp chướng, thông đạt các pháp, tâm không chướng ngại, thì nên 
học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn đời đời tâm lành, nguyện lành, làm lành 
được liên tục, không biếng lười bỏ phế, thì nên học Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn sinh vào nhà tin Phật, vào bậc đồng chơn, 
thường không xa lìa chư Phật và Bồ-tát, thì nên học Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn đời đời được đầy đủ các tướng tốt đoan 
nghiêm như Phật, tất cả hữu tình thấy được hoan hỷ, phát tâm cầu quả 
vị GIác ngộ cao tột, nhanh chóng thành tựu công đức chư Phật, thì nên 
học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn dùng các sức mạnh của căn lành thù 
thắng, tùy ý thường đem vật cúng dường quí nhất, cung kính cúng 
dường, tôn trọng ngợi khen tất cả Như Lai, Ứng Chánh Đăng Giác, 
khiến cho các căn lành mau được viên mãn, thì nên học Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn thỏa mãn tất cả nhu cầu của hữu tình như 
ăn uống, y phục, giường chõng, đồ nằm, thuốc men chữa bệnh, các 
món hoa hương, đèn sáng, xe cộ, vườn rừng, nhà cửa, của cải, lúa gạo, 
ngọc quý, đồ trang sức quý, kỹ nhạc và các loại nhạc cụ quý khác, thì 
nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát muốn khéo an lập tất cả 
hữu tình trong khắp cõi hư không, cõi pháp, cõi đời, khiến họ đều an 
trú các pháp Ba-la-mật-đa: Bó thí, tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, 
trí tuệ, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 
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Nếu đại Bồ-tát muốn được chỉ phát nhất niệm thiện tâm, mà có 
được công đức lớn, cho đến lúc ngồi trên tòa Bồ-đề cao quí, chứng 
được quả vị Giác ngộ cao tột, cũng không hết được, thì nên học Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn được tất cả các đức Như Lai Ứng Chánh 
Đăng Giác và các chúng đại Bồ-tát, trong các cõi Phật ở mười 
phương, cùng khen ngợi, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn một lần phát tâm, liền có thể biến khắp vô 
số thế giới trong mười phương, để cúng dường chư Phật, lợi lạc hữu 
tình, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn, một lần phát ra tiếng, liền có thể biến 
khắp vô số thế giới trong mười phương, để tán thán chư Phật, giáo hóa 
hữu tỉnh, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn, trong khoảng một niệm, an lập tất cả hữu 
tình, ở vô số cõi Phật trong mười phương, đều khiến họ học tập con 
đường mười việc làm lành, thọ ba quy y, giữ gìn giới cắm, thì nên học 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn, trong khoảng một niệm, an lập tất cả hữu 
tình, ở vô số thế giới chư Phật trong mười phương, đều khiến họ học 
tập bốn phép thiền, bốn tâm rộng lớn, bốn định vô sắc, đạt được năm 
phép thần thông, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn, trong khoảng một niệm, an lập tất cả hữu 
tình, ở vô số thế giới chư Phật trong mười phương, khiến họ an trụ Đại 
thừa, tu hạnh Bồ-tát, không hủy báng các thừa khác, thì nên học Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn nói giống Phật, không để đoạn tuyệt, giữ 
gìn dòng dõi Bồ-tát, khiến không thối chuyển, nghiêm tịnh cõi Phật, 
khiến mau hoàn thành, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát muốn thông đạt cái không 
trong, cái không ngoài, cái không trong ngoài, cái không không, cái 
không lớn, cái không thắng nghĩa, cái không hữu vi, cái không vô vi, 
cái không rốt ráo, cái không giới hạn, cái không rộng lớn, cái không 
không đổi khác, cái không bản tính, cái không tự tánh, cái không cộng 
tướng, cái không tất cả pháp, cái không không thể nắm bắt được, cái 
không không tánh, cái không tự tánh, cái không không tánh tự tánh, 
thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn thông đạt tất cả pháp, pháp giới chơn như, 
tánh pháp, tánh không hư vọng, tánh không đổi khác, tánh bình đẳng, 
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tánh ly sanh, định pháp, trụ pháp, thật tế, cõi hư không, cõi không thê 
nghĩ bàn, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn thông đạt tánh tận sở hữu, tánh như sở hữu 
của tất cả các pháp, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn thông đạt tánh nhân duyên, tánh đẳng vô 
gián duyên, tánh sở duyên duyên, tánh tăng thượng duyên của tất cả 
các pháp, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bằ- tát muốn thông đạt tất cả các pháp là như huyễn, 
như mộng, như tiếng vang, như ảnh, như bóng sáng, như quáng nắng, 
như hoa đốm trên không, như ảo thành, như trò ảo thuật, chỉ do tâm 
hiện, tánh tướng đều không, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn biết hư không đại địa, các núi, biển lớn, 
các sông, ao, hồ, khe, suối, vũng nước, đất, nước, g1ó, lửa, và các thứ 
nhỏ nhiệm nhất, trong thế giới ba lần ngàn, thì nên học Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn chẻ một sợi lông làm trăm phân, rồi lấy 
một phần của sợi lông Ấy, đưa hết nước trong biển lớn, các sông, ao, 
hồ, khe suối, vũng nước, ở thế giới ba lần ngàn, trút vào vô biên thế 
giới ở phương khác, mà không làm tổn hại đến các loài sống dưới 
nước, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát thấy có hỏa hoạn đốt cháy khắp trời đất, trong 
thế giới ba lần ngàn, muốn một hơi thối, khiến cho tắt ngay, thì nên 
học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát thấy có phong luân, ở trong thế giới ba lần ngàn, 
phát bùng lên, sắp thôi núi Tô-mê-lô, núi Tô-mê-lô lớn, núi Luân-vi, 
núi Luân-vi lớn, và các núi nhỏ khác, vạn vật trong đại địa, ở thế giới 
ba lần ngàn, nát ra như cám, muốn dùng một ngón tay ngăn sức gió 
ấy, khiến ngưng ngay, không khởi, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn một lần ngồi kiết già, đầy cả hư không, 
trong thế giới ba lần ngàn, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn dùng một sợi lông buộc núi Tô-mê-lô, núi 
Tô-mê-lô lớn, núi Luân-vIi, núi Luân-vIi lớn và các núi nhỏ khác, vạn 
vật trong đại địa, trong thế giới ba lần ngàn, ném qua vô lượng, vô số, 
vô biên thế giới phương khác, mà không tốn hại các loài hữu tình, thì 
nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn dùng một món ăn, một đóa hoa, một nén 
hương, một cái tràng, một cái lọng, một cái phan, một cái trướng, một 
ngọn đèn, một chiếc áo, một bản nhạc hay v.v..., cung kính cúng 
dường, tôn trọng ngợi khen, tất cả các Đức Như Lai Ứng Chánh Đắng 
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Giác và các chúng đệ tử trong vô số thế giới ở mười phương một cách 
đầy đủ, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn cùng an lập các loài hữu tình, trong vô số 
thế giới ở mười phương, khiến họ trụ vào nhóm giới, hoặc nhóm định, 
hoặc nhóm huệ, hoặc nhóm giải thoát, hoặc nhóm giải thoát tri kiến, 
hoặc trụ vào quả Dự-lưu, hoặc trụ vào quả Nhất-lai, hoặc trụ vào quả 
Bất-hoàn, hoặc trụ vào quả A-la-hán, hoặc trụ quả vị Độc-giác, cho 
đến, hoặc khiến nhập cảnh giới Vô dư y Niết-bàn, thì nên học Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, có khả năng biết như thật: Bồ thí như vậy thì được quả báo lớn, gọi 
là biết như thật; bố thí như vậy thì được sanh vào dòng dõi lớn Sát-đế- 
lợi; bố thí như vậy thì được sanh vào dòng dõi lớn Bà-la-môn; bố thí 
như vậy thì được sanh vào dòng dõi lớn Trưởng giả; bố thí như vậy thì 
được sanh vào dòng dõi lớn Cư sĩ; bố thí như vậy thì được sanh vào 
các cảnh trời ở cõi Tứ-đại-thiên-vương, hoặc sanh vào cõi trời Ba- 
mươi-ba, hoặc sanh vào cõi trời Dạ-ma, hoặc sanh vào cõi trời Đồ-sử- 
đa, hoặc sanh vào cõi trời Lạc biến hóa, hoặc sanh vào cõi trời Tha- 
hóa-tự-tại. Do bố thí ấy, mà được Sơ-thiền, hoặc Đệ-nhị-thiền, hoặc 
Đệ-tam-thiền, hoặc Đệ-tứ-thiền. Do bố thí ấy, mà được định Không- 
vô-biên-xứ, hoặc định Thức-vô-biên-xứ, hoặc định Vô-sở-hữu-xứ, 
hoặc định Phi-tưởng-phi-phi-tưởng-xứ. Do bố thí ấy, mà được ba 
mươi bảy pháp phân Bồ-đề. Do bố thí ấy, mà được ba môn giải thoát. 
Do bố thí ấy, mà được tám giải thoát, hoặc tám thắng xứ, hoặc chín 
định liên tục, mười biến xứ. Do bố thí â ấy, mà được pháp môn Đả-la- 
ni, pháp môn Tam-ma-địa. Do bồ thí ấy, mà được lìa phiền não, nhập 
Niết-bàn của Bồ-tát. Do bố thí ấy, mà được bậc Cực hỷ, hoặc bậc Ly 
cấu, hoặc bậc Phát quang, hoặc bậc Diệm tuệ, hoặc bậc Cực nan 
thắng, hoặc bậc Hiện tiền, hoặc bậc Viễn hành, hoặc bậc Bất động, 
hoặc bậc Thiện tuệ, hoặc bậc Pháp vân. Do bố thí Ấy, mà được năm 
thứ mắt Phật, hoặc sáu phép thần thông. Do bó thí ấy, mà được mười 
lực Phật, hoặc bốn điều không sợ, hoặc bốn hiểu biết không chướng 
ngại, hoặc mười tám pháp chỉ Phật riêng có, hoặc đại từ, đại bị, đại hỷ, 
đại xả. Do bố thí ấy, mà được ba mươi hai tướng của bậc đại trượng 
phu, hoặc tắm mươi vẻ đẹp kèm theo. Do bố thí Ấy, mà được pháp 
không quên mắt, hoặc thường trụ trong tánh xả. Do bố thí ấy, mà được 
trí biết tất cả, trí biết tướng đạo, hoặc trí biết tất cả tướng. Do bố thí 
Ấy, mà được quả Dự-lưu, hoặc quả Nhất-lai, hoặc quả Bắt-hoàn, hoặc 
quả A-la-hán, hoặc quả Độc giác Bồ-đề, hoặc được quả vị Giác ngộ 
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cao tột; và có khả năng biết như thật: tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh 
lự, trí tuệ, được quả báo lớn, cũng như vậy. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa: Có khả năng biết như thật: Khéo léo dùng phương tiện bố thí như 
thế, thì có thể hoàn thành đầy đủ Bồ thí Ba-la-mật-đa; khéo léo dùng 
phương tiện bố thí như thế, thì có thể hoàn thành đây đủ tịnh giới Ba- 
la-mật-đa; khéo léo dùng phương tiện bố thí như thế, thì có thể hoàn 
thành đây đủ an nhẫn Ba-la-mật-đa; khéo léo dùng phương tiện bó thí 
như thế, thì có thể hoàn thành đầy đủ tinh tấn Ba-la-mật-đa; khéo léo 
dùng phương tiện bồ thí như thế, thì có thể hoàn thành đây đủ tịnh lự 
Ba-la-mật-đa; khéo léo dùng phương tiện bố thí như thế, thì có thể 
hoàn thành đầy đủ Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Có khả năng biết như thật: Khéo léo dùng phương tiện giữ tịnh 
giới như thế, thì có thể hoàn thành đầy đủ tịnh giới Ba-la-mật-đa; khéo 
léo dùng phương tiện giữ tịnh giới như thế, thì có thể hoàn thành đầy 
đủ an nhẫn Ba-la-mật-đa; khéo léo dùng phương tiện giữ tịnh giới như 
thế, thì có thể hoàn thành đầy đủ tinh tân Ba-la-mật-đa; khéo léo dùng 
phương tiện giữ tịnh giới như thế, thì có thể hoàn thành đầy đủ tịnh lự 
Ba-la-mật-đa, khéo léo dùng phương tiện giữ tịnh giới như thế, thì có 
thê hoàn thành đầy đủ Bát-nhã-ba-la-mật-đa, khéo léo dùng phương 
tiện giữ tịnh giới như thế, thì có thê hoàn thành đầy đủ bố thí Ba-la- 
mật-đa. 

Có khả năng biết như thật: Khéo léo dùng phương tiện an nhẫn 
như thế, thì có thể hoàn thành đầy đủ an nhẫn Ba-la-mật-đa; khéo léo 
dùng phương tiện an nhẫn như thế, thì có thể hoàn thành đầy đủ tỉnh 
tấn Ba-la-mật-đa; khéo léo dùng phương tiện an nhẫn như thế, thì có 
thể hoàn thành đây đủ tịnh lự Ba-la-mật-đa; khéo léo dùng phương 
tiện an nhẫn như thế, thì có thể hoàn thành đầy đủ Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa; khéo léo dùng phương tiện an nhẫn như thế, thì có thể hoàn thành 
đầy đủ Bồ thí Ba-la-mật-đa; khéo léo dùng phương tiện an nhẫn như 
thế, thì có thê hoàn thành đây đủ tịnh giới Ba-la-mật-đa. 

Có khả năng biết như thật: Khéo léo dùng phương tiện tinh tấn 
như thế, thì có thê hoàn thành đầy đủ tinh tấn Ba-la-mật-đa; khéo léo 
dùng phương tiện tinh tấn như thế, thì có thể hoàn thành đầy đủ tịnh lự 
Ba-la-mật-đa; khéo léo dùng phương tiện tinh tấn như thế, thì có thể 
hoàn thành đầy đủ Bát-nhã-ba-la-mật-đa; khéo léo dùng phương tiện 
tinh tấn như thế, thì có thể hoàn thành đầy đủ Bồ thí Ba-la-mật-đa; 
khéo léo dùng phương tiện tinh tấn như thế, thì có thể hoàn thành đầy 
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đủ tịnh giới Ba-la-mật-đa; khéo léo dùng phương tiện tỉnh tấn như thế, 
thì có thể hoàn thành đầy đủ an nhẫn Ba-la-mật-đa. 

Có khả năng biết như thật: Khéo léo dùng phương tiện tịnh lự 
như thế, thì có thể hoàn thành đây đủ tịnh lự Ba-la-mật-đa; khéo léo 
dùng phương tiện tịnh lự như thế, thì có thể hoàn thành đầy đủ Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa; khéo léo dùng phương tiện tịnh lự như thế, thì có 
thê hoàn thành đầy đủ Bồ thí Ba-la-mật-đa; khéo léo dùng phương tiện 
tịnh lự như thế, thì có thể hoàn thành đầy đủ tịnh giới Ba-la-mật-đa; 
khéo léo dùng phương tiện tịnh lự như thế, thì có thể hoàn thành đầy 
đủ an nhẫn Ba-la-mật-đa; khéo léo dùng phương tiện tịnh lự như thế, 
thì có thể hoàn thành đầy đủ tinh tấn Ba-la-mật-đa. 

Có khả năng biết như thật: Khéo léo dùng phương tiện Bát nhã 
như thế, thì có thể hoàn thành đầy đủ Bát-nhã-ba-la-mật-đa; khéo léo 
dùng phương tiện Bát nhã như thế, thì có thể hoàn thành đầy đủ Bồ thí 
Ba-la-mật-đa; khéo léo dùng phương tiện Bát nhã như thế, thì có thể 
hoàn thành đây đủ tịnh giới Ba-la-mật-đa; khéo léo dùng phương tiện 
Bát nhã như thế, thì có thể hoàn thành đầy đủ an nhẫn Ba-la-mật-đa; 
khéo léo dùng phương tiện Bát nhã như thế, thì có thể hoàn thành đầy 
đủ tỉnh tân Ba-la-mật-đa; khéo léo dùng phương tiện Bát nhã như thế, 
thì có thể hoàn thành đầy đủ tịnh lự Ba-la-mật-đa. 

Khi ấy, Xá Lợi Tử bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Vì sao đại Bồ-tát 
tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, có khả năng biết như thật: Bồ thí, tịnh 
gIỚớI, an nhãn, tinh tấn, tịnh lự, bát nhã như thế, và do dùng phương 
tiện khéo léo mà hoàn thành đầy đủ: Bồ thí, tịnh giới, an nhẫn, tinh 
tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Phật bảo cụ thọ Xá Lợi Tử: Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa, có khả năng biết như thât: Nếu đại Bồ-tát lẫy vô sở đắc làm 
phương tiện, tu hành bố thí Ba-la-mật-đa, thì hiểu thấu tất cả người 
cho, kẻ nhận, vật cho, đều không thể nắm bắt được; khéo léo dùng 
phương tiện bồ thí như thế, thì có thể hoàn thành đầy đủ Bồ thí, tịnh 
ØIớI, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát lấy vô sở đắc làm phương tiện, tu hành tịnh giới 
Ba-la-mật-đa, thì hiểu thấu tất cả tướng phạm, không phạm đêu không 
thê năm bắt được; khéo léo dùng phương tiện giữ tịnh giới như thế, thì 
có thể hoàn thành đầy đủ tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát nhã, 
Bồ thí Ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát lây vô sở đắc làm phương tiện, tu hành an nhẫn 
Ba-la-mật-đa, thì hiểu thấu tất cả tướng động, không động, đều không 
thê năm bắt được; khéo léo dùng phương tiện an nhẫn như thế, thì có 
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thê hoàn thành đầy đủ an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát nhã, Bó thí, tịnh 
giới Ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát lấy vô sở đắc làm phương tiện, tu hành tỉnh tấn 
Ba-la-mật-đa, thì hiểu thấu tất cả thân tâm siêng, lười đều không thể 
năm bắt được; khéo léo dùng phương tiện tinh tấn như thế, thì có thể 
hoàn thành đầy đủ tinh tấn, tịnh lự, Bát nhã, Bồ thí, tịnh giới, an nhẫn 
Ba-la-mật-đa.. 

Nếu đại Bồ-tát lấy vô sở đắc làm phương tiện, tu hành tịnh lự 
Ba-la-mật-đa, thì hiểu thấu tất cả có thiền vị, không thiền vị đều không 
thê nắm bắt được; khéo léo dùng phương tiện tịnh lự như thế, thì có 
thê hoàn thành đây đủ tịnh lự, Bát nhã, Bồ thí, tịnh giới, an nhẫn, tỉnh 
tấn Ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát lây vô sở đắc làm phương tiện, tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa, thì hiểu thấu tánh tướng của các pháp, đều không thể 
năm bắt được; khéo léo dùng phương tiện Bát nhã như thế, thì có thể 
hoàn thành đầy đủ Bát nhã, Bồ thí, tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự 
Ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát muốn có được công đức 
của tất cả các đức Như Lai Ứng Chánh Đẳng Giác, trong quá khứ, 
hiện tại, vị lai, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn đạt đến khắp bờ giác các pháp hữu vi, vô 
vi, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn đạt đến tột cùng thật tế của các pháp chơn 
như, pháp giới, pháp tánh, vô sanh, trong quá khứ, hiện tại, vị lai, thì 
nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn làm người hướng dẫn cho tất cả Thanh 
văn, Độc giác, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn làm thị giả thân cận cho chư Phật, thì nên 
học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn làm bà con thân thích với chư Phật, thì 
nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn đời đời đông đủ bà con, thì nên học Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn thường làm bà con với Bồ-tát, thì nên học 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn thân được thanh tịnh, để kham nhận sự 
cung kính cúng dường của thế gian, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn xua đuôi, chế phục các tâm xan tham, thì 
nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 
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Nếu đại Bồ-tát muốn vĩnh viễn không khởi các tâm phạm giới, 
thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn trừ khử vĩnh viễn các tâm tức giận, thì nên 
học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn vĩnh viễn xả bỏ các tâm lười biếng, thì nên 
học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn vĩnh viễn lặng dứt các tâm tán loạn, thì 
nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn vĩnh viễn xa lìa các tâm thông minh, ác 
độc, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn an lập hết tất cả hữu tình, đối với việc làm 
phước mang tính bồ thí, việc làm phước mang tính giữ giới, việc làm 
phước mang tính tu hành, việc làm phước cúng đường hầu hạ, và việc 
làm phước có quy y, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn được năm loại mắt, đó là mắt phàm, mắt 
trời, mắt tuệ, mắt pháp, mắt Phật, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát muốn dùng mắt trời chiêm 
ngưỡng khắp tất cả các đức Như Lai Ứng Chánh Đăng Giác, trong vô 
số thế giới chư Phật ở mười phương,thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn dùng tai trời, nghe hết lời nói pháp của tất 
cả các Đức Như Lai Ứng Chánh Đẳng Giác, trong vô số thế giới chư 
Phật ở mười phương, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn biết như thật các pháp tâm, tâm sở của tất 
cả các Đức Như Lai Ứng Chánh Đăng Giác, trong vô số thế giới ở 
mười phương, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn được nghe Chánh pháp nơi các cõi Phật, 
trong vô số thế giới chư Phật ở mười phương, thường không lười bỏ, 
làm theo pháp đã nghe, cho đến khi đạt được quả vị Giác ngộ cao tột, 
mà không quên mắt, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn thấy các cõi Phật, ở quá khứ, hiện tại, vị 
lai, trong mười phương thế giới, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn cho các vị Thanh văn, đã nghe hoặc chưa 
nghe, đều có thể thông đạt được nghĩa thú sâu xa của tất cả Khế kinh, 
Ứng tụng, Ký biệt, Phúng tụng, Tự thuyết, Nhân duyên, Bồn sự, Bồn 
sanh, Phương quảng, Hy pháp, Thí dụ, Luận nghị mà chư Phật mười 
phương nói, trong quá khứ, hiện tại, vị lai, thì nên học Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn tự thọ trì, đọc tụng, thông suốt, hiểu thấu 
nghĩa thú, và truyền bá cho kẻ khác, những pháp môn mà chư Phật 
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mười phương nói trong quá khứ, hiện tại, vị lai, thì nên học Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn tự mình tu hành đúng như lời Phật dạy, và 
có thê khuyên người khác tu hành đúng như lời Phật dạy, trong các 
pháp môn, mà chư Phật mười phương nói, trong quá khứ, hiện tại, vị 
lai, thì nên học Bát-nhã- ba- la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn làm ảnh sáng chiếu rọi ở vô số cõi u minh, 
trong mười phương, và ở trong tất cả thế giới, nơi mà ánh sáng mặt 
trời, mặt trăng không chiếu tới được, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa. 

Nếu trong vô số thế giới tối tăm, ngu muội, ở mười phương, có 
loài hữu tình tà kiến rất mạnh, không tin việc làm ác, không tin việc 
làm lành, không tin quả báo của việc làm ác, việc làm lành, không tin 
đời trước, không tin đời sau, không tin khổ đế, không tin tập đề, 
không tin diệt đế, không tin đạo đề, không tin các việc làm bố thí, tịnh 
giới, an nhẫn, tinh tắn, tịnh lự, bát nhã v.v... thường thu hoạch kết quả 
thế gian, ngoài thế gian, không nghe tên Phật, tên Pháp, tên Tăng; Bồ- 
tát muốn phương tiện khai hóa, khiến cho họ phát khởi Chánh kiến, 
nghe tên Tam bảo, hoan hỷ tin theo, bỏ các việc ác, tu các việc lành, 
thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn khiến cho hữu tình, trong vô số thế giới ở 
mười phương, tự dùng oai lực mình, người mù được thấy, người điếc 
được nghe, người câm nói được, người điên được tỉnh, người loạn 
được định, người nghèo được giàu, người không y phục được y phục, 
người đói được ăn, người khát được uống, người bệnh được lành, 
người xấu được đẹp, người tản tật được lành lặn, người thiếu giác 
quan được đầy đủ, người sầằu muộn được tỉnh ngộ, người mỏi mệt 
được khỏe khoắn, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn khiến hữu tình, trong vô số thế giới ở 
mười phương, tự dùng oai lực mình, đem lòng thương đối đãi nhau 
như cha như mẹ, như anh như em, như chị như em, như bạn bè, như 
bà con, không chống đối, hãm hại nhau, làm việc lợi ích an vui cho 
nhau, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn khiến hữu tình, trong vô số thế giới ở 
mười phương, tự dùng oai lực mình, ai đang ở chốn ác, đều thoát chốn 
ác, sanh về chốn lành; ai ở chỗ lành thì luôn ở chỗ lành, không đọa 
vào chỗ ác, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 
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Nếu đại Bồ-tát muốn khiến hữu tình, trong vô số thế giới ở 
mười phương, tự dùng oai lực mình, ai quen làm việc ác thì tu theo 
việc thiện, không chán nản, mỏi mệt,thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn khiến hữu tình, trong vô số thế giới ở 
mười phương, tự dùng oai lực mình, những ai phạm giới, đều trụ trong 
nhóm giới; những ai tán loạn, đều trụ trong nhóm định; những ai ngu 
si, đều trụ trong nhóm tuệ; những ai chưa được giải thoát, đều trụ 
trong nhóm giải thoát; những ai chưa được giải thoát tri kiến, đều trụ 
trong nhóm giải thoát tri kiến, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn khiến hữu tình, trong vô số thế giới ở 
mười phương, tự dùng thần lực mình, ai chưa thấy được chân lý, thấy 
được chân lý, trụ quả Dự-lưu, hoặc quả Nhất-lai, hoặc quả Bắt-hoản, 
hoặc chứng được quả A-la-hán, hoặc chứng được quả vị Độc-giác Bồ- 
đề, hoặc cho đến chứng được quả vị Giác ngộ cao tột, thì nên học Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát muốn học oai nghi thù thắng của chư Phật, khiến 
cho hữu tình xem thấy không chán, dứt tất cả ác, sinh tất cả thiện, thì 
nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát, khởi lên tư duy: Lúc nào ta 
nói pháp cho chúng sanh, dung nghi cũng nghiêm nghị như voi chúa 
nhìn, và đại Bồ-tát ấy, muốn thành tựu việc này, thì nên học Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát khởi lên tư duy: Lúc nào nghiệp thân, ngữ, ý của 
ta cũng đều được thanh tịnh, theo trí tuệ mà thực hành và đại Bồ-tát 
ấy, muốn thành tựu việc này, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát khởi lên tư duy: Lúc nào chân ta cũng không đạp 
đất, cách đất khoảng bốn ngón tay, tự tại mà đi và đại Bồ-tát ấy, muốn 
thành tựu việc này, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát khởi lên tư duy: Lúc nảo ta sẽ được, vô lượng 
trăm ngàn, vô số các trời, trong cõi Tứ-đại-thiên-vương, trời Ba-mươi- 
ba, trời Dạ-ma, trời Đồ-sử-đa, trời Lạc biến hóa, trời Tha-hóa-tự-tại, 
trời Phạm chúng, trời Phạm-phụ, trời Phạm-hội, trời Đại-phạm, trời 
Quang, trời Thiểu-quang, trời Vô-lượng-quang, trời Cực-quang-tịnh, 
trời Tịnh, trời Thiểu-tịnh, trời Vô-lượng-tịnh, trời Biến-tịnh, trời 
Quảng, trời Thiểu-quảng, trời Vô-lượng-quảng, trời Quảng-quả, trời 
Vô-phiên, trời Vô-nhiệt, trời Thiện-hiện, trời Thiện-kiến, trời Sắc-cứu- 
cánh, và các Thần rồng, đều cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi 
khen, hướng dẫn tùy tùng đến vây quanh cây Bồ-đè, và vị đại Bồ-tát 
ấy, muốn thành tựu việc nảy, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 
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Nếu đại Bồ-tát khởi lên tư duy: Lúc nào ta sẽ được, vô lượng 
trăm ngàn vô số các trời trong cõi Tứ-đại-thiên-vương, cho đến trời 
Sắc cứu cánh và các Thần rồng, ở dưới cội Bồ-đề, dùng y báu làm tòa, 
và đại Bồ-tát ẫy, muốn thành tựu việc này, thì nên học Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát khởi lên tư duy: Lúc nào ta ở dưới cây Bô-đẻ, 
ngồi kiết già, lấy tay được trang nghiêm bởi các tướng tốt, vỗ xuống 
đất, khiến cho địa thần nơi ầy và các quyến thuộc, cùng lúc vụt hiện 
lên làm chứng, và đại Bồ-tát ây, muốn thành tựu việc này, thì nên học 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát khởi lên tư duy: Lúc nào ta ngồi tại cây Bồ-đè, 
hàng phục chúng ma, chứng được quả vị Giác ngộ cao tột, và đại Bè- 
tát ây, muôn thành tựu việc này, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ- tát khởi lên tư duy: Lúc nào ta chứng được quả vị 
Giác ngộ cao tột rồi, tùy theo địa phương, đi đứng năm ngồi, đỉnh đạt 
tự tại, và đại Bồ-tát ấy, muốn thành tựu việc này, thì nên học Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát khởi lên tư duy: Lúc nào là ngày ta bỏ ngôi vua 
xuất gia, ngay khi thành quả vị Giác ngộ cao tột, thì cũng ngay trong 
ngày ây, trở lại chuyên bánh xe pháp mâu nhiệm, liền khiến vô lượng, 
vô sô hữu tình, vĩnh viễn xa lia trần cấu, phát sinh mắt pháp thanh 
tịnh; lại khiến vô lượng, vô số hữu tình, vĩnh viễn trừ hết các lậu, tâm 
tuệ giải thoát; cũng khiến vô lượng, vô số hữu tình, đều ở quả vị Giác 
ngộ cao tột, được không thối chuyền, và đại Bỏ-tát ấy, muốn thành tựu 
việc này, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát khởi lên tư duy: Lúc nào ta sẽ được quả vị Giác 
ngộ cao tột, vô lượng vô số Thanh Văn, Bồ-tát là chúng đệ tử, một lần 
thuyết pháp, mà vô lượng vô số các loài hữu tình, không rời chỗ ngồi, 
cùng lúc chứng được quả A-la-hán; vô lượng vô sô các loài hữu tình, 
không rời chỗ ngôi, cùng ở quả vị Giác ngộ cao tột, được không thối 
chuyên, và đại Bồ-tát ấy, muốn thành tựu việc này, thì nên học Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát khởi lên tư duy: Lúc nào ta sống lâu vô tận, thân 
có vô lượng, vô biên hảo quang, tướng tốt trang nghiêm, người xem 
không nhàm chán; lúc đi, tuy có ngàn cành hoa sen tự nhiên nhô lên, 
đỡ bước chân đi, nhưng trên đất vẫn hiện ngàn vòng tròn, khi cất bước 
đi đại địa chấn động, nhưng không làm nhiễu loạn các loại hữu tình 
sống trên đất; khi muốn quay lui, toàn thân đều chuyển; chỗ chân 
giãm đến, cỏ đều rạp xuống như bánh xe qua, đất cũng chuyên theo, 
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và đại Bồ-tát Ấy, muốn thành tựu việc này, thì nên học Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát khởi lên tư duy: Lúc nảo các bộ phận trong toàn 
thân đều phóng vô lượng vô số hào quang, chiếu khắp vô biên thế giới 
trong mười phương, tùy nơi chiếu đến, làm lợi ích lớn cho các hữu 
tình, và đại Bồ-tát ây, muốn thành tựu việc này, thì nên học Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát khởi lên tư duy: Lúc nảo ta đạt được quả vị Giác 
ngộ cao tột, trong cõi Phật của ta, không có tất cả các từ: Tham dục, 
sân nhuế, ngu sỉ v.v... cũng không nghe có đường ác như địa ngục, 
bàng sanh, quỷ giới, và đại Bồ-tát ấy, muốn thành tựu việc này, thì 
nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát khởi lên tư duy: Lúc nào ta được quả vị Giác 
ngộ cao tột, trong cõi Phật ta, tất cả các loài hữu tình đều thành tựu trí 
tuệ, như các cõi Phật khác; mỗi hữu tình khởi lên ý nghĩ: Bồ thí, điều 
phục, an nhẫn, dũng tấn, tịch tịnh, đề quán, lìa bỏ phóng dật, siêng tu 
phạm hạnh, đối với loài hữu tình, từ bi hỷ xả, không gây đau khổ cho 
nhau, thật là tốt đẹp, và đại Bồ-tát ấy, muốn thành tựu việc này, thì 
nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát khởi lên tư duy: Lúc nào ta chứng được quả vị 
Giác ngộ cao tột, trong cõi Phật ta, các loại hữu tình, thành tựu các 
loại công đức thù thắng: trong các cõi Phật khác, chư Phật và Bồ-tát 
cũng đều khen ngợi, và đại Bồ-tát ấy, muốn thành tựu việc này, thì 
nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát khởi lên tư duy: Lúc nào ta chứng quả vị Giác 
ngộ cao tột, việc hóa độ đã xong, sau khi nhập Niết-bàn, Chánh pháp 
không có thời kỳ diệt tận, thường vì hữu tình, làm điều lợi ích, và đại 
Bồ-tát ấy, muốn thành tựu việc này, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát khởi lên tư duy: Lúc nảo ta chứng được quả vị 
Giác ngộ cao tột, các loài hữu tình, trong vô số thế giới ở mười 
phương, ai nghe tên Ta, nhất định đạt được quả vị Giác ngộ cao tột, và 
đại Bồ-tát ấy, muốn thành tựu việc này, thì nên học Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát muốn được vô lượng vô SỐ công 
đức, không thể nghĩ bàn này, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 
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Phật bảo: Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, đã có thể thành tựu được công đức như vậy, thì khi ấy, Tứ- 
đại-thiên-vương ở thế giới ba lần ngàn, đều rất vui mừng, cùng khởi 
lên ý nghĩ: Nay đây, chúng ta nên đem bốn bát dâng lên Bồ-tát này, 
như xưa kia, Thiên vương đã dâng bát lên các đức Phật trước. Khi ấy, 
cõi trời Ba-mươi-ba, trời Dạ-ma, trời Đỗ-sử-đa, trời Lạc-biễn-hóa, trời 
Tha-hóa-tự-tại, trong thế giới ba lần ngàn, đều rất vui mừng, cùng 
khởi lên ÿ nghĩ: Chúng ta đều nên cung kính cúng dường, tôn trọng 
ngợi khen Bồ-tát như thế, khiến “hung đảng A- tố-lạc tốn giảm dần, và 
khiến cho các Thiên chúng, quyến thuộc tăng thêm. Khi ấy trời Phạm- 
chúng, trời Phạm-phụ, trời Phạm-hội, trời Đại-phạm, trời Quang, trời 
Thiểu- -quang, trời Vô-lượng-quang, trời Cực-quang-tịnh, trời Tịnh, 
trời Thiểu-tịnh, trời Vô-lượng-tịnh, trời Biến-tịnh, trời Quảng, trời 
Thiểu-quảng, trời Vô-lượng-quảng, trời Quảng-quả, trời Vô- -phiền, 
trời Vô-nhiệt, trời Thiện-hiện, trời Thiện-kiến, trời Sắc-cứu-cánh, 
trong thế giới ba lần ngàn, vui mừng hớn hở, cùng khởi lên ý nghĩ: 
Chúng ta nên thỉnh Bồ-tát như thế, mau chứng quả vị Giác ngộ cao 
tột, chuyên bánh xe pháp mầu nhiệm, đem lại lợi ích cho tất cả. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bô-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, khi 
sáu pháp Ba-la-mật-đa tăng trưởng, thì các thiện nam tử, thiện nữ nhân 
trong thế giới đó, hoặc thấy hoặc nghe, đều rất vui mừng, cùng khởi 
lên ý nghĩ: Chúng ta nguyện sẽ làm cha mẹ, anh em, chị em, vợ con, 
quyến thuộc, tri thức bằng hữu với Bồ-tát như thế; nhờ phương tiện 
này mà tu hành các thiện nghiệp, cũng sẽ chứng được quả vị Giác ngộ 
cao tột. 

Khi ấy, Thiên chúng trong cõi Tứ-đại-thiên-vương, ở thế giới 
ấy, cho đến trời Sắc-cứu-cánh, hoặc thấy, hoặc nghe, đều rất vui 
mừng, cùng khởi lên ý nghĩ: Chúng ta sẽ tạo các phương tiện, để cho 
vị Bồ-tát ấy xa lìa phi phạm hạnh, từ khi mới phát tâm cho, đến thành 
Phật, thường tu phạm hạnh. Vì sao vậy? Vì nêu nhiễm sắc dục, thì 
sinh nơi cõi Phạm thiên, còn có thê bị chướng ngại, huống là Chứng 
được quả vị Giác ngộ cao tột. Cho nên, Bồ-tát là người đoạn dục, xuất 
gia, tu phạm hạnh, mới có thể chứng được quả vị Giác ngộ cao tột, 
chứ chăng phải là người không đoạn dục. 

Khi ấy, Xá Lợi Tử bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát 
cần phải có cha mẹ, vợ con, các thân hữu không? 
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Phật bảo cụ thọ Xá Lợi Tử: Hoặc có Bồ-tát có đủ cha mẹ, vợ 
con, quyến thuộc, mà tu hạnh đại Bồ-tát; hoặc có đại Bồ-tát không có 
vợ con, từ lúc mới phát tâm cho đến khi thành Phật, thường tu phạm 
hạnh, không hoại đồng chơn; hoặc có đại Bồ-tát, phương tiện khéo 
léo, thị hiện thọ ngũ dục, rồi nhàm bỏ, xuất gia tu phạm hạnh, mới 
Chứng được quả vị Giác ngộ cao tột . 

Xá Lợi Tử! Ví như ông thầy ảo thuật hoặc đệ tử của ông, rất 
giỏi phương pháp ảo thuật, tạo ra nhiều thứ rất hấp dẫn của ngũ dục, 
rồi cùng nhau tự đo vui hưởng. Theo ông thì sao? những thứ do trò ảo 
thuật kia làm ra, có thật không? 

Xá Lợi Tử bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Không! Bạch Thiện Thệ! 
Không! 

Phật bảo: Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát cũng lại như thế, vì muốn 
thành thục các loại hữu tình, phương tiện khéo léo, giả hiện hưởng thụ 
ngũ dục, thật ra không có việc đó. Nhưng đại Bồ-tát này, ở trong ngũ 
dục, cực kỳ nhàm chán, không bị tội lỗi ngũ dục làm ô nhiễm, dùng vô 
lượng phương pháp mạt sát các dục; vì dục là lửa dữ, thiêu đốt thân 
tâm, vì dục là thứ đơ bân làm ô nhiễm mình và người, vì dục là đầu sỏ 
đã, đang và sẽ luôn làm tốn hại, vì dục là giặc oán, đêm dài, rình tìm 
làm suy tốn, dục như đuốc cỏ, dục như trái đẳng, dục như gươm bén, 
dục như đống lửa, dục như đồ độc, dục như huyễn hoặc, dục như 
giếng tối, dục như qui Chiên-trà-la giả làm người thân v.v... 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát dùng vô lượng lời lẽ nặng nề như 
vậy để mạt sát các dục. Đã hiểu rất rõ tội lỗi của các dục, thì đâu có 
thật sự hưởng thụ các dục, chỉ vì sự lợi ích giáo hóa hữu tình, nên đã 
phương tiện khéo léo giả hiện, thụ hưởng các dục. 

Lúc bấy giờ, Xá Lợi Tử bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Đại Bồ-tát 
nên tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa như thế nào? 

Phật bảo cụ thọ Xá Lợi Tử: Xá Lợi Tử! Khi đại Bồ-tát tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nên quán sát như thế này: Thật có Bồ-tát mà 
chăng thấy có Bồ-tát, chăng thấy có tên Bồ-tát, chăng thấy có Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa, chắng thấy có tên Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chẳng thấy 
tu hành, chăng thấy chẳng tu hành. Vì sao? 

Xá Lợi Tử! Vì tự tánh Bồ-tát là không, tên Bồ-tát là không, vì 
sao vậy? Vì tự tánh của, sắc là không, chứ chẳng phải do không có mà 
không, cái không của sắc chăng phải sắc, sắc chẳng lia không, không 
chăng lia sắc; sắc tức là không, không tức là sắc; tự tánh của thọ, 
tưởng, hành, thức là không, chứ chẳng phải do không có mà không, 
cái không của thọ tưởng hành thức chăng phải là thọ tưởng hành thức; 
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thọ, tưởng, hành, thức chăng lìa không, không chăng lìa thọ, tưởng, 
hành, thức; thọ, tưởng, hành, thức tức là không, không tức là thọ, 
tưởng, hành, thức. Vì sao? 

Xá Lợi Tử! Vì đây, chỉ có tên gọi là Bồ-đề; đây, chỉ có tên gọi 
là Tát-đỏa; đây, chỉ có tên gọi là Bồ-đê-tát-đỏa; đây, chỉ có tên gọi nên 
gọi đó là không: đây, chỉ có tên gọi đó là sắc, thọ, tưởng, hành, thức; 
tự tánh là như vậy, không sanh không diệt, không nhiễm không tịnh. 
Đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa như vậy, chẳng thấy sanh, 
chăng thấy diệt, chắng thấy nhiễm, chẳng thấy tịnh. Vì sao? Vì Chỉ giả 
lập những cái tên tạm đối với các pháp, để phân biệt; giả lập cái tên 
tạm, theo đó, khởi lên ngôn thuyết, gọi như thế này, như thế kia, rồi 
sinh khởi chấp trước thế này, thế nọ. Khi đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa, đối với tất cà những cái như thế, chẳng thấy có; do 
chăng thấy có, mà không sanh chấp trước. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, nên quán sát như thế này: Bồ-tát, chỉ có tên gọi; Phật, chỉ có 
tên gọi; Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chỉ có tên gọi; sắc, chỉ có tên gọi, thọ, 
tưởng, hành, thức, chỉ có tên gọi; nhãn xứ, chỉ có tên gọi, nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xứ, chỉ có tên gọi; sắc xứ, chỉ có tên gọi, thanh, hương, vị, xúc, 
pháp xứ, chỉ có tên gọi; nhãn giới, chỉ có tên gọi, nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
giới, chỉ có tên gọi; sắc giới, chỉ có tên gọi, thanh, hương, vị, xúc, 
pháp giới, chỉ có tên gọi; nhãn thức giới, chỉ có tên gọi, nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý thức giới, chỉ có tên gọi; nhãn xúc, chỉ có tên gọi, nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xúc, chỉ có tên gọi; nhăn xúc làm duyên sanh ra các thọ, chỉ có 
tên gọi; nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra các thọ, chỉ có tên 
gọi; địa giới, chỉ có tên gọi; thủy, hỏa, phong, không thức giới, chỉ có 
tên gọi; nhân duyên, chỉ có tên gọi; đẳng vô gián duyên, sở duyên 
duyên, tăng thượng duyên, chỉ có tên gọi; do duyên sanh ra các pháp, 
chỉ có tên gọi; vô minh, chỉ có tên gọi; hành, thức, danh, sắc, lục xứ, 
xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khô, lo, phiền, chỉ có tên 
ĐỌI; Bồ thí Ba-la-mật-đa, chỉ có tên gọi; tịnh giới, an nhẫn, tỉnh tấn, 
tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chỉ có tên gọi; cái nội không, chỉ có tên 
øọ1; cái ngoại không, cái nội ngoại không, cái không không, cái không 
lớn, cái không thắng nghĩa, cái không hữu vi, cái không vô vi, cái 
không rốt ráo, cái không không biên giới, cái không tản mạn, cái 
không không đổi khác, cái không bốn tánh, cái không tự tướng, cái 
không cộng tướng, cái không tất cả pháp, cái không không thể nắm bắt 
được, cái không không tánh, cái không tự tánh, cái không không tánh 
tự tánh, chỉ có tên gọi; bốn niệm trụ, chỉ có tên ĐỌI; bốn chánh đoạn, 
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bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chi đăng giác, tám chi thánh đạo, 
chỉ có tên gọi; không giải thoát môn, chỉ có tên gọi; vô tướng, vô 
nguyện giải thoát môn, chỉ có tên gọi; khổ thánh đế, chỉ có tên ØỌI; 
tập, diệt, đạo thánh đế, chỉ có tên ĐỌI; bốn tịnh lự, chỉ có tên ØỌI; bốn 
vô lượng, bốn định vô sắc, chỉ có tên gọi; tám giải thoát, chỉ có tên 
gọi; tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ, chỉ có tên gọi; pháp 
môn Đà-la-mi, chỉ có tên gọi; pháp môn Tam-ma-địa, chỉ có tên gọi; 
bậc Cực hỷ, chỉ có tên gọi; bậc Ly cấu, bậc Phát quang, bậc Diệm tuệ, 
bậc Cực nan thắng, bậc Hiện tiền, bậc Viễn hành, bậc Bất động, bậc 
Thiện tuệ, bậc Pháp vân, chỉ có tên gọi; bậc Chánh quán, chỉ có tên 
gọi; bậc Chúng tánh, bậc Đệ bát, bậc Kiến, bậc Bạt, bậc Ly dục, bậc 
Dĩ biện, bậc Độc-giác, bậc Bồ-tát, bậc Như Lai, chỉ có tên gọi; năm 
loại mắt, chỉ có tên gọi; sáu phép thần thông, chỉ có tên gọi; mười lực 
Như Lai, chỉ có tên gọi; bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông 
suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, chỉ có 
tên gọi; ba mươi hai tướng đại sĩ, chỉ có tên gọi; tắm mươi vẻ đẹp kèm 
theo, chỉ có tên gọi; pháp không quên mất, chỉ có tên gọi; tánh luôn 
luôn xả, chỉ có tên gọi; trí Nhất thiết, chỉ có tên gọi; trí đạo tướng, trí 
nhất thiết tướng, chỉ có tên gọi; trí Nhất thiết trí, chỉ có tên gọi; vĩnh 
viễn bứng gốc phiền não, thói xấu đeo đăng nhiều đời, chỉ có tên gọi; 
quả Dự-lưu, chỉ có tên gọi; quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán, chỉ có 
tên gọi; Độc-giác Bồ-đẻ, chỉ có tên gọi; tất cả hạnh đại Bồ-tát, chỉ có 
tên gọi; quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật, chỉ có tên gọi; pháp 
Thế gian, chỉ có tên gọi; pháp xuất thế gian, chỉ có tên gọi; pháp Hữu 
lậu, chỉ có tên gọi; pháp vô lậu, chỉ có tên gọi; pháp Hữu vi, chỉ có tên 
gọi; pháp vô vị, chỉ có tên gọi. 

“Xá Lợi Tử! Như ngã, chỉ có tên gọi gọi đó là ngã, thật không 
thể nắm bắt được. Như vậy hữu tình, dòng sinh mạng, sự sanh, sự 
dưỡng, sự trưởng thành, chủ thể luân hồi, người do người sanh, ngã tối 
thắng, khả năng làm việc, khả năng khiến người làm việc, khả năng 
tạo nghiệp, khả năng khiến người tạo nghiệp, tự thọ quả báo, khiến 
người thọ quả báo, cái biết, cái thấy, cũng, chỉ có tên gọi; nghĩa là từ 
hữu tình đến cái thấy, vì là không, nên không thể nắm bắt được, chỉ 
tùy theo thế tục, mà giả lập tên tạm. Các pháp cũng vậy, không nên 
chấp trước. Vì thế, đại Bồ-tát khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, không 
thấy có ngã, cho đến cái thấy, cũng không thấy tất cả pháp tánh. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành thâm sâu Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa như thế, trừ trí tuệ của chư Phật, còn tất cả trí tuệ của Thanh-văn, 
Độc-giác đều không thể sánh kịp. Vì cái không, không thể nắm bắt 
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được. Vì sao vậy? Vì đại Bồ-tát ấy, đối với tên gọi và cái được gọi tên, 
đều không có cái được, vì xem không thấy có, nên không chấp trước. 
Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát nếu có thể tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa 
như thế, thì gọi là khéo tu hành thâm sâu Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Giả sử trí tuệ của Ngươi và Đại Mục Kiền Liên, 
nhiều như lúa, mè, tre, lau, mía, rỪng v.V... đầy cả châu Thiệm bộ, 
sánh với trí tuệ của một vị đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, thì 
trăm phần không bằng một, ngàn phần. không bằng một, trăm ngàn 
phân không bằng một, ức phần không băng một, trăm ức phần không 
băng một, ngàn ức phần không bằng một, trăm ngàn ức phần không 
bằng một, phần toán sô, phần tính đêm, phần thí dụ, cho đến phần cực 
số cũng không bằng một. Vì sao? Vì trí tuệ của vị đại Bồ-tát ấy có khả 
năng khiến tất cả hữu tình hướng đến Niết-bàn, mà trí tuệ tất cả 
Thanh-văn, Độc-giác chăng được như thế. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Vì trí tuệ Tu hành trong môt ngày của một 
vị đại Bồ-tát, tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, trí tuệ của tất cả Thanh- 
văn, Độc-giác không thể sánh kịp. Xá Lợi Tử! Kể cả châu Thiệm bộ, 
giả sử trí tuệ của Ngươi và Đại Mục Kiền Liên nhiều như lúa, mè, tre, 
lau, mía, rừng v.v... đầy cả bốn đại châu, sánh với trí tuệ của một vị 
đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, thì trăm phần không bằng 
một, ngàn phân không bằng một, trăm ngàn phân không bằng một, ức 
phần không bằng một, trăm ức phần không băng một, ngàn ức phần 
không bằng một, trăm ngàn ức phần không bằng một, phần toán số, 
phân tính đếm, phần thí dụ, cho đến phần cực số cũng không bằng 
một. Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì trí tuệ của vị đại Bồ-tát ây có khả năng 
khiến cho tất cả hữu tình hướng đến Niết-bàn, trí tuệ của tất cả Thanh- 
văn, Độc-giác chẳng được như thế. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Trí tuệ tu hành trong một ngày của một vị 
đại Bồ-tát, tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, trí tuệ của tất cả Thanh-văn, 
Độc-giác không thể sánh kịp. Xá Lợi Tử! Kê cả bốn đại châu, giả sử 
trí tuệ của Ngươi và Đại Mục Kiền Liên nhiều như lúa, mè, tre, lau, 
mía, rừng v.v... đầy một thế giới ba lần ngàn, sánh với trí tuệ của một 
vị đại Bô-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, thì trăm phần không bằng 
một, ngàn phân không bằng một, trăm ngàn phân không bằng một, ức 
phần không bằng một, trăm ức phần không băng một, ngàn ức phần 
không băng một, trăm ngàn ức phần không bằng một, phần toán số, 
phần tính đếm, phần thí dụ, cho đến phần cực số cũng không bằng 
một. Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì trí tuệ của vị đại Bồ-tát ây, có khả năng 
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khiến cho tất cả hữu tình hướng đến Niết-bàn, trí tuệ của tất cả Thanh- 
văn, Độc-giác chẳng được như thế. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Trí tuệ Tu hành trong môt ngày của một vị 
đại Bồ-tát, tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, trí tuệ của tất cả Thanh-văn, 
Độc-giác không thê sánh kịp. Xá Lợi Tử! Kê cả một thế giới ba lần 
ngàn, giả sử trí tuệ của Ngươi và Đại Mục Kiền Liên nhiều như lúa 
mè, tre, lau, mía, rừng v.v... đầy cả vô số thế giới chư Phật trong 
mười phương, sánh với trí tuệ của một đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa, thì trăm phần không băng một, ngàn phân. không bằng một, 
trắm ngàn phân không bằng một, ức phần không bằng một, trăm ức 
phần không băng một, ngàn ức phần không băng một, trăm ngàn ức 
phần không băng một, phần toán số, phần tính đếm, phân thí dụ, cho 
đến phần cực số cũng không bằng một. Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì trí tuệ 
của vị đại Bô-tát ây, có khả năng khiến cho tất cả hữu tình hướng đến 
Niết-bàn, mà trí tuệ của tất cả Thanh-văn, Độc-giác chăng được như 
thế. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Trí tuệ Tu hành trong môt ngày của một vị 
đại Bồ-tát, tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, trí tuệ của tất cả Thanh-văn, 
Độc-giác không thê sánh kịp. 

Lúc bấy giờ, Xá Lợi Tử bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Nếu trí tuệ 
của Thanh-văn thừa, Dự-lưu, Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán; nếu trí tuệ 
của Độc-giác thừa; nếu trí tuệ của đại Bồ-tát; nếu trí tuệ của các Đức 
Như Lai Ứng Chánh Đăng Giác, các trí tuệ ấy đều không sai biệt, 
không chống trái nhau, không sinh không diệt, tự tánh đều không; nếu 
là pháp không sai biệt, không chống trái nhau, không sanh diệt, tự tánh 
không, vậy sự sai biệt của pháp này, đã không thể nắm bắt được, thì 
tại sao Thế Tôn bảo là trí tuệ của một vị đại Bồ-tát, tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa chỉ trong một ngày, mà trí tuệ của tất cả Thanh-văn, 
Độc-giác không thê sánh kịp? 

Phật bảo cụ thọ Xá Lợi Tứ: Xá Lợi Tử! Ông nghĩ sao, trí tuệ 
của một vị đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa chỉ trong một ngày 
đã hoàn thành được việc thù thắng, còn trí tuệ của tất cả Thanh-văn, 
Độc-giác có được việc này không? 

Xá Lợi Tử bạch: Bạch Thế Tôn! Không! Bạch Thiện Thệ! 
Không! 

Xá Lợi Tử! Ông nghĩ sao? Một vị đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa, tu trí tuệ trong một ngày, khởi lên ý nghĩ: Ta nên tu 
hành trí nhất thiết tướng vi diệu, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất 
thiết tướng, lợi ích an lạc tất cả hữu tình. VỊ đại Bồ-tát ây, đối với tất 
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cả pháp, giác ngộ tất cả tướng rồi, phương tiện an lập tất cả hữu tình, 
vào cảnh giới Vô-dư-y-Niết-bàn, trí tuệ của tất cả Thanh-văn, Độc- 
giác có được việc này không? 

Xá Lợi Tử bạch: Bạch Thế Tôn! Không! Bạch Thiện Thệ! 
Không! 

Lại, Xá Lợi Tử! Ông nghĩ sao, Tất cả Thanh-văn, Độc-giác, có 
ai có thê khởi lên ý nghĩ: Ta sẽ chứng được quả vị Giác ngộ cao tột, 
rồi phương tiện an lập tất cả hữu tình ở cảnh giới Vô-dư-y-Niết-bàn 
không? 

Xá Lợi Tử bạch: Bạch Thế Tôn! Không! Bạch Thiện Thệ! 
Không! 

Lại, Xá Lợi Tử! Ông nghĩ sao, tất cả Thanh-văn, Độc-giác có aI 
có thê khởi lên ý nghĩ: Ta sẽ tu hành bố thí, tịnh giới, an nhẫn, tinh 
tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa; ta sẽ tu hành thù thắng: Bốn niệm 
trụ, bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chị đăng 
giác, tám chi thánh đạo; ta sẽ tu hành thù thắng: Bốn tịnh lự, bốn vô 
lượng, bốn định vô sắc; ta sẽ tu hành thù thắng: Tám giải thoát, tám 
thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ; ta sẽ tu hành thù thắng: Các 
môn giải thoát: Không, vô tướng, vô nguyện; ta sẽ an trụ cái nội 
không, cái ngoại không, cái nội ngoại không, cái không không, cái 
không lớn, cái không thắng nghĩa, cái không hữu vi, cái không vô vi, 
cái không rốt ráo, cái không không biên giới, cái không tản mạn, cái 
không không đổi khác, cái không bốn tánh, cái không tự tướng, cái 
không cộng tướng, cái không tất cả pháp, cái không không thể nắm bắt 
được, cái không không tánh, cái không tự tánh, cái không không tánh 
tự tánh; ta sẽ an trụ: Chơn như, pháp giới, pháp tánh, tánh không hư 
vọng, tánh không đối khác, tánh bình đăng, tánh ly sanh, định pháp, 
trụ pháp, thật tế, cõi hư không, cõi không thê nghĩ bàn; ta sẽ an trụ thủ 
thắng: Thánh đề: Khô, tập, diệt, đạo; ta sẽ tu hành tất cả pháp môn Đà- 
la-nl, pháp môn Tam-ma-đla; ta sẽ tu hành bậc Cực hỷ, bậc Ly cầu, 
bậc Phát quang, bậc Diệm tuệ, bậc Cực nan thắng, bậc Hiện tiền, bậc 
Viễn hành, bậc Bất động, bậc Thiện tuệ, bậc Pháp vân; ta sẽ hoàn 
thành thần thông Bồ-tát, thành thục hữu tình, nghiêm tịnh cõi Phật; ta 
sẽ hoản thành năm loại mắt, sáu pháp thần thông: ta sẽ hoàn thành 
mười lực Phật, bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, 
đại bị, đại hỷ, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng; ta sẽ hoàn thành 
ba mươi hai tướng đại sĩ, tám mươi vẻ đẹp kèm theo; ta sẽ hoàn thành 
pháp không quên mất, tánh luôn luôn xả; ta sẽ hoàn thành trí nhất 
thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng; vĩnh viễn bứng gốc tất cả 
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phiền não, thói xấu đeo đẳng nhiều đời, chứng được quả vị Giác ngộ 
cao tột, rồi phương tiện an lập vô lượng, vô số, vô biên hữu tình, ở 
cảnh giới Vô-dư-y-Niết-bàn? 

Xá Lợi Tử bạch: Bạch Thế Tôn! Không! Bạch Thiện Thệ! 
Không! 

Phật bảo: Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, đều khởi lên ý nghĩ: Ta sẽ tu hành bồ thí, tịnh giới, an nhẫn, tinh 
tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, cho đến ta sẽ vĩnh viễn bứng gốc 
tất cả phiền não, thói xấu đeo đắng nhiều đời, chứng được quả vị Giác 
ngộ cao tột, rồi phương tiện an lập vô lượng, vô số, vô biên hữu tình, 
ở cảnh giới Vô-dư-y-Niết-bản. 

Xá Lợi Tử! Thí như loài đom đóm không nghĩ như thế này: Ánh 
sáng của ta có thê chiếu khắp châu Thiệm bộ, khiến cho đâu đâu cũng 
sáng rực lên; cũng như vậy, tất cả Thanh-văn, Độc-giác không nghĩ 
như thế nầy: Ta sẽ tu hành bố thí, tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa, cho đến ta sẽ vĩnh viễn bứng gốc tất cả phiền 
não, thói xấu đeo đăng nhiều đời, chứng được quả vị Giác ngộ cao tột, 
rồi phương tiện an lập vô lượng, vô số, vô biên hữu tình, ở cảnh giới 
Vô-dư-y-Niết-bàn. 

Xá Lợi Tử! Thí như ánh sáng chói chang của mặt trời, chiếu 
khắp châu Thiệm bộ, không chỗ nào không chiếu đến; cũng như vậy, 
đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, thường khởi lên ý nghĩ thế 
này: Ta sẽ tu hành bố thí, tịnh giới, an nhẫn, tỉnh tấn, tịnh lự, Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa; cho đến ta sẽ vĩnh viễn bứng gốc tất cả phiền não, thói 
xấu đeo đẳng nhiều đời, chứng được quả vị Giác ngộ cao tột, rồi 
phương tiện an lập vô lượng, vô số, vô biên hữu tình, ở cảnh giới Vô- 
dư-y-Niết-bàn. 

Xá Lợi Tử! Vì thế, nên biết, trí tuệ của tất cả Thanh-văn, Độc- 
giác sánh với trí tuệ tu hành một ngày của đại Bô-tát, hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa, thì trăm phần không băng một, ngàn phân không bằng 
một, trăm ngàn phần không bằng một, ức phần không băng một, trăm 
ức phân không băng một, ngàn ức phần không băng một, trăm ngàn ức 
phần không bằng một, phần toán số, phần tính đếm, phần thí dụ, cho 
đến phần cực số, cũng không bằng một. 

Lúc bấy giờ, Xá Lợi Tử bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Vì sao đại 
Bồ-tát có khả năng vượt các bậc Thanh-văn, Độc-giác; có khả năng 
chứng được bậc Bồ-tát không thối chuyên; có khả năng làm sáng tỏ 
đạo giác ngộ của đức Phật cao tột? 
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Phật bảo cụ thọ Xá Lợi Tử: Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát từ khi 
mới phát tâm tu hành bồ thí, tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, bát 
nhã, phương tiện khéo léo, nguyện lành, trí lực Ba-la-mật-đa; an trụ 
pháp không, vô tướng, vô nguyện, liền có khả năng vượt hơn tất cả 
các bậc Thanh-văn, Độc-giác; có khả năng chứng đắc bậc Bồ-tát 
không thối chuyên, và có khả năng làm sáng tỏ đạo giác ngộ của đức 
Phật cao tột. 

Khi ấy, Xá Lợi Tử lại bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát 
trụ ở bậc nào mà có khả năng làm ruộng phước tốt cho tất cả Thanh- 
văn, Độc-giác? 

Phật bảo cụ thọ Xá Lợi Tử: Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát từ khi 
mới phát tâm tu hành bồ thí, tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, bát 
nhã, phương tiện khéo léo, nguyện lành trí lực Ba-la-mật-đa, an trụ 
pháp không, vô tướng, vô nguyện, cho đến an tọa trên tòa Bỏồ-đề 
nhiệm mầu, thường làm ruộng phước cho tất cả Thanh-văn, Độc-giác. 
Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì nương vào đại Bồ-tát, mà tất cả thiện pháp xuất 
hiện ở thế gian, nghĩa là do nhờ đại Bồ-tát mà có mười thiện nghiệp 
đạo, năm giới cận sự, tám giới cận trụ, bốn tịnh lự, bốn vô lượng, bốn 
định vô sắc, việc làm phước mang tính bó thí, việc làm phước mang 
tính giữ giới, việc làm phước mang tính tu hành v.v... xuất hiện ở thế 
gian. Lại do nhờ đại Bồ-tát mà có bốn niệm trụ, bốn chánh đoạn, bốn 
thần túc, năm căn, năm lực, bảy chi đẳng giác, tám chi thánh đạo, các 
môn giải thoát: Không, vô tướng, vô nguyện, các thánh đề: Khô, tập, 
diệt, đạo, xuất hiện ở thế gian. 

Lại do nhờ đại Bồ-tát mà có bố thí, tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, 
tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, xuất hiện ở thế gian. 

Có cái nội không, cái ngoại không, cái nội ngoại không, cái 
không không, cái không lớn, cái không thắng nghĩa, cái không hữu vị, 
cái không vô vi, cái không rốt ráo, cái không không biên giới, cái 
không tản mạn, cái không không đổi khác, cái không bốn tánh, cái 
không tự tướng, cái không cộng tướng, cái không tất cả pháp, cái 
không không thể nắm bắt được, cái không không tánh, cái không tự 
tánh, cái không không tánh tự tánh, xuất hiện ở thế Ø1an. 

Có nhất thiết pháp, Chơn như, pháp giới, pháp tánh, tánh không 
hư vọng, tánh không đổi khác, tánh bình đắng, tánh ly sanh, định 
pháp, trụ pháp, thật tế, cõi hư không, cõi không thê nghĩ bàn, xuất hiện 
ở thế gian. 

Có tám giải thoát, tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến 
xứ, xuất hiện ở thế gian. 
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Có tất cả pháp môn Đà-la-ni, pháp môn Tam-ma-địa, mười bậc 
Bồ-tát, xuất hiện ở thế gian. 

Có năm loại mắt, sáu phép thần thông, xuất hiện ở thế gian. 

Có mười lực Phật, bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông 
suốt, đại từ, đại bi, đại hý, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, xuất 
hiện ở thế gian. 

Có pháp không quên mất, tánh luôn luôn xả, xuất hiện ở thế 
ø1an. 

Có trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, xuất hiện ở 
thế gian. 

Có vô lượng vô số vô biên pháp lành, thành thục hữu tình, 
nghiêm tịnh cõi Phật, xuất hiện ở thế gian. 

Vì có các pháp lành như vậy, nên thế gian mới có dòng dõi lớn 
Sát-đề-lợi, dòng dõi lớn Bà-la-môn, dòng dõi lớn Trưởng giả, dòng 
dõi lớn Cư sĩ. 

Vì có các pháp lành như vậy, nên thế gian mới có các trời trong 
cõi Tứ-đại-thiên-vương, trời Ba-mươi-ba, trời Dạ-ma, trời Đỗ-sử-đa, 
trời Lạc-biễn-hóa, trời Tha-hóa-tự-tại. 

Vì có các pháp lành như thế, nên thế gian mới có trời Phạm- 
chúng, trời Phạm-phụ, trời Phạm-hội, trời Đại-phạm, trời Quang, trời 
Thiểu-quang, trời Vô-lượng-quang, trời Cực-quang-tịnh, trời Tịnh, 
trời Thiểu-tịnh, trời Vô-lượng-tịnh, trời Biến-tịnh, trời Quảng, trời 
Thiểu-quảng, trời Vô-lượng-quảng, trời Quảng-quả, trời Vô-lượng- 
hữu-tình, trời Vô-phiên, trời Vô-nhiệt, trời Thiện-hiện, trời Thiện- 
kiến, trời Sắc-cứu-cánh. 

Vì có các pháp lành như thế, nên thế gian mới có trời Không- 
vô-biên-xứ, trời Thức-vô-biên-xứ, trời Vô-sở-hữu-xứ, trời Phi-tưởng- 
phI-phI-tưởng-xứ. 

Vì có các pháp lành như thế, nên thế gian mới có Dự-lưu, Nhất- 
lai, Bất-hoàn, A-la-hán, Độc-giác. 

Vì có các pháp lành như thế, nên thế gian mới có đại Bồ-tát, và 
các Đức Như Lai Ứng Chánh Đẳng Giác. 

Lúc bấy giờ, Xá Lợi Tử bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Các đại Bỏ- 
tát có phải báo ơn thí chủ không? 

Phật bảo cụ thọ Xá Lợi Tử: Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát khỏi phải 
báo ơn các thí chủ. Vì sao? Vì đã báo ơn nhiều rồi. Vì sao vậy? Xá 
Lợi Tử! Vì các đại Bồ-tát là Đại thí chủ, đã bố thí cho các hữu tình vô 
lượng pháp lành, nghĩa là bố thí cho hữu tình mười thiện nghiệp đạo, 
năm giới cận sự, tám giới cận trụ, bốn tịnh lự, bốn vô lượng, bốn định 
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vô sắc, ba việc làm phước mang tánh bố thí, trì giới, tu hành. Lại bố 
thí cho hữu tình bốn niệm trụ, bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, 
năm lực, bảy chi đẳng giác, tám chi thánh đạo, các môn giải thoát: 
Không, vô tướng, vô nguyện, các thánh đề: Khô, tập, diệt, đạo. 

Lại bố thí cho hữu tình bồ thí, tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh 
lự, bát nhã, phương tiện khéo léo, nguyện lành, trí lực Ba-la-mật-đa. 

Lại bố thí cho hữu tình cái nội không, cái ngoại không, cái nội 
ngoại không, cái không không, cái không lớn, cái không thắng nghĩa, 
cái không hữu vi, cái không vô vi, cái không rốt ráo, cái không không 
biên giới, cái không tản mạn, cái không không đổi khác, cái không 
bốn tánh, cái không tự tướng, cái không cộng tướng, cái không tất cả 
pháp, cái không không thể nắm bắt được, cái không không tánh, cái 
không tự tánh, cái không không tánh tự tánh. 

Lại bố thí cho hữu tình tất cả pháp, chơn như, pháp giới, pháp 
tánh, tánh không hư vọng, tánh không đổi khác, tánh bình đăng, tánh 
ly sanh, định pháp, trụ pháp, thật tế, cõi hư không, cõi không thể nghĩ 
bàn. 

Lại bố thí cho hữu tình tám giải thoát, tám thắng xứ, chín định 
thứ đệ, mười biến xứ. 

Lại bố thí cho hữu tình pháp môn Đà-la-ni, pháp môn Tam-ma- 
địa, mười bậc Bồ-tát. 

Lại bố thí cho hữu tình năm loại mắt, sáu phép thần thông. 

Lại bố thí cho hữu tình mười lực Như Lai, bốn điều không sợ, 
bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, mười tám 
pháp Phật bắt cộng. 

Lại bố thí cho hữu tình pháp không quên mắt, tánh luôn luôn xả. 

Lại bố thí cho hữu tình trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng. 

Lại bố thí cho hữu tình bố thí, ái ngữ, lợi hành, đồng sự, thành 
thục hữu tình, nghiêm tịnh cõi Phật, phương tiện khéo léo. 

Lại bố thí cho hữu tình quả Dự-lưu, Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la- 
hán, Độc-giác Bồ-đề. 

Lại bố thí cho hữu tình hạnh của tất cả Các đại Bồ-tát, quả vị 
Giác ngộ cao tột của chư Phật. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát bó thí cho hữu tình vô lượng, vô số, 
vô biên các loại thiện pháp như thế, cho nên gọi Bồ-tát là Đại thí chủ. 
Như vậy là đã báo ơn các thí chủ, và là ruộng phước tốt, làm sanh 
trưởng phước đức thủ thắng. 
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Lúc bấy giờ, Xá Lợi Tử bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Đại Bồ-tát tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, do cùng tương ưng với pháp nào, mà gọi 
là cùng tương ưng với Bát-nhã-ba-la-mật-đa? 

Phật bảo cụ thọ Xá Lợi Tử: Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa, do cùng tương ưng với cái không của sắc, nên gọi là 
cùng tương ưng với Bát-nhã-ba-la-mật-đa; do cùng tương ưng với cái 
không của Thọ, tưởng, hành, thức, nên gọi là cùng tương ưng với Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, do cùng 
tương ưng với cái không của nhãn xứ, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; do cùng tương ưng với cái không của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý xứ, nên gọi là cùng tương ưng với Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, do cùng 
tương ưng với cái không của sắc xứ, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; do cùng tương ưng với cái không của thanh, 
hương, vị, xúc, pháp xứ, nên gọi là cùng tương ưng với Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, do cùng 
tương ưng với cái không của nhãn giới, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; do cùng tương ưng với cái không của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý giới, nên gọi là cùng tương ưng với Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, do cùng 
tương ưng với cái không của sắc giới, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; do cùng tương ưng với cái không của thanh, 
hương, vị, xúc, pháp giới, nên gọi là cùng tương ưng với Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, do cùng 
tương ưng với cái không của nhãn thức giới, nên gọi là cùng tương 
ưng với Bát-nhã-ba-la-mật-đa; do cùng tương ưng với cái không của 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới, nên gọi là cùng tương ưng với Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, do cùng 
tương ưng với cái không của nhãn xúc, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; do cùng tương ưng với cái không của nhĩ, tỷ, 
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thiệt, thân, ý xúc, nên gọi là cùng tương ưng với Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, do cùng 
tương ưng với cái không của các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra, 
nên gọi là cùng tương ưng với Bát-nhã-ba-la-mật-đa; do cùng tương 
ưng với cái không của các thọ do nhị, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên 
sanh ra, nên gọi là cùng tương ưng với Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, do cùng 
tương ưng với cái không của địa giới, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; do cùng tương ưng với cái không của thủy, hỏa, 
phong, không, thức giới, nên gọi là cùng tương ưng với Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, do cùng 
tương ưng với cái không của nhân duyên, nên gọi là cùng tương ưng 
với Bát-nhã-ba-la-mật-đa; do cùng tương ưng với cái không của các 
pháp do đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên, và 
do các duyên khác sinh ra, nên gọi là cùng tương ưng với Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, do cùng 
tương ưng với cái không của vô minh, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; do cùng tương ưng với cái không của hành, 
thức, danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, 
khổ, lo phiền, nên gọi là cùng tương ưng với Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, do cùng 
tương ưng với cái không của bố thí Ba-la-mật-đa, nên gọi là cùng 
tương ưng với Bát-nhã-ba-la-mật-đa; do cùng tương ưng với cái 
không của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
nên gọi là cùng tương ưng với Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, do cùng 
tương ưng với cái nội không, cái ngoại không, cái nội ngoại không, 
cái không không, cái không lớn, cái không thắng nghĩa, cái không hữu 
vi, cái không vô vi, cái không rốt ráo, cái không không biên giới, cái 
không tản mạn, cái không không đôi khác, cái không bốn tánh, cái 
không tự tướng, cái không cộng tướng, cái không tất cả pháp, cái 
không không thể nắm bắt được, cái không không tánh, cái không tự 
tánh, cái không không tánh tự tánh, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, do cùng 
tương ưng với cái không của chơn như, nên gọi là cùng tương ưng với 
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Bát-nhã-ba-la-mật-đa; do cùng tương ưng với cái không của pháp 
giới, pháp tánh, tánh không hư vọng, tánh không đổi khác, tánh bình 
đăng, tánh ly sanh, định pháp, trụ pháp, thật tế, cõi hư không, cõi 
không thê nghĩ bàn, nên gọi là cùng tương ưng với Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, do cùng 
tương ưng với cái không của bốn niệm trụ, nên gọi là cùng tương ưng 
với Bát-nhã-ba-la-mật-đa; do cùng tương ưng với cái không của bốn 
chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chị đăng giác, tắm 
chi thánh đạo, nên gọi là cùng tương ưng với Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, do cùng 
tương ưng với cái không của khổ thánh đế, nên gọi là cùng tương ưng 
với Bát-nhã-ba-la-mật-đa; do cùng tương ưng với cái không của tập, 
diệt, đạo thánh đế, nên gọi là cùng tương ưng với Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, do cùng 
tương ưng với cái không của mười thiện nghiệp đạo, nên gọi là cùng 
tương ưng với Bát-nhã-ba-la-mật-đa; do cùng tương ưng với cái 
không của năm giới cận sự, tắm giới cận trụ, nên gọi là cùng tương 
ưng với Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, do cùng 
tương ưng với cái không của việc làm lành mang tính bồ thí, nên gọi 
là cùng tương ưng với Bát-nhã-ba-la-mật-đa; do cùng tương ưng với 
cái không của việc làm lành mang tính giữ giới, mang tính tu hành, 
nên gọi là cùng tương ưng với Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, do cùng 
tương ưng với cái không của bốn tịnh lự, nên gọi là cùng tương ưng 
với Bát-nhã-ba-la-mật-đa; do cùng tương ưng với cái không của bốn 
vô lượng, bốn định vô sắc, nên gọi là cùng tương ưng với Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, do cùng 
tương ưng với cái không của tám giải thoát, nên gọi là cùng tương ưng 
với Bát-nhã-ba-la-mật-đa; do cùng tương ưng với cái không của tắm 
thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ, nên gọi là cùng tương ưng 
với Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, do cùng 
tương ưng với cái không của pháp môn giải thoát Không, nên gọi là 
cùng tương ưng với Bát-nhã-ba-la-mật-đa; do cùng tương ưng với cái 
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không của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, nên gọi là cùng 
tương ưng với Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, do cùng 
tương ưng với cái không của tất cả pháp môn Đà-la-ni, nên gọi là cùng 
tương ưng với Bát-nhã-ba-la-mật-đa; do cùng tương ưng với cái 
không của tất cả pháp môn Tam-ma-địa, nên gọi là cùng tương ưng 
với Bát-nhã-ba-la-mật-đa 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, do cùng 
tương ưng với cái không của bậc Cực hỷ, nên gọi là cùng tương ưng 
với Bát-nhã-ba-la-mật-đa; do cùng tương ưng với cái không của bậc 
Ly cầu, bậc Phát quang, bậc Diệm tuệ, bậc Cực nan thắng, bậc Hiện 
tiền, bậc Viễn hành, bậc Bất động, bậc Thiện tuệ, bậc Pháp vân, nên 
gọi là cùng tương ưng với Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, do cùng 
tương ưng với cái không của năm loại mắt, nên gọi là cùng tương ưng 
với Bát-nhã-ba-la-mật-đa; do cùng tương ưng với cái không của sáu 
phép thần thông, nên gọi là cùng tương ưng với Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, do cùng 
tương ưng với cái không của mười lực của Phật, nên gọi là cùng tương 
ưng với Bát-nhã-ba-la-mật-đa; do cùng tương ưng với cái không của 
bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hý, 
đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, do cùng 
tương ưng với cái không của ba mươi hai tướng đại sĩ, nên gọi là cùng 
tương ưng với Bát-nhã-ba-la-mật-đa; do cùng tương ưng với cái 
không của tắm mươi vẻ đẹp kèm theo, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, do cùng 
tương ưng với cái không của pháp không quên mất, nên gọi là cùng 
tương ưng với Bát-nhã-ba-la-mật-đa; do cùng tương ưng với cái 
không của tánh luôn luôn xả, nên gọi là cùng tương ưng với Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, do cùng 
tương ưng với cái không của trí nhất thiết, nên gọi là cùng tương ưng 
với Bát-nhã-ba-la-mật-đa; do cùng tương ưng với cái không của trí 
đạo tướng, trí nhất thiết tướng, nên gọi là cùng tương ưng với Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa. 
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Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, do cùng 
tương ưng với cái không của trí Nhất thiết trí, nên gọi là cùng tương 
ưng với Bát-nhã-ba-la-mật-đa; do cùng tương ưng với cái không của 
việc bứng gốc vĩnh viễn tất cả phiền não, thói xấu nhiều đời, nên gọi 
là cùng tương ưng với Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, do cùng 
tương ưng với cái không của quả Dự-lưu, nên gọi là cùng tương ưng 
với Bát-nhã-ba-la-mật-đa; do cùng tương ưng với cái không của quả 
Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán, Độc-giác Bồ-đẻ, nên gọi là cùng tương 
ưng với Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, do cùng 
tương ưng với cái không của tất cả hạnh đại Bồ-tát, nên gọi là cùng 
tương ưng với Bát-nhã-ba-la-mật-đa; do cùng tương ưng với cái 
không của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật, nên gọi là cùng tương 
ưng với Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, do cùng 
tương ưng với cái không của ngã, nên gọi là cùng tương ưng với Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa; do cùng tương ưng với cái không của hữu tình, 
dòng sinh mạng, sự sanh, sự dưỡng, sự trưởng thành, chủ thể luân hồi, 
người do người sanh, ngã tối thăng, khả năng làm việc, khả năng 
khiến người làm việc, khả năng tạo nghiệp, khả năng khiến người tạo 
nghiệp, tự thọ quả báo, khiến người thọ quả báo, cái biết, cái thấy, nên 
gọi là cùng tương ưng với Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, do cùng 
tương ưng với những cái không như vậy, nên gọi là cùng tương ưng 
với Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, do khi 
cùng tương ưng với những cái không như vậy, chẳng thấy sắc, hoặc 
tương ưng hoặc chăng tương ưng; chăng thấy thọ, tưởng, hành, thức, 
hoặc tương ưng hoặc chăng tương ưng. Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì đại Bồ- 
tát ấy, chăng thấy sắc, là pháp sanh hoặc là pháp diệt; chăng thấy thọ, 
tưởng, hành, thức, là pháp sanh hoặc là pháp diệt; chăng thấy sắc là 
pháp nhiễm hoặc là pháp tịnh; chắng thấy thọ, tưởng, hành, thức là 
pháp nhiễm, hoặc là pháp tịnh. 

Xá Lợi Tử! Đại Bôồ-tát ấy, chăng thấy sắc hiệp với thọ, chăng 
thấy thọ hiệp với tưởng, chẳng thấy tưởng hiệp với hành, chắng thấy 
hành hiệp với thức. Vì sao? Xá Lợi Tử! Không có một pháp nhỏ 
nhiệm nào hiệp với một pháp nhỏ nhiệm nào, vì bản tánh là không. Vì 
sao vậy? Xá Lợi Tử! Vì cái không của các sắc, nó chắng phải là sắc; 
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các cái không của thọ, tưởng, hành, thức, chúng chẳng phải là thọ, 
tưởng, hành, thức. Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì cái không của các sắc, nó 
chăng phải là tướng biến đổi, ngăn ngại; cái không của thọ, nó chăng 
phải là tướng lãnh nạp; cái không của các tưởng, nó chăng phải là 
tướng năm bắt hình tượng; cái không của các hành, nó chẳng phải là 
tướng tạo tác; cái không của các thức, nó chăng phải là tướng liễu biệt. 
Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì sắc chẳng khác không, không chẳng khác sắc; 
sắc tức là không, không tức là sắc; thọ, tưởng, hành, thức chăng khác 
không, không chăng khác thọ, tưởng, hành, thức; thọ, tưởng, hành, 
thức tức là không, không tức là thọ, tưởng, hành, thức. Vì sao? Xá Lợi 
Tử! Vì tướng không của các pháp ây chăng sanh, chăng diệt, chẳng 
nhiễm, chăng tịnh, chẳng tăng, chăng giảm, chăng phải quá khứ, 
chăng phải vị lai, chăng phải hiện tại. 

Xá Lợi Tử! Như vậy, trong cái không, không có sắc, không có 
thọ, tưởng, hành, thức; không có địa giới, không có thủy, hỏa, phong, 
không, thức giới; không có nhãn xứ, không có nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xứ; không có sắc XỨ, không có thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ; không 
có nhãn giới, không có nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới; không có sắc ĐIỚI, 
không có thanh, hương, vị, xúc, pháp giới; không có nhãn thức giới, 
không có nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới; không có nhãn xúc, không có 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc; không có các thọ do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra, không có các thọ do nhị, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh 
ra; không có sự sanh khởi của vô minh, không có sự diệt tận của vô 
minh; không có sự sanh khởi của hành, thức, danh sắc, lục xứ, xúc, 
thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khô, lo phiền; không có sự 
diệt tận của hành cho đến lão tử, sâu, than, khổ, lo phiền; không có 
khổ thánh đề, không có tập, diệt, đạo thánh đề; không có đắc, không 
có hiện quán; không có Dự-lưu, không có quả Dự-lưu, không có Nhất- 
lai, không có quả Nhất-lai, không có Bất-hoàn, không có quả Bất- 
hoàn, không có A-la-hán, không có quả A-la-hán, không có Độc-giáắc, 
không có quả vị Độc-giác, không có Bồ-tát, không có hạnh Bồ-tát, 
không có Phật, không có quả vị Phật. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, do cùng 
tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa. 
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Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chẳng thấy tương ưng, hoặc chăng tương ưng với sắc. Chăng thấy 
tương ưng, hoặc chăng tương ưng với thọ, tưởng, hành, thức. 

Chẳng thấy tương ưng, hoặc chẳng tương ưng với nhãn xứ, 
chăng thấy tương ưng, hoặc chăng tương ưng với nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xứ. 

Chắng thấy tương ưng, hoặc chăng tương ưng với sắc xứ, chẳng 
thấy tương ưng, hoặc chăng tương ưng với thanh, hương, vị, xúc, pháp 
xứ. 

Chăng thấy tương ưng, hoặc chẳng tương ưng với nhãn giới, 
chăng thấy tương ưng, hoặc chăng tương ưng với nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
ĐIỚI. 

Chăng thấy tương ưng, hoặc chẳng tương ưng với sắc giới, 
chăng thấy tương ưng, hoặc chẳng tương ưng với thanh, hương, vị, 
xúc, pháp giới. 

Chẳng thấy tương ưng, hoặc chăng tương ưng với nhãn thức 
giới, chăng thấy tương ưng, hoặc chăng tương ưng với nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý thức giới. 

Chắng thấy tương ưng, hoặc chẳng tương ưng với nhãn xúc, 
chăng thấy tương ưng, hoặc chăng tương ưng với nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xúc. 

Chăng thấy tương ưng, hoặc chăng tương ưng với các thọ do 
nhãn xúc làm duyên sanh ra, chẳng thấy tương ưng, hoặc chăng tương 
ưng với các thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra. 

Chẳng thấy tương ưng, hoặc chăng tương ưng với địa giới, 
chăng thấy tương ưng, hoặc chắng tương ưng với thủy, hỏa, phong, 
không, thức giới. 

Chẳng thấy tương ưng, hoặc chẳng tương ưng với nhơn duyên, 
chẳng thấy tương ưng, hoặc chẳng tương ưng với sở duyên duyên, 
đăng vô gián duyên, tăng thượng duyên, chăng thấy tương ưng, hoặc 
chăng tương ưng với các pháp do duyên sanh ra. 

Chẳng thấy tương ưng, hoặc chăng tương ưng với vô minh, 
chẳng thấy tương ưng, hoặc chắng tương ưng với hành, thức, danh 
sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khổ, lo, 
phiền. 

Chẳng thấy tương ưng, hoặc chăng tương ưng với cõi Dục, 
chăng thấy tương ưng, hoặc chẳng tương ưng với cõi Sắc, cõi Vô sắc. 
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Chẳng thấy tương ưng, hoặc chăng tương ưng với bồ thí Ba-la- 
mật-đa, chăng thấy tương ưng, hoặc chẳng tương ưng với tịnh giới, an 
nhẫn, tinh tiến, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Chẳng thấy tương ưng, hoặc chăng tương ưng với cái không 
nội, chăng thấy tương ưng, hoặc chẳng tương ưng với cái không 
ngoại, cái không nội ngoại, cái không không, cái không lớn, cái không 
thắng nghĩa, cái không hữu vi, cái không vô vi, cái không rốt ráo, cái 
không không biên giới, cái không tản mạn, cái không không đổi khác, 
cái không bốn tánh, cái không tự tướng, cái không cộng tướng, cái 
không tất cả pháp, cái không không nắm bắt được, cái không không 
tánh, cái không tự tánh, cái không không tánh tự tánh. 

Chẳng thấy tương ưng, hoặc chắng tương ưng với chơn như, 
chăng thấy tương ưng, hoặc chẳng tương ưng với pháp giới, pháp 
tánh, tánh không hư vọng, tánh không đổi khác, tánh bình đăng, tánh 
ly sanh, định pháp, trụ pháp, thật tế, cõi hư không, cõi không thể nghĩ 
bàn. 

Chăng thấy tương ưng, hoặc chăng tương ưng với bốn niệm trụ, 
chăng thấy tương ưng, hoặc chẳng tương ưng với bốn chánh đoạn, bốn 
thần túc, năm căn, năm lực, bảy chi đăng giác, tám chi thánh đạo. 

Chẳng thấy tương ưng, hoặc chăng tương ưng với thánh đề khổ, 
chăng thấy tương ưng, hoặc chẳng tương ưng với thánh đề tập, diệt, 
đạo. 

Chắng thấy tương ưng, hoặc chẳng tương ưng với mười thiện 
nghiệp đạo, chắng thấy tương ưng, hoặc chẳng tương ưng với năm 
giới cận sự, tám giới cận trụ. 

Chắng thấy tương ưng, hoặc chăng tương ưng với việc làm 
phước mang tính bố thí, chẳng thấy tương ưng, hoặc chăng tương ưng 
với việc làm phước mang tính giữ giới, mang tính tu hành. 

Chẳng thấy tương ưng, hoặc chẳng tương ưng với bốn tịnh lự, 
chăng thấy tương ưng, hoặc chắng tương ưng với bốn vô lượng, bốn 
định vô sắc. 

Chẳng thấy tương ưng, hoặc chẳng tương ưng với tám giải 
thoát, chăng thấy tương ưng, hoặc chăng tương ưng với tám thăng xứ, 
chín định thứ đệ, mười biến xứ. 

Chắng thấy tương ưng, hoặc chăng tương ưng với pháp môn 
giải thoát không, chắng thấy tương ưng, hoặc chăng tương ưng với 
pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện. 
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Chắng thấy tương ưng, hoặc chăng tương ưng với tất cả pháp 
môn Đàả-la-ni, chăng thấy tương ưng, hoặc chăng tương ưng với tất cả 
pháp môn Tam-ma-địa. 

Chẳng thấy tương ưng, hoặc chăng tương ưng với bậc Cực hỷ, 
chăng thấy tương ưng, hoặc chắng tương ưng với bậc Ly cầu, bậc Phát 
quang, bậc Diệm tuệ, bậc Cực nan thắng, bậc Hiện tiền, bậc Viễn 
hành, bậc Bất động, bậc Thiện tuệ, bậc Pháp vân. 

Chẳng thấy tương ưng, hoặc chẳng tương ưng với năm loại mắt, 
chăng thấy tương ưng, hoặc chăng tương ưng với sáu pháp thần thông. 

Chẳng thấy tương ưng, hoặc chăng tương ưng với mười lực của 
Phật, chăng thấy tương ưng, hoặc chăng tương ưng với bốn điều 
không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, 
mười tắm pháp Phật bất cộng. 

Chắng thấy tương ưng, hoặc chăng tương ưng với ba mươi hai 
tướng đại sĩ, chăng thấy tương ưng, hoặc chẳng tương ưng với tám 
mươi vẻ đẹp kèm theo. 

Chắng thấy tương ưng, hoặc chăng tương ưng với pháp không 
quên mắt, chăng thấy tương ưng, hoặc chăng tương ưng với tánh luôn 
luôn xả. 

Chẳng thấy tương ưng, hoặc chăng tương ưng với trí nhất thiết, 
chăng thấy tương ưng, hoặc chẳng tương ưng với trí đạo tướng, trí 
nhất thiết tướng, trí nhất thiết tướng vi diệu, chẳng thấy tương ưng, 
hoặc chẳng tương ưng với trí nhất thiết trí. 

Chẳng thấy tương ưng, hoặc chăng. tương ưng với việc bứng 
gốc vĩnh viễn tất cả phiền não, thói xấu nhiều đời. 

Chẳng thấy tương ưng, hoặc chăng tương ưng với quả Dự-lưu, 
chăng thấy tương ưng, hoặc chăng tương ưng với quả Nhất-lai, Bất- 
hoàn, A-la-hán, chăng thấy tương ưng, hoặc chăng tương ưng với quả 
vị Độc-giác, chăng thấy tương ưng, hoặc chắng tương ưng với tất cả 
hạnh đại Bồ-tát, chăng thấy tương ưng, hoặc chẳng tương ưng với quả 
vị Giác ngộ cao tột của chư Phật. 

Chăng thấy tương ưng, hoặc chăng tương ưng với ngã, chẳng 
thấy tương ưng, hoặc chẳng tương ưng với hữu tình, dòng sinh mạng, 
sự sanh, sự dưỡng, sự trưởng thành, chủ thể luân hồi, người do người 
sinh, ngã tối thắng, khả năng làm việc, khả năng khiến người làm việc, 
khả năng tạo nghiệp, khả năng khiến người tạo nghiệp, tự thọ quả báo, 
khiến người thọ quả báo, cái biết, cái thấy. 
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Xá Lợi Tử! Nên biết, các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, vì những nhân duyên ấy nên gọi là cùng tương ưng với Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chẳng quán sự tương ưng, chẳng tương ưng giữa cái không với cái 
không, chẳng quán sự tương ưng, chẳng tương ưng giữa cái vô tướng 
với cái vô tướng, chăng quán sự tương ưng, chắng tương ưng giữa cái 
vô nguyện với cái vô nguyện. Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì không, vô tướng, 
vô nguyện đều không có tương ưng, chẳng tương ưng. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, đã thê nhập cái không tự tướng của tất cả pháp rồi, thì chắng quán 
sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng của sắc, chẳng quán sự tương 
ưng, chăng tương ưng của thọ, tưởng, hành, thức. 

VỊ đại Bồ-tát ấy, chắng quán sự tương ưng, hoặc chăng tương 
ưng giữa sắc với đời trước. Vì sao? Vì chắng thấy đời trước; chẳng 
quán sự tương ưng, hoặc chẳng tương ưng giữa thọ, tưởng, hành, thức 
với đời trước. Vì sao? Vì chẳng thấy đời trước. 

Chắng quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa sắc với 
đời sau. Vì sao? Vì chẳng thấy đời sau, chăng quán sự tương ưng, 
hoặc chăng tương ưng giữa thọ, tưởng, hành, thức với đời sau. Vì sao? 
Vì chăng thấy đời sau. 

Chẳng quán sự tương ưng, hoặc chẳng tương ưng giữa sắc với 
hiện tại. Vì sao? Vì chẳng thấy hiện tại, chắng quán sự tương ưng, 
hoặc chẳng tương ưng giữa thọ, tưởng, hành, thức với hiện tại. Vì sao? 
Vì chăng thấy hiện tại. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng quán sự tương ưng, hoặc chẳng tương ưng giữa đời trước 
với đời sau, chắng quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa đời 
trước với hiện tại. 

Chắng quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa đời sau 

với đời trước, chăng quán sự tương ưng, hoặc chẳng tương ưng giữa 
đời sau với hiện tại. 

Chăng quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa hiện tại 
với đời trước, chăng quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa 
hiện tại với đời sau. 
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Chắng quán sự tương ưng, hoặc chẳng tương ưng giữa đời trước 
với đời sau và hiện tại. 

Chắng quán sự tương ưng, hoặc chắng tương ưng giữa đời sau 
với đời trước và hiện tại. 

Chăng quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa hiện tại 
với đời trước và đời sau. 

Chắng quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa đời 
trước, đời sau, hiện tại. Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì ba đời đều không. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất thiết 
với quá khứ. Vì sao? Vì quá khứ còn chẳng thấy có, huống là quán sự 
tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất thiết với quá khứ. 

Chăng quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất 
thiết với vị lai. Vì sao? Vì vị lai còn chẳng thấy có, huống là quán sự 
tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất thiết với vị lai. 

Chăng quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất 
thiết với hiện tại. Vì sao? Vì hiện tại còn chắng thấy có, huống là quán 
sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất thiết với hiện tại. 

Xã Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la- -mật-đa vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chẳng quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất thiết 
với sắc. Vì sao? Vì sắc còn chẳng thấy có, huống là quán sự tương 
ưng, hoặc chẳng tương ưng giữa trí nhất thiết với sắc. 

Chăng quán sự tương ưng, hoặc chắng tương ưng giữa trí nhất 
thiết với thọ, tưởng, hành, thức. Vì sao? Vì thọ, tưởng, hành, thức còn 
chăng thấy có, huống là quán sự tương ưng, hoặc chẳng tương ưng 
giữa trí nhất thiết với thọ, tưởng, hành, thức. 

Xãá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất thiết 
với nhãn xứ. Vì sao? Vì nhãn xứ còn chăng thấy có, huống là quán sự 
tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất thiết với nhãn xứ. 
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Chăng quán sự tương ưng, hoặc chắng tương ưng giữa trí nhất 
thiết với nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ. Vì sao? Vì nhĩ, ty, thiệt, thân, ý xứ 
còn chắng thấy có, huông là quán sự tương ưng, hoặc chẳng tương 
ưng giữa trí nhất thiết với nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chẳng quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất thiết 
với sắc xứ. Vì sao? Vì sắc xứ còn chăng thấy có, huống là quán sự 
tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất thiết với sắc xứ. 

Chăng quán sự tương ưng, hoặc chắng tương ưng giữa trí nhất 
thiết với thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ. Vì sao? Vì thanh, hương, vị, 
xúc, pháp xứ, còn chẳng thấy có, huống là quán sự tương ưng, hoặc 
chăng tương ưng giữa trí nhất thiết với thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất thiết 
với nhãn giới. Vì sao? Vì nhãn giới còn chăng thấy có, huống là quán 
sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất thiết với nhãn giới. 

Chăng quán sự tương ưng, hoặc chẳng tương ưng giữa trí nhất 
thiết trí với nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới. Vì sao? Vì nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
giới, còn chăng thấy có, huồng là quán sự tương ưng, hoặc chẳng 
tương ưng giữa trí nhất thiết với nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới. 

Xãá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la- mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chẳng quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất thiết 
với sắc giới. Vì sao? Vì sắc giới còn chăng thấy có, huống là quán sự 
tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất thiết với sắc giới. 

Chăng quán sự tương ưng, hoặc chắng tương ưng giữa trí nhất 
thiết với thanh, hương, vị, xúc, pháp giới. Vì sao? Vì thanh, hương, vỊ, 
xúc, pháp giới, còn chắng thấy có, huồng là quán sự tương ưng, hoặc 
chăng tương ưng giữa trí nhất thiết với thanh, hương, vị, xúc, pháp 
ĐIỚI. 
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Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất thiết 
với nhãn thức giới. Vì sao? Vì nhãn thức giới còn chẳng thấy có, 
huống là quán sự tương ưng, hoặc chắng tương ưng giữa trí nhất thiết 
với nhãn thức giới. 

Chăng quán sự tương ưng, hoặc chắng tương ưng giữa trí nhất 
thiết với nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới. Vì sao? Vì nhĩ, tỷ, thiệt, thân, 
ý thức giới, còn chẳng thấy có, huống là quán sự tương ưng, hoặc 
chăng tương ưng giữa trí nhất thiết với nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất thiết 
với nhãn xúc. Vì sao? Vì nhãn xúc còn chăng thấy có, huống là quán 
sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất thiết với nhãn xúc. 

Chăng quán sự tương ưng, hoặc chắng tương ưng giữa trí nhất 
thiết với nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc. Vì sao? Vì nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc 
còn chẳng thấy có, huông là quán sự tương ưng, hoặc chẳng tương 
ưng giữa trí nhất thiết với nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất thiết 
với các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra. Vì sao? Vì các thọ do 
nhãn xúc làm duyên sanh ra còn chắng thấy có, huống là quán sự 
tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất thiết với các thọ do 
nhãn xúc làm duyên sanh ra. 

Chăng quán sự tương ưng, hoặc chắng tương ưng giữa trí nhất 
thiết với các thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra. Vì 
sao? Vì các thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra còn 
chăng thấy có, huống là quán sự tương ưng, hoặc chẳng tương ưng 
giữa trí nhất thiết với các thọ do nhĩ, tý, thiệt, thân, ý xúc làm duyên 
sanh ra. 
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Xá Lợi Tử! Các đại Bô-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất thiết 
với địa giới. Vì sao? Vì địa giới còn chăng thấy có, huống là quán sự 
tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất thiết với địa giới. 

Chăng quán sự tương ưng, hoặc chắng tương ưng giữa trí nhất 
thiết với thủy, hỏa, phong, không, thức giới. Vì sao? Vì thủy, hỏa, 
phong, không, thức giới còn chăng thấy có, huống là quán sự tương 
ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất thiết với thủy, hỏa, phong, 
không, thức giới. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bô-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất thiết 
với nhơn duyên. Vì sao? Vì nhơn duyên còn chăng thấy có, huống là 
quán sự tương ưng, hoặc chẳng tương ưng giữa trí nhất thiết với nhơn 
duyên. 

Chắng quán sự tương ưng, hoặc chẳng tương ưng giữa trí nhất 
thiết với các pháp do đăng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng 
thượng duyên và các duyên khác sanh ra. Vì sao? Vì các pháp do đăng 
vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên và các duyên khác 
sanh ra còn chẳng thấy có, huồng là quán sự tương ưng, hoặc chăng 
tương ưng giữa trí nhất thiết với các pháp do đẳng vô gián duyên, sở 
duyên duyên, tăng thượng duyên và các duyên khác sanh ra. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất thiết 
với vô minh. Vì sao? Vì vô minh còn chắng thấy có, huống là quán sự 
tương ưng, hoặc chắng tương ưng giữa trí nhất thiết với vô minh. 

Chăng quán sự tương ưng, hoặc chẳng tương ưng giữa trí nhất 
thiết với hành, thức, danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão 
tử, sầu, than, khổ, lo, phiền. Vì sao? Vì từ hành cho đến lão tử, sầu, 
than, khổ, lo, phiền còn chẳng thấy có, huống là quán sự tương ưng, 
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hoặc chẳng tương ưng giữa trí nhất thiết với hành cho đến lão tử, sầu, 
than, khổ, lo, phiên. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất thiết 
với bố thí Ba-la-mật-đa. Vì sao? Vì bố thí Ba-la-mật-đa còn chẳng 
thấy có, huống là quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí 
nhất thiết với bố thí Ba-la-mật-đa. 

Chăng quán sự tương ưng, hoặc chắng tương ưng giữa trí nhất 
thiết với tịnh giới, an nhẫn, tinh tiến, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa. Vì 
sao? Vì tịnh giới, an nhẫn, tinh tiến, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa còn 
chăng thấy có, huống là quán sự tương ưng, hoặc chẳng tương ưng 
giữa trí nhất thiết với tịnh giới, an nhẫn, tinh tiến, tịnh lự, Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất thiết 
với cái không nội. Vì sao? Vì cái không nội còn chăng thấy có, huỗng 
là quán sự tương ưng, hoặc chẳng tương ưng giữa trí nhất thiết với cái 
không nội. 

Chăng quán sự tương ưng, hoặc chẳng tương ưng giữa trí nhất 
thiết với cái không ngoại, cái không nội ngoại, cái không không, cái 
không lớn, cái không thắng nghĩa, cái không hữu vi, cái không vô vi, 
cái không rốt ráo, cái không không biên giới, cái không tản mạn, cái 
không không đổi khác, cái không bốn tánh, cái không tự tướng, cái 
không cộng tướng, cái không tất cả pháp, cái không không năm bắt 
được, cái không không tánh, cái không tự tánh, cái không không tánh 
tự tánh. Vì sao? Vì cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự 
tánh, còn chăng thấy có, huống là quán sự tương ưng, hoặc chăng 
tương ưng giữa trí nhất thiết với cái không ngoại, cho đến cái không 
không tánh tự tánh. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 
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Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng quán sự tương ưng, hoặc chẳng tương ưng giữa trí nhất thiết 
với bốn niệm trụ. Vì sao? Vì bốn niệm trụ còn chẳng thấy có, huống là 
quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất thiết với bốn 
niệm trụ. 

Chăng quán sự tương ưng, hoặc chắng tương ưng giữa trí nhất 
thiết với bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chỉ 
đăng giác, tám chi thánh đạo. Vì sao? Vì bốn chánh đoạn cho đến tám 
chi thánh đạo còn chắng thấy có, huống là quán sự tương ưng, hoặc 
chăng tương ưng giữa trí nhất thiết với bốn chánh đoạn cho đến tám 
chi thánh đạo. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bôồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất thiết 
với thánh đế khổ. Vì sao? Vì thánh để khổ còn chắng thấy có, huống 
là quán sự tương ưng, hoặc chẳng tương ưng giữa trí nhất thiết với 
thánh đề kh. 

Chăng quán sự tương ưng, hoặc chắng tương ưng giữa trí nhất 
thiết với thánh đề tập, diệt, đạo. Vì sao? Vì thánh đề tập, diệt, đạo còn 
chăng thấy có, huống là quán sự tương ưng, hoặc chẳng tương ưng 
giữa trí nhất thiết với thánh đề tập, diệt, đạo. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bô-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng quán sự tương ưng, hoặc chẳng tương tưng giữa trí nhất thiết 
với bốn tịnh lự. Vì sao? Vì bốn tịnh lự còn chăng thấy có, huống là 
quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất thiết với bốn 
tịnh lự. 

Chẳng quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất 
thiết với bốn vô lượng, bốn định vô sắc. Vì sao? Vì bốn vô lượng, bốn 
định vô sắc còn chăng thấy có, huống là quán sự tương ưng, hoặc 
chăng tương ưng giữa trí nhất thiết với bốn vô lượng, bốn định vô sắc. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bô-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 
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Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tụ hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng quán sự tương ưng, hoặc chẳng tương ưng giữa trí nhất thiết 
với tám giải thoát. Vì sao? Vì tám giải thoát còn chẳng thấy có, huỗng 
là quán sự tương ưng, hoặc chẳng tương ưng giữa trí nhất thiết với tám 
giải thoát. 

Chăng quán sự tương ưng, hoặc chắng tương ưng giữa trí nhất 
thiết với tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ. Vì sao? Vì tám 
thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ còn chẳng thấy có, huống là 
quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất thiết với tám 
thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất thiết 
với pháp môn giải thoát không. Vì sao? Vì pháp môn giải thoát không 
còn chăng thấy có, huông là quán sự tương ưng, hoặc chắng tương 
ưng giữa trí nhất thiết với pháp môn giải thoát không. 

Chăng quán sự tương ưng, hoặc chắng tương ưng giữa trí nhất 
thiết với pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện. Vì sao? Vì pháp 
môn giải thoát vô tướng, vô nguyện còn chăng thấy có, huồng là quán 
sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất thiết với pháp môn 
giải thoát vô tướng, vô nguyện. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng quán sự tương ưng, hoặc chẳng tương ưng giữa trí nhất thiết 
với tất cả pháp môn Đà-la-ni. Vì sao? Vì tất cả pháp môn Đà-la-ni còn 
chăng thấy có, huống là quán sự tương ưng, hoặc chẳng tương ưng 
giữa trí nhất thiết với tất cả pháp môn Đà-la-ni. 

Chẳng quán sự tương ưng, hoặc chẳng tương ưng giữa trí nhất 
thiết với tất cả pháp môn Tam-ma-địa. Vì sao? Vì tất cả pháp môn 
Tam-ma-địa còn chẳng thấy có, huống là quán sự tương ưng, hoặc 
chăng tương ưng giữa trí nhất thiết với tất cả pháp môn Tam-ma-địa. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 
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Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất thiết 
với bậc Cực hỷ. Vì sao? Vì bậc Cực hỷ còn chăng thấy có, huống là 
quán sự tương ưng, hoặc chẳng tương ưng giữa trí nhất thiết với bậc 
Cực hỷ. 

Chắng quán sự tương ưng, hoặc chắng tương ưng giữa trí nhất 
thiết với bậc Ly cấu, bậc Phát quang, bậc Diệm tuệ, bậc Cực nan 
thắng, bậc Hiện tiền, bậc Viễn hành, bậc Bắt động, bậc Thiện tuệ, bậc 
Pháp vân. Vì sao? Vì từ bậc Ly câu cho đến bậc Pháp vân còn chăng 
thấy có, huống là quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí 
nhất thiết với bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng quán sự tương ưng, hoặc chẳng tương ưng giữa trí nhất thiết 
với năm loại mắt.Vì sao? Vì năm loại mắt còn chẳng thấy có, huống là 
quán sự tương ưng, hoặc chắng tương ưng giữa trí nhất thiết với năm 
loại mắt. 

Chăng quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất 
thiết với sáu phép. thần thông. Vì sao? Vì sáu phép thần thông còn 
chăng thấy có, huống là quán sự tương ưng, hoặc chẳng tương ưng 
giữa trí nhất thiết với sáu phép thần thông. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất thiết 
với mười lực của Phật. Vì sao? Vì mười lực của Phật còn chẳng thấy 
có, huống là quán sự tương ưng, hoặc chẳng tương ưng giữa trí nhất 
thiết với mười lực của Phật. 

Chẳng quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất 
thiết với bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bị, 
đại hý, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng. Vì sao? Vì bốn điều 
không sợ cho đến mười tám pháp Phật bất cộng còn chăng thấy có, 
huống là quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất thiết 
với bốn điêu không sợ cho đến mười tám pháp Phật bất cộng. 
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Xá Lợi Tử! Các đại Bô-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất thiết 
với ba mươi hai tướng đại sĩ. Vì sao? Vì ba mươi hai tướng đại sĩ còn 
chăng thấy có, huống là quán sự tương ưng, hoặc chẳng tương ưng 
giữa trí nhất thiết với ba mươi hai tướng đại sĩ. 

Chăng quán sự tương ưng, hoặc chẳng tương ưng giữa trí nhất 
thiết với tám mươi vẻ đẹp kèm theo. Vì sao? Vì tám mươi vẻ đẹp kèm 
theo còn chăng thấy có, huống là quán sự tương ưng, hoặc chẳng 
tương ưng giữa trí nhất thiết với tám mươi vẻ đẹp kèm theo. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất thiết 
với pháp không quên mất. Vì sao? Vì pháp không quên mắt còn chăng 
thấy có, huống là quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí 
nhất thiết với pháp không quên mắt. 

Chắng quán sự tương ưng, hoặc chẳng tương ưng giữa trí nhất 
thiết với tánh luôn luôn xả. Vì sao? Vì tánh luôn luôn xả còn chăng 
thấy có, huống là quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí 
nhất thiết với tánh luôn luôn xả. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất thiết 
với trí nhất thiết. Vì sao? Vì trí nhất thiết còn chăng thấy có, huống là 
quán sự tương ưng, hoặc chẳng tương ưng giữa trí nhất thiết với trí 
nhất thiết. 

Chăng quán sự tương ưng, hoặc chẳng tương ưng giữa trí nhất 
thiết với trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng. Vì sao? Vì trí đạo tướng, trí 
nhất thiết tướng còn chăng thấy có, huồng là quán sự tương ưng, hoặc 
chăng tương ưng giữa trí nhất thiết với trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng. 
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Xá Lợi Tử! Các đại Bô-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất thiết 
với Phật. Vì sao? Vì Phật còn chăng thấy có, huống là quán sự tương 
ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất thiết với Phật. 

Chẳng quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất 
thiết với Bồ-đề. Vì sao? Vì Bồ-đề còn chắng thấy có, huống là quán sự 
tương ưng, hoặc chẳng tương ưng giữa trí nhất thiết với Bồ-đề. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất thiết 
với Phật, cũng chắng quán sự tương ưng, hoặc chắng tương ưng giữa 
Phật với trí nhất thiết. Vì sao? Vì trí nhất thiết tức là Phật, Phật tức là 
trí nhất thiết. 

Chắng quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa trí nhất 
thiết với Bồ-đê; chăng quán sự tương ưng, hoặc chăng tương ưng giữa 
Bồ-đề với trí nhất thiết. Vì sao? Vì trí nhất thiết tức là Bồ-đề, Bồ-đề 
tức là trí nhất thiết. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chẳng đắm vào cái có của sắc, chăng đắm vào cái chăng phải có 
của sắc, chăng đắm vảo cái có của thọ, tưởng, hành, thức, chăng đắm 
vào cái chẳng phải có của thọ, tưởng, hành, thức. 

Chắng đắm vào cái thường của sắc, chăng đắm vào cái vô 
thường của sắc, chăng đắm vào cái thường của thọ, tưởng, hành, thức, 
chăng đắm vào cái vô thường của thọ, tưởng, hành, thức. 

Chắng đắm vào cái vui của sắc, chăng đắm vào cái khổ của sắc 
chăng đắm vào cái vui của thọ, tưởng, hành, thức, chăng đắm vào cái 
khổ của thọ, tưởng, hành, thức. 

Chăng đắm vào cái ngã của sắc, chẳng đắm vào cái vô ngã của 
sắc, chăng đắm vào cái ngã của thọ, tưởng, hành, thức, chăng đắm vào 
cái vô ngã của thọ, tưởng, hành, thức. 
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Chăng đắm vào cái tịch tịnh của sắc, chăng đắm vào cái chẳng 
tịch tịnh của sắc; chẳng đắm vào cái tịch tịnh của thọ, tưởng, hành, 
thức, chăng đắm vào cái chăng tịch tịnh của thọ, tưởng, hành, thức. 

Chắng đắm vào cái không của sắc, chăng đắm vào cái chẳng 
không của sắc; chăng đắm vào cái không của thọ, tưởng, hành, thức, 
chăng đắm vào cái chăng không của thọ, tưởng, hành, thức. 

Chẳng đắm vào cái vô tướng của sắc, chăng đắm vào cái hữu 
tướng của sắc; chắng đắm vào cái vô tướng của thọ, tưởng, hành, thức, 
chăng đắm vào cái hữu tướng của thọ, tưởng, hành, thức. 

Chăng đăm vào cái vô nguyện của sắc, chăng đắm vào cái hữu 
nguyện của sắc; chẳng đắm vào cái vô nguyện của thọ, tưởng, hành, 
thức, chăng đắm vào cái hữu nguyện của thọ, tưởng, hành, thức. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bôồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng đắm vào cái có của nhãn xứ, chẳng đắm vào cái chẳng phải 
có của nhãn xứ; chăng đắm vào cái có của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, 
chăng đắm vào cái chăng phải có của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ. 

Chắng đắm vào cái thường của nhãn xứ, chăng đắm vào cái vô 
thường của nhãn xứ; chăng đắm vào cái thường của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, 
ý xứ, chắng đắm vào cái vô thường của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ. 

Chăng đăm vào cái vui của nhãn xứ, chăng đăm vào cái khổ của 
nhãn xứ; chăng đắm vào cái vui của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, chẳng 
đăm vào cái khổ của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ. 

Chăắng đắm vào cái ngã của nhãn xứ, chăng đắm vào cái vô ngã 
của nhãn xứ; chẳng đắm vào cái ngã của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, 
chăng đắm vào cái vô ngã của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ. 

Chắng đắm vào cái tịch tịnh của nhãn xứ, chăng đắm vào cái 
chăng tịch tịnh của nhãn xứ; chăng đắm vào cái tịch tịnh của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý xứ, chăng đắm vào cái chăng tịch tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xứ. 

Chắng đắm vào cái không của nhãn xứ, chăng đắm vảo cái 
chăng không của nhãn xứ; chắng đắm vào cái không của nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xứ, chăng đắm vào cái chăng không của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xứ. 

Chắng đắm vào cái vô tướng của nhãn xứ, chẳng đắm vào cái 
hữu tướng của nhãn xứ; chăng đắm vào cái vô tướng của nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xứ, chắng đắm vào cái hữu tướng của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ. 


99 


Kinh Đại Bát Nhã Ba La Mật Đa 


Chắng đắm vào cái vô nguyện của nhãn xứ, chẳng đắm vào cái 
hữu nguyện của nhãn xứ; chăng đắm vảo cái vô nguyện của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý xứ, chăng đắm vào cái hữu nguyện của nhĩ, tý, thiệt, 
thân, ý xứ. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bô-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng đắm vào cái có của sắc xứ, chăng đắm vào cái chăng phải có 
của sắc xứ; chăng đăm vào cái có của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, 
chăng đắm vào cái chăng phải có của thanh, hương, vỊ, xúc, pháp xứ. 

Chắng đắm vào cái thường của sắc xứ, chăng đắm vào cái vô 
thường của sắc XỨ; chăng đắm vào cái thường của thanh, hương, vị, 
xúc, pháp xứ, chăng đắm vào cái vô thường của thanh, hương, vị, xúc, 
pháp xứ. 

Chăng đắm vào cái vui của sắc xứ, chắng đắm vảo cái khô của 
sắc XỨ; chẳng đắm vào cái vui của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, 
chăng đắm vào cái khổ của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ. 

_Chăng đăm vào cái ngã của sắc xứ, chăng đắm vào cái vô ngã 
của sắc xứ; chăng đắm vào cái ngã của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, 
chăng đắm vào cái vô ngã của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ. 

Chắng đắm vào cái tịch tịnh của sắc xứ, chăng đắm vào cái 
chăng tịch tịnh của sắc xứ; chẳng đắm vào cái tịch tịnh của thanh, 
hương, vị, xúc, pháp xứ, chẳng đắm vào cái chẳng tịch tịnh của thanh, 
hương, vị, xúc, pháp xứ. 

Chắng đăm vào cái không của sắc xứ, chăng đắm vào cái chăng 
không của sắc xứ; chẳng đắm vào cái không của thanh, hương, vị, xúc, 
pháp xứ, chăng đắm vảo cái chẳng không của thanh, hương, vị, xúc, 
pháp xứ. 

Chắng đắm vào cái vô tướng của sắc xứ, chẳng đắm vào cái hữu 
tướng của sắc xứ; chẳng đắm vào cái vô tướng của thanh, hương, vị, 
xúc, pháp xứ, chẳng đắm vào cái hữu tướng của thanh, hương, vị, xúc, 
pháp xứ. 

Chắng đắm vào cái vô nguyện của sắc xứ, chăng đăm vào cái 
hữu nguyện của sắc xứ; chăng đắm vào cái vô nguyện của thanh, 
hương, vị, xúc, pháp xứ, chăng đắm vào cái hữu nguyện của thanh, 
hương, vị, xúc, pháp xứ. 
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Xá Lợi Tử! Các đại Bô-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng đắm vào cái có của nhãn giới, chắng đắm vào cái chẳng phải 
có của nhãn giới; chăng đắm vào cái có của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới, 
chăng đắm vào cái chăng phải có của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý gIỚI. 

Chăng đắm vào cái thường của nhãn giới, chăng đắm vào cái vô 
thường của nhãn giới; chăng đắm vào cái thường của nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý giới, chăng đăm vào cái vô thường của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
ĐIỚI. 

Chắng đắm vảo cái vui của nhãn giới, chắng đắm vào cái khổ 
của nhãn giới; chăng đắm vào cái vui của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới, 
chăng đắm vào cái khổ của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới. 

Chắng đắm vào cái ngã của nhãn giới, chăng đắm vào cái vô 
ngã của nhãn giới; chăng đắm vào cái ngã của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
IỚI, chăng đắm vào cái vô ngã của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, Ý giới. 

Chăng đắm vảo cái tịch tịnh của nhãn giới, chăng đắm vào cái 
chăng tịch tịnh của nhãn giới; chăng đắm vào cái tịch tịnh của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý giới, chẳng đăm vào cái chăng tịch tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý giới. 

Chắng đắm vào cái không của nhãn giới, chăng đắm vào cái 
chăng không của nhãn ĐIỚI; chăng đắm vào cái không của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý giới, chăng đắm vào cái chắng không của nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý giới. 

Chắng đắm vào cái vô tướng của nhãn giới, chăng đắm vào cái 
hữu tướng của nhãn giới; chẳng đắm vào cái vô tướng của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý giới, chăng đắm vào cái hữu tướng của nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý giới. 

Chắng đắm vào cái vô nguyện của nhãn giới, chăng đắm vào cái 
hữu nguyện của nhãn giới; chăng đăm vào cái vô nguyện của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý giới,chắng đắm vào cái hữu nguyện của nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý giới. 

Xã Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chẳng đắm vào cái có của sắc giới, chăng đắm vào cái chăng phải 
có của sắc ĐIỚI; chăng đắm vào cái có của thanh, hương, vị, xúc, pháp 
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giới, chăng đắm vào cái chẳng phải có của thanh, hương, vị, xúc, pháp 
ĐIỚI. 

Chắng đấm vào cái thường của sắc giới, chằng đắm vảo cái vô 
thường của sắc ĐIỚI; chẳng đắm vào cái thường của thanh, hương, vị, 
xúc, pháp giới, chăng đắm vào cái vô thường của thanh, hương, vị, 
xúc, pháp giới. 

Chẳng đắm vào cái vui của sắc giới, chăng đắm vào cái khổ của 
sắc giới; chăng đắm vào cái vui của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới, 
chăng đắm vào cái khổ của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới. 

Chẳng đăm vào cái ngã của sắc giới, chăng đắm vào cái vô ngã 
của sắc ĐIỚI; chăng đắm vào cái ngã của thanh, hương, vị, xúc, pháp 
ĐIỚI, chăng đắm vào cái vô ngã của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới. 

Chắng đắm vào cái tịch tịnh của sắc giới, chăng đắm vào cái 
chăng tịch tịnh của sắc ĐIỚI; chẳng đắm vào cái tịch tịnh của thanh, 
hương, vị, xúc, pháp giới, chăng đắm vào cái chăng tịch tịnh của 
thanh, hương, vị, xúc, pháp giới. 

Chắng đắm vào cái không của sắc giới, chăng đăm vào cái 
chăng không của sắc giới; chăng đắm vào cái không của thanh, hương, 
vị, xúc, pháp giới, chăng đắm vào cái chăng không của thanh, hương, 
vị, xúc, pháp giới. 

Chắng đấm: vào cái vô tướng của sắc giới, chăng đắm vào cái 
hữu tướng của sắc giới; chắng đắm vào cái vô tướng của thanh, 
hương, vị, xúc, pháp giới, chăng đắm vào cái hữu tướng của thanh, 
hương, vị, xúc, pháp giới. 

Chắng đắm vào cái vô nguyện của sắc giới, chăng đắm vào cái 
hữu nguyện của sắc giới; chăng đắm vào cái vô nguyện của thanh, 
hương, vị, xúc, pháp giới, chẳng đắm vào cái hữu nguyện của thanh, 
hương, vị, xúc, pháp giới. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bô-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng đắm vảo cái có của nhãn thức ĐIỚI, chăng đắm vào cái 
chăng phải có của nhãn thức ĐIỚI; chăng đắm vào cái có của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý thức giới, chăng đắm vào cái chăng phải có của nhĩ, tý, 
thiệt, thân, ý thức giới. 

Chắng đắm vào cái thường của nhãn thức giới, chăng đắm vào 
cái vô thường của nhãn thức giới; chăng đắm vào cái thường của nhĩ, 
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tỷ, thiệt, thân, ý thức giới, chăng đắm vào cái vô thường của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý thức giới. 

Chăng đắm vảo cái vui của nhãn thức giới, chẳng đắm vào cái 
khổ của nhãn thức ĐIỚI; chăng đắm vào cái vui của nhĩ, tý, thiệt, thân, 
ý thức giới, chẳng đắm vào cái khổ của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới. 

Chăng đắm vào cái ngã của nhãn thức giới, chẳng đăm vào cái 
vô ngã của nhãn thức giới; chăng đắm vảo cái ngã của nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý thức giới, chẳng đắm vào cái vô ngã của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
thức giới. 

Chăng đắm vào cái tịch tịnh của nhãn thức giới, chăng đắm vào 
cái chăng tịch tịnh của nhãn thức giới; chăng đắm vào cái tịch tịnh của 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới, chăng đắm vảo cái chắng tịch tịnh của 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới. 

Chẳng đắm vào cái không của nhãn thức giới, chăng đắm vào 
cái chăng không của nhãn thức giới; chăng đắm vào cái không của 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới, chăng đắm vào cái chẳng không của 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới. 

Chăng đắm vào cái vô tướng của nhãn thức giới, chăng đắm vào 
cái hữu tướng nhãn thức giới; chắng đắm vào cái vô tướng của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý thức giới, chằng đắm vào cái hữu tướng của nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý thức giới. 

Chắng đắm vào cái vô nguyện của nhãn thức giới, chăng đắm 
vào cái hữu nguyện của nhãn thức giới; chẳng đắm vào cái vô nguyện 
của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới, chăng đăm vào cái hữu nguyện của 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 
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Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chẳng đắm vào cái có của nhãn xúc, chẳng đắm vào 
cái chẳng phải có của nhãn xúc; chẳng đắm vào cái có của nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý xúc, chẳng đắm vào cái chẳng phải có của nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý xúc. 

Chẳng đắm vào cái thường của nhãn xúc, chẳng đắm 
vào cái vô thường của nhãn xúc; chẳng đắm vào cái thường 
của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc, chẳng đắm vào cái vô thường của 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc. 

Chẳng đắm vào cái vui của nhãn xúc, chẳng đắm vào cái 
khổ của nhãn xúc; chẳng đắm vào cái vui của nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xúc, chẳng đắm vào cái khổ của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
XÚC. 

Chẳng đắm vào cái ngã của nhãn xúc, chẳng đắm vào cái 
vô ngã của nhãn xúc; chẳng đắm vào cái ngã của nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xúc, chẳng đắm vào cái vô ngã của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
XÚC. 

Chẳng đắm vào cái tịch tịnh của nhãn xúc, chẳng đắm 
vào cái chẳng tịch tịnh của nhãn xúc; chẳng đắm vào cái tịch 
tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc, chẳng đắm vào cái chẳng tịch 
tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc. 

Chẳng đắm vào cái không của nhãn xúc, chẳng đắm vào 
cái chẳng không của nhãn xúc; chẳng đắm vào cái không của 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc, chẳng đắm vào cái chẳng không của 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc. 

Chẳng đắm vào cái vô tướng của nhãn xúc, chẳng đắm 
vào cái hữu tướng của nhãn xúc; chẳng đắm vào cái vô tướng 
của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc, chẳng đắm vào cái hữu tướng của 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc. 

Chẳng đắm vào cái vô nguyện của nhãn xúc, chẳng đắm 
vào cái hữu nguyện của nhãn xúc; chẳng đắm vào cái vô 
nguyện của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc, chẳng đắm vào cái hữu 
nguyện của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
vì cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng 
tương ưng với Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 
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Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chẳng đắm vào cái có của các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra, 
chăng đắm vào cái chăng phải có của các thọ do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra; chăng đắm vảo cái có của các thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc 
làm duyên sanh ra, chắng đắm vào cái chăng phải có của các thọ do 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra. 

Chắng đắm vào cái thường của các thọ do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra, chắng đắm vào cái vô thường của các thọ do nhãn xúc làm 
duyên sanh ra; chăng đắm vào cái thường của các thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xúc làm duyên sanh ra, chăng đắm vào cái vô thường của các 
thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra. 

Chăng đắm vào cái vui của các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh 
ra, chẳng đắm vào cái khô của các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra; 
chăng đắm vào cái vui của các thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm 
duyên sanh ra, chăng đắm vào cái khổ của các thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xúc làm duyên sanh ra. 

Chắng đắm vào cái ngã của các thọ do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra, chắng đắm vào cái vô ngã của các thọ do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra; chăng đắm vào cái ngã của các thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xúc làm duyên sanh ra, chắng đắm vào cái vô ngã của các thọ do nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra. 

Chắng đắm vào cái tịch tịnh của các thọ do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra, chăng đắm vào cái chẳng tịch tịnh của các thọ do nhãn xúc 
làm duyên sanh ra; chăng đắm vào cái tịch tịnh của các thọ do nhị, tỷ, 
thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, chăng đắm vào cái chăng tịch 
tịnh của các thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra. 

Chắng đắm vào cái không của các thọ do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra, chăng đắm vào cái chẳng không của các thọ do nhãn xúc làm 
duyên sanh ra; chăng đắm vào cái không của các thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xúc làm duyên sanh ra, chẳng đăm vào cái chăng không của 
các thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra. 

Chắng đắm vào cái vô tướng của các thọ do nhãn xúc làm 
duyên sanh ra, chẳng đắm vào cái hữu tướng của các thọ do nhãn xúc 
làm duyên sanh ra; chắng đắm vào cái vô tướng của các thọ đo nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, chăng đăm vào cái hữu tướng của 
các thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra. 

Chắng đắm vào cái vô nguyện của các thọ do nhãn xúc làm 
duyên sanh ra, chẳng đắm vào cái hữu nguyện của các thọ do nhãn 
xúc làm duyên sanh ra; chẳng đắm vào cái vô nguyện của các thọ do 
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nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, chăng đắm vào cái hữu 
nguyện của các thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chẳng đắm vào cái có của địa giới, chắng đắm vào cái chẳng phải 
có của địa giới; chẳng đăm vào cái có của thủy, hỏa, phong, không, 
thức giới, chăng đắm vào cái chẳng phải có của thủy, hỏa, phong, 
không, thức giới; 

Chắng đắm vào cái thường của địa giới, chăng đắm vào cái vô 
thường của địa giới; chăng đắm vào cái thường của thủy, hỏa, phong, 
không, thức giới, chẳng đắm vào cái vô thường của thủy, hỏa, phong, 
không, thức giới. 

Chăng đắm vào cái vui của địa giới, chăng đắm vào cái khổ của 
địa giới; chẳng đăm vào cái vui của thủy, hỏa, phong, không, thức 
ĐIỚI, chăng đăm vào cái khô của thủy, hỏa, phong, không, thức giới. 

Chắng đắm vào cái ngã của địa giới, chắng đắm vào cái vô ngã 
của địa giới; chắng đắm vào cái ngã của thủy, hỏa, phong, không, thức 
giới, chăng đắm vào cái vô ngã của thủy, hỏa, phong, không, thức 
ĐIỚI. 

Chắng đắm vào cái tịch tịnh của địa giới, chắng đắm vào cái 
chăng tịch tịnh của địa giới; chăng đắm vào cái tịch tịnh của thủy, hỏa, 
phong, không, thức giới, chăng đắm vào cái chăng tịch tịnh của thủy, 
hỏa, phong, không, thức giới. 

Chắng đắm vào cái không của địa giới, chăng đắm vào cái 
chăng không của địa giới; chăng đăm vảo cái không của thủy, hỏa, 
phong, không, thức giới, chăng đăm vào cái chăng không của thủy, 
hỏa, phong, không, thức giới. 

Chắng đắm vào cái vô tướng của địa giới, chăng đắm vào cái 
hữu tướng của địa giới; chắng đắm vào cái vô tướng của thủy, hỏa, 
phong, không, thức giới, chắng đắm vào cái hữu tướng của thủy, hỏa, 
phong, không, thức giới. 

Chắng đắm vào cái vô nguyện của địa giới, chẳng đắm vào cái 
hữu nguyện của địa giới; chẳng đắm vào cái vô nguyện của thủy, hỏa, 
phong, không, thức giới, chăng đắm vào cái hữu nguyện của thủy, 
hỏa, phong, không, thức giới. 
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Xãá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng đắm vào cái có của nhân duyên, chăng đắm vào cái chăng 
phải có của nhân duyên; chẳng đắm vào cái có của các pháp do đăng 
vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên và các duyên khác 
sanh ra, chăng đắm vào cái chăng phải có của các pháp do đăng vô 
gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên và các duyên khác 
sanh ra. 

Chắng đắm vào cái thường của nhân duyên, chắng đắm vào cái 
vô thường của nhân duyên; chăng đắm vào cái thường của các pháp 
do đăng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên và các 
duyên khác sanh ra, chăng đắm vào cái vô thường của các pháp do 
đăng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên và các duyên 
khác sanh ra. 

Chăng đắm vào cái vui của nhân duyên, chăng đắm vào cái khô 
của nhân duyên; chẳng đắm vào cái vui của các pháp do đẳng vô gián 
duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên và các duyên khác sanh ra; 
chăng đăm vào cái khổ của các pháp do đẳng vô gián duyên, sở 
duyên duyên, tăng thượng duyên và các duyên khác sanh ra. 

Chắng đắm vào cái ngã của nhân duyên, chăng đắm vào cái vô 
ngã của nhân duyên; chẳng đắm vào cái ngã của các pháp do đăng vô 
gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên và các duyên khác 
sanh ra, chẳng đắm vào cái vô ngã của các pháp do đẳng vô gián 
duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên và các duyên khác sanh ra. 

Chắng đắm vào cái tịch tịnh của nhân duyên, chẳng đắm vào cái 
chăng tịch tịnh của nhân duyên; chăng đắm vào cái tịch tịnh của các 
pháp do đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên và 
các duyên khác sanh ra, chăng đắm vào cái chăng tịch tịnh của các 
pháp do đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên và 
các duyên khác sanh ra. 

Chăng đắm vào cái không của nhân duyên, chắng đắm vào cái 
chăng không của nhân duyên; chẳng đắm vào cái không của các pháp 
do đăng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên và các 
duyên khác sanh ra, chăng đắm vào cái chăng không của các pháp do 
đăng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên và các duyên 
khác sanh ra. 
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Chắng đắm vào cái vô tướng của nhân duyên, chăng đắm vào 
cái hữu tướng của nhân duyên; chăng đắm vào cái vô tướng của các 
pháp do đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên và 
các duyên khác sanh ra, chăng đắm vào cái hữu tướng của các pháp do 
đăng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên và các duyên 
khác sanh ra. 

Chăng đắm vào cái vô nguyện của nhân duyên, chẳng đắm vào 
cái hữu nguyện của nhân duyên; chăng đắm vào cái vô nguyện của 
các pháp do đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên 
và các duyên khác sanh ra, chăng đắm vào cái hữu nguyện của các 
pháp do đăng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên và 
các duyên khác sanh ra. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa chẳng đắm vào cái có của vô minh, chắng đắm vảo cái chắng phải 
có của vô minh; chăng đắm vào cái có của hành, thức, danh sắc, lục 
xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khổ, lo, phiền, chăng 
đắm vào cái chăng phải có của hành cho đến lão tử, sầu, than, khô, lo, 
phiên. 

Chắng đắm vảo cái thường của vô minh, chẳng đắm vào cái vô 
thường của vô minh; chẳng đăm vảo cái thường của hành cho đến lão 
tử, sầu, than, khổ, lo, phiền, chăng đắm vào cái vô thường của hành 
cho đến lão tử, sầu, than, khô, lo, phiền. 

Chăng đắm vào cái vui của vô minh, chẳng đắm vào cái khổ 
của vô minh; chăng đắm vào cái vui của hành cho đến lão tử, sầu, 
than, khổ, lo, phiền, chẳng đắm vào cái khổ của hành cho đến lão tử, 
sầu, than, khổ, lo, phiền. 

Chăng đắm vào cái ngã của vô minh, chắng đắm vào cái vô ngã 
của vô minh; chắng đắm vào cái ngã của hành cho đến lão tử, sầu, 
than, khổ, lo, phiền, chăng đắm vào cái vô ngã của hành cho đến lão 
tử, sầu, than, khổ, lo, phiên. 

Chăng đăm vào cái tịch tịnh của vô minh, chăng đắm vào cái 
chăng tịch tịnh của vô minh; chăng đắm vào cái tịch tịnh của hành cho 
đến lão tử, sầu, than, khổ, lo, phiền, chăng đắm vào cái chăng tịch tịnh 
của hành cho đến lão tử, sầu, than, khổ, lo, phiền. 

Chắng đắm vào cái không của vô minh, chăng đăm vào cái 
chăng không của vô minh; chẳng đắm vào cái không của hành cho đến 
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lão tử, sầu, than, khổ, lo, phiền, chẳng đắm vào cái chăng không của 
hành cho đến lão tử, sầu, than, khổ, lo, phiền. 

Chắng đắm vào cái vô tướng của vô minh, chăng đăm vào cái 
hữu tướng của vô minh; chăng đắm vào cái vô tướng của hành cho 
đến lão tử, sầu, than, khô, lo, phiền, chẳng đắm vào cái hữu tướng của 
hành cho đến lão tử, sầu, than, khổ, lo, phiền. 

Chắng đắm vào cái vô nguyện của vô minh, chẳng đắm vào cái 
hữu nguyện của vô minh; chăng đắm vào cái vô nguyện của hành cho 
đến lão tử sầu, than, khổ, lo, phiền, chăng đắm vào cái hữu nguyện 
của hành cho đến lão tử, sầu, than, khổ, lo, phiền. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chẳng đắm vào cái có của bố thí Ba-la-mật-đa, chăng đắm vào cái 
chăng phải có của bố thí Ba-la-mật-đa; chẳng đắm vào cái có của tịnh 
giới, an nhẫn, tinh tiến, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chằng đăm vào 
cái chẳng phải có của tịnh giới, an nhẫn, tinh tiến, tịnh lự, Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa. 

Chắng đắm vào cái thường của bố thí Ba-la-mật-đa, chăng đắm 
vào cái vô thường của bồ thí Ba-la-mật-đa; chắng đắm vào cái thường 
của tịnh giới, an nhẫn, tỉnh tiến, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng 
đắm vào cái vô thường của tịnh giới, an nhẫn, tính tiến, tịnh lự, Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa. 

Chăng đăm vảo cái vui của bố thí Ba-la-mật-đa, chăng đăm vào 
cái khổ của bố thí Ba-la-mật-đa; chẳng đắm vào cái vui của tịnh giới, 
an nhãn, tinh tiến, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa lạc, chắng đắm vào 
cái khổ của tịnh giới, an nhẫn, tinh tiến, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa. 

Chắng đắm vào cái ngã của bồ thí Ba-la-mật-đa, chăng đắm vào 
cái vô ngã của bố thí Ba-la-mật-đa; chẳng đắm vào cái ngã của tịnh 
giới, an nhẫn, tinh tiến, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chằng đăm vào 
cái vô ngã của tịnh giới, an nhẫn, tinh tiến, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa. 

Chăng đắm vào cái tịch tịnh của bố thí Ba-la-mật-đa, chẳng 
đắm vào cái chăng tịch tịnh của bố thí Ba-la-mật-đa; chăng đắm vào 
cái tịch tịnh của tịnh giới, an nhẫn, tỉnh tiến, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chăng đắm vào cái chăng tịch tịnh của tịnh giới, an nhẫn, tỉnh 
tiến, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 
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Chắng đắm vào cái không của bố thí Ba-la-mật-đa, chẳng đắm 
vào cái chăng không của bố thí Ba-la-mật-đa; chăng đắm vào cái 
không của tịnh giới, an nhẫn, tinh tiến, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
chăng đắm vào cái chăng không của tịnh giới, an nhẫn, tinh tiến, tịnh 
lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Chắng đắm vào cái vô tướng của bố thí Ba-la-mật-đa, chẳng 
đắm vào cái hữu tướng của bố thí Ba-la-mật-đa; chẳng đắm vảo cái vô 
tướng của tịnh giới, an nhẫn, tinh tiến, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
chăng đắm vào cái hữu tướng của tịnh giới, an nhẫn, tinh tiến, tịnh lự, 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Chăắng đắm vào cái vô nguyện của bố thí Ba-la-mật-đa, chẳng 
đăm vào cái hữu nguyện của bố thí Ba-la-mật-đa; chăng đắm vào cái 
vô nguyện của tịnh giới, an nhãn, tinh tiến, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chắng đắm vào cái hữu nguyện của tịnh giới, an nhẫn, tinh 
tiến, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng đắm vào cái có của cái không nội, chẳắng đắm vào cái chăng 
phải có của cái không nội; chẳng đắm vào cái có của cái không ngoại, 
cái không nội ngoại, cái không không, cái không lớn, cái không thắng 
nghĩa, cái không hữu vi, cái không vô vi, cái không rốt ráo, cái không 
không biên giới, cái không tản mạn, cái không không đổi khác, cái 
không bồn tánh, cái không tự tướng, cái không cộng tướng, cái không 
tất cả pháp, cái không không thê nắm bắt được, cái không không tánh, 
cái không tự tánh, cái không không tánh tự tánh, chẳng đắm vào cái 
chăng phải có của cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự 
tánh. 

Chăng đắm vào cái thường của cái không nội, chăng đắm vào 
cái vô thường của cái không nội; chăng đắm vào cái thường của cái 
không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh; chẳng đắm vào cái 
vô thường của cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh. 

Chắng đắm vào cái vui của cái không nội, chẳng đắm vào cái 
khổ của cái không nội; chăng đăm vào cái vui của cái không ngoại 
cho đến cái không không tánh tự tánh, chẳng đắm vào cái khổ của cái 
không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh. 

Chắng đắm vào cái ngã của cái không nội, chắng đắm vào cái 
vô ngã của cái không nội; chẳng đắm vào cái ngã của cái không ngoại 
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cho đến cái không không tánh tự tánh, chẳắng đắm vào cái vô ngã của 
cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh. 

Chắng đắm vào cái tịch tịnh của cái không nội, chăng đắm vào 
cái chăng tịch tịnh của cái không nội; chăng đắm vào cái tịch tịnh của 
cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh, chẳng đắm vào 
cái chăng tịch tịnh của cái không ngoại cho đến cái không không tánh 
tự tánh. 

Chăng đắm vào cái không của cái không nội, chẳng đắm vào cái 
chăng không của cái không nội; chẳng đắm vào cái không của cái 
không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh, chắng đắm vào cái 
chăng không của cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự 
tánh. 

Chắng đắm vào cái vô tướng của cái không nội, chẳng đắm vào 
cái hữu tướng của cái không nội; chắng đắm vào cái vô tướng cái 
không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh, chắng đắm vào cái 
hữu tướng của cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh. 

Chăng đắm vảo cái vô nguyện của cái không nội, chẳắng đắm 
vào cái hữu nguyện của cái không nội; chăng đắm vào cái vô nguyện 
của cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh, chẳng đắm 
vào cái hữu nguyện của cái không ngoại cho đến cái không không 
tánh tự tánh. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chẳng đắm vào cái có của chơn như, chăng đắm vào cái chăng phải 
có của chơn như; chăng đăm vào cái có của pháp giới, pháp tánh, tánh 
chẳng hư vọng, tánh chăng đối khác, tánh bình đẳng, tánh ly sanh, 
định pháp, trụ pháp, thật tế, cõi hư không, cõi không thể nghĩ bàn, 
chăng đắm vào cái chăng phải có của pháp giới cho đến cõi không thê 
nghĩ bàn. 

Chăắng đắm vào cái thường của chơn như, chắng đắm vào cái vô 
thường của chơn như; chăng đắm vào cái thường của pháp giới cho 
đến cõi không thể nghĩ bàn, chẳắng đắm vào cái vô thường của pháp 
giới cho đến cõi không thê nghĩ bàn. 

Chắng đắm vào cái vui của chơn như, chăng đắm vào cái khổ 
của chơn như; chăng đăm vào cái vui của pháp giới cho đến cõi không 
thê nghĩ bàn, chăng đắm vào cái khổ của pháp giới cho đến cõi không 
thê nghĩ bàn. 
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Chắng đắm vào cái ngã của chơn như, chẳng đắm vào cái vô 
ngã của chơn như; chăng đắm vào cái ngã của pháp giới cho đến cõi 
không thê nghĩ bàn, chăng đắm vào cái vô ngã của pháp giới cho đến 
cõi không thể nghĩ bản. 

Chắng đắm vảo cái tịch tịnh của chơn như, chăng đắm vào cái 
chăng tịch tịnh của chơn như; chăng đắm vào cái tịch tịnh của pháp 
giới cho đến cõi không thể nghĩ bàn, chắng đắm vào cái chăng tịch 
tịnh của pháp giới cho đến cõi không thể nghĩ bản. 

Chắng đắm vào cái không của chơn như, chăng đắm vào cái 
chăng, không của chơn như; chăng đắm vào cái không của pháp giới 
cho đến cõi không thể nghĩ bàn, chắng đắm vào cái chẳng không của 
pháp giới cho đến cõi không thê nghĩ bàn. 

Chăắng đắm vào cái vô tướng của chơn như, chẳng đắm vào cái 
hữu tướng của chơn như; chắng đăm vào cái vô tướng của pháp giới 
cho đến cõi không thể nghĩ bàn, chắng đắm vào cái hữu tướng của 
pháp giới cho đến cõi không thê nghĩ bàn. 

Chắng đắm vào cái vô nguyện của chơn như, chẳng đắm vào 
cái hữu nguyện của chơn như; chắng đắm vào cái vô nguyện của pháp 
giới cho đến cõi không thể nghĩ bàn, chắng đắm vào cái hữu nguyện 
của pháp giới cho đến cõi không thể nghĩ bàn. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng đắm vào cái có của bốn niệm trụ, chăng đắm vào cái chăng 
phải có của bốn niệm trụ; chăng đắm vào cái có của bốn chánh đoạn, 
bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chi đẳng giác, tám chi thánh đạo, 
chăng đắm vào cái chẳng phải có của bốn chánh đoạn cho đến tám chi 
thánh đạo. 

Chăắng đắm vào cái thường của bốn niệm trụ, chăng đắm vào cái 
vô thường của bốn niệm trụ; chăng đắm vào cái thường của bốn chánh 
đoạn cho đến tám chi thánh đạo, chăng đắm vào cái vô thường của 
bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo. 

Chắng đắm vào cái vui của bốn niệm trụ, chăng đắm vào cái 
khổ của bốn niệm trụ; chăng đắm vào cái vui của bốn chánh đoạn cho 
đến tám chi thánh đạo, chăng đắm vào cái khổ của bốn chánh đoạn 
cho đến tám chỉ thánh đạo. 

Chăắng đắm vào cái ngã của bốn niệm trụ, chăng đắm vào cái vô 
ngã của bốn niệm trụ; chăng đắm vào cái ngã của bốn chánh đoạn cho 
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đến tám chi thánh đạo, chẳng đắm vào cái vô ngã của bốn chánh đoạn 
cho đến tám chỉ thánh đạo. 

Chắng đắm vào cái tịch tịnh của bốn niệm trụ, chăng đắm vào 
cái chăng tịch tịnh của bốn niệm trụ; chăng đắm vào cái tịch tịnh của 
bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo, chăng đắm vào cái chăng 
tịch tịnh của bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ thánh đạo. 

Chắng đắm vào cái không của bốn niệm trụ, chăng đắm vào cái 
chăng không của bốn niệm trụ; chắng đắm vào cái không của bốn 
chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo, chăng đắm vào cái chẳng 
không của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo. 

Chắng đắm vào cái vô tướng của bốn niệm trụ, chăng đắm vào 
cái hữu tướng của bốn niệm trụ; chăng đắm vào cái vô tướng của bốn 
chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo, chăng đắm vào cái hữu tướng 
của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo. 

Chắng đắm vào cái vô nguyện của bốn niệm trụ, chẳắng đắm 
vào cái hữu nguyện của bốn niệm trụ; chăng đắm vào cái vô nguyện 
của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo, chẳng đắm vào cái 
hữu nguyện của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chẳng đắm vào cái có của thánh đế khổ, chắng đắm vào cái chăng 
phải có của thánh đề khổ; chăng đắm vào cái có của thánh đề tập, diệt, 
đạo, chăng đắm vào cái chăng phải có của thánh đề tập, diệt, đạo. 

Chắng đắm vào cái thường của thánh đề khổ, chẳng đắm vào 
cái vô thường của thánh đề khổ; chẳng đắm vào cái thường của thánh 
đề tập, diệt, đạo, chẳng đắm vào cái vô thường của thánh đế tập, diệt, 
đạo. 

Chăng đăm vào cái vui của thánh để khổ, chắng đắm vào cái 
khổ của thánh đế khổ; chắng đăm vào cái vui của thánh đề tập, diệt, 
đạo, chẳng đắm vào cái khô của thánh đế tập, diệt, đạo. 

Chăng đắm vào cái ngã của thánh đề khổ, chẳng đắm vào cái vô 
ngã của thánh đề khổ; chẳng đắm vào cái ngã của thánh đề tập. diệt, 
đạo, chăng đắm vào cái vô ngã của thánh đề tập, diệt, đạo. 

Chăng đắm vảo cái tịch tịnh của thánh đế khổ, chăng đắm vào 
cái chăng tịch tịnh của thánh đề khổ; chăng đắm vào cái tịch tịnh của 
thánh đề tập, diệt, đạo, chẳng đắm vào cái chẳng tịch tịnh của thánh đế 
tập, diệt, đạo. 
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Chăng đắm vào cái không của thánh đề khổ, chăng đắm vào cái 
chăng không của thánh đề khổ; chăng đắm vào cái không của thánh đề 
tập. diệt, đạo, chăng đắm vào cái chăng không của thánh đề tập, diệt, 
đạo. 

Chắng đắm vào cái vô tướng của thánh đế khổ, chăng đắm vào 
cái hữu tướng của thánh đế khổ; chăng đắm vào cái vô tướng của 
thánh đề tập, diệt, đạo, chăng đắm vào cái hữu tướng của thánh đề tập, 
diệt, đạo. 

Chắng đắm vào cái vô nguyện của thánh đế khổ, chẳng đắm 
vào cái hữu nguyện của thánh để khổ; chẳng đắm vào cái vô nguyện 
của thánh đề tập. diệt, đạo, chăng đắm vào cái hữu nguyện của thánh 
đề tập, diệt, đạo. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chẳng đắm vào cái có của bốn tịnh lự, chăng đắm vào cái chăng 
phải có của bốn tịnh lự; chăng đắm vào cái có của bốn vô lượng, bốn 
định vô sắc, chắng đắm vào cái chẳng phải có của bốn vô lượng, bốn 
định vô sắc. 

Chắng đắm vào cái thường của bốn tịnh lự, chẳng đắm vào cái 
vô thường của bốn tịnh lự; chăng đắm vào cái thường của bốn vô 
lượng, bốn định vô sắc, chăng đắm vào cái vô thường của bốn vô 
lượng, bốn định vô sắc. 

Chăng đắm vào cái vui của bốn tịnh lự, chăng đăm vào cái khổ 
của bốn tịnh lự; chăng đắm vào cái vui của bốn vô lượng, bốn định vô 
sắc, chăng đăm vào cái khổ của bốn vô lượng, bốn định vô sắc. 

Chăng đắm vào cái ngã của bốn tịnh lự, chăng đắm vào cái vô 
ngã của bốn tịnh lự; chăng đắm vào cái ngã của bốn vô lượng, bốn 
định vô sắc, chẳng đắm vào cái vô ngã của bốn vô lượng, bốn định vô 
sắc. 

Chắng đắm vào cái tịch tịnh của bốn tịnh lự, chăng đắm vào cái 
chăng tịch tịnh của bốn tịnh lự; chăng đắm vào cái tịch tịnh của bốn 
vô lượng, bốn định vô sắc, chăng đắm vào cái chăng tịch tịnh của bốn 
vô lượng, bốn định vô sắc. 

Chắng đắm vào cái không của bốn tịnh lự, chăng đăm vào cái 
chăng không của bốn tịnh lự; chẳng đắm vào cái không của bốn vô 
lượng, bốn định vô sắc, chăng đắm vào cái chăng không của bốn vô 
lượng, bốn định vô sắc. 
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Chắng đắm vào cái vô tướng của bốn tịnh lự, chăng đắm vào cái 
hữu tướng của bốn tịnh lự; chăng đắm vào cái vô tướng của bốn vô 
lượng, bốn định vô sắc, chẳng đắm vào cái hữu tướng của bốn vô 
lượng, bốn định vô sắc. 

Chắng đắm vào cái vô nguyện của bốn tịnh lự, chăng đắm vào 
cái hữu nguyện của bốn tịnh lự; chẳng đắm vào cái vô nguyện của 
bốn vô lượng, bốn định vô sắc, chăng đắm vào cái hữu nguyện của 
bốn vô lượng, bốn định vô sắc. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng đắm vào cái có của tám giải thoát, chăng đăm vào cái chẳng 
phải có của tám giải thoát; chẳng đắm vào cái có của tám thắng xứ, 
chín định thứ đệ, mười biến xứ, chẳng đắm vào cái chẳng phải có của 
tám thăng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ. 

Chắng đắm vào cái thường của tám giải thoát, chắng đắm vào 
cái vô thường của tám giải thoát; chằng đắm vào cái thường của tám 
thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ, chăng đắm vào cái vô 
thường của tám thăng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ. 

Chắng đắm vào cái vui của tám giải thoát, chăng đắm vào cái 
khổ của tám giải thoát; chẳng đắm vào cái vui của tám thăng xứ, chín 
định thứ đệ, mười biến xứ, chắng đắm vào cái khô của tám thăng xứ, 
chín định thứ đệ, mười biến xứ. 

Chăng đắm vào cái ngã của tám giải thoát, chẳng đắm vào cái 
vô ngã của tám giải thoát; chăng đắm vào cái ngã của tám thắng xứ, 
chín định thứ đệ, mười biến xứ, chẳng đắm vào cái vô ngã của tám 
thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ. 

Chắng đắm vào cái tịch tịnh của tám giải thoát, chẳng đắm vào 
cái chăng tịch tịnh của tám giải thoát; chẳng đắm vào cái tịch tịnh của 
tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biển xứ, chẳng đắm vào cái 
chăng tịch tịnh của tám thăng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ. 

Chăng đắm vào cái không của tám giải thoát, chẳng đắm vào 
cái chăng không của tám giải thoát; chăng đăm vào cái không của tám 
thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ, chẳng đắm vào cái chăng 
không của tám thắng xứ, chín định thứ đề, mười biến xứ. 

Chắng đắm vào cái vô tướng của tám giải thoát, chắng đăm vào 
cái hữu tướng của tám giải thoát; chăng đắm vào cái vô tướng của tám 
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thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ, chẳng đắm vào cái hữu 
tướng của tám thăng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ. 

Chắng đắm vảo cái vô nguyện của tám giải thoát, chắng đắm 
vào cái hữu nguyện của tám giải thoát; chăng đắm vào cái vô nguyện 
của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biển xứ, chắng đắm vào cái 
hữu nguyện của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bỗ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng đắm vào cái có của pháp môn giải thoát không, chẳng đắm 
vào cái chẳng phải có của pháp môn giải thoát không: chẳng đắm vào 
cái có của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, chẳng đăm vào 
cái chăng phải có của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện. 

Chắng đắm vào cái thường của pháp môn giải thoát không, 
chăng đắm vào cái vô thường của pháp môn giải thoát không; chẳng 
đăm vào cái thường của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, 
chăng đắm vào cái vô thường của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện. 

Chăng đắm vào cái vui của pháp môn giải thoát không, chăng 
đắm vào cái khổ của pháp môn giải thoát không: chăng đắm vào cái 
vui của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, chắng đắm vào cái 
khổ của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện. 

Chắng đắm vào cái ngã của pháp môn giải thoát không, chăng 
đắm vào cái vô ngã của pháp môn giải thoát không; chẳng đắm vào 
cái ngã của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, chăng đắm vào 
cái vô ngã của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện. 

Chăng đắm vào cái tịch tịnh của pháp môn giải thoát không, 
chăng đắm vào cái chăng tịch tịnh của pháp môn giải thoát không; 
chăng đắm vào cái tịch tịnh của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện, chăng đắm vào cái chăng tịch tịnh của pháp môn giải thoát vô 
tướng, vô nguyện. 

Chăng đắm vào cái không của pháp môn giải thoát không, 
chăng đắm vào cái chẳng không của pháp môn giải thoát không; 
chăng đắm vào cái không của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện, chăng đắm vào cái chăng không của pháp môn giải thoát vô 
tướng, vô nguyện. 

Chăng đắm vào cái vô tướng của pháp môn giải thoát không, 
chăng đắm vào cái hữu tướng của pháp môn giải thoát không; chẳng 
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đăm vào cái vô tướng của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, 
chăng đắm vào cái hữu tướng của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện. 

Chăng đắm vào cái vô nguyện của pháp môn giải thoát không, 
chăng đăm vảo cái hữu nguyện của pháp môn giải thoát không; chẳng 
đắm vào cái vô nguyện của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, 
chăng đắm vào cái hữu nguyện của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng đắm vào cái có của tất cả pháp môn Đà-la-ni, chăng đăm 
vào cái chăng phải có của tất cả pháp môn Đà-la-ni; chắng đắm vào 
cái có của tất cả pháp môn Tam-ma-địa, chắng đắm vào cái chẳng 
phải có của tất cả pháp môn Tam-ma-địa. 

Chăng đăm vào cái thường của tất cả pháp môn Đà-la-ni, chẳng 
đăm vào cái vô thường của tất cả pháp môn Đà-la-ni; chăng đắm vào 

cái thường của tất cả pháp môn Tam-ma-địa, chẳng đắm vào cái vô 
thường của tất cả pháp môn Tam-ma- -địa. 

Chăng đắm vào cái vui của tất cả pháp môn Đả-la-ni, chăng 
đăm vào cái khổ của tất cả pháp môn Đà-la-ni; chẳng đắm vào cái vui 
của tất cả pháp môn Tam-ma-địa, chẳng đắm vào cái khổ của tất cả 
pháp môn Tam-ma-địa. 

Chắng đắm vào cái ngã của tất cả pháp môn Đà-la-ni, chẳng 
đắm vào cái vô ngã của tất cả pháp môn Đà-la-ni; chăng đắm vào cái 
ngã của tất cả pháp môn Tam-ma-địa, chắng đắm vảo cái vô ngã của 
tất cả pháp môn Tam-ma-địa. 

Chăng đắm vào cái tịch tịnh của tất cả pháp môn Đà-la-nl, 
chăng đắm vào cái chăng tịch tịnh của tất cả pháp môn Đả-la-ni; 
chăng đắm vào cái tịch tịnh của tất cả pháp môn Tam-ma-địa, chẳng 
đắm vào cái chăng tịch tịnh của tất cả pháp môn Tam-ma-địa. 

Chắng đắm vào cái không của tất cả pháp môn Đả-la-ni, chẳng 
đăm vào cái chẳng không của tất cả pháp môn Đả-la-ni; chẳắng đắm 
vào cái không của tất cả pháp môn Tam-ma-địa, chắng đắm vào cái 
chăng không của tất cả pháp môn Tam-ma- -địa. 

Chẳng đắm vào cái vô tướng của tất cả pháp môn Đả-la-ni, 
chăng đăm vào cái hữu tướng của tất cả pháp môn Đà-la-ni; chẳng 
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đắm vào cái vô tướng của tất cả pháp môn Tam-ma-địa, chăng đắm 
vào cái hữu tướng của tất cả pháp môn Tam- -ma-địa. 

Chắng đăm vào cái vô nguyện của tất cả pháp môn Đả-la-ni, 
chẳng đăm vào cái hữu nguyện của tất cả pháp môn Đà-la-ni; chẳng 
đắm vào cái vô nguyện của tất cả pháp môn Tam-ma-địa, chắng đắm 
vào cái hữu nguyện của tất cả pháp môn Tam-ma-địa. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng đắm vào cái có của bậc Cực hỷ, chăng đắm vào cái chăng 
phải có của bậc Cực hỷ; chẳng đắm vào cái có của bậc Ly cấu, bậc 
Phát quang, bậc Diệm tuệ, bậc Cực nan thắng, bậc Hiện tiền, bậc Viễn 
hành, bậc Bắt động, bậc Thiện tuệ, bậc Pháp vân, chẳng đăm vào cái 
chăng phải có của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân. 

Chắng đắm vào cái thường của bậc Cực hỷ, chẳng đắm vào cái 
vô thường của bậc Cực hỷ; chẳng đắm vào cái thường của bậc Ly cầu 
cho đến bậc Pháp vân, chăng đắm vào cái vô thường của bậc Ly cấu 
cho đến bậc Pháp vân. 

Chắng đắm vào cái vui của bậc Cực hý, chăng đắm vào cái khô 
của bậc Cực hỷ; chăng đắm vào cái vui của bậc Ly cầu cho đến bậc 
Pháp vân, chăng đắm vào cái khô của bậc Ly cầu cho đến bậc Pháp 
vân. 

Chăng đắm vào cái ngã của bậc Cực hỷ, chẳng đắm vào cái vô 
ngã của bậc Cực hỷ; chắng đắm vào cái ngã của bậc Ly cấu cho đến 
bậc Pháp vân, chẳng đắm vào cái vô ngã của bậc Ly cấu cho đến bậc 
Pháp vân. 

Chắng đắm vào cái tịch tịnh của bậc Cực hỷ, chăng đắm vào cái 
chăng tịch tịnh của bậc Cực hỷ; chăng đắm vào cái tịch tịnh của bậc 
Ly cầu cho đến bậc Pháp vân, chăng đắm vào cái chăng tịch tịnh của 
bậc Ly cầu cho đến bậc Pháp vân. 

Chắng đắm vào cái không của bậc Cực hỷ, chắng đắm vào cái 
chăng không của bậc Cực hý; chẳng đắm vào cái không của bậc Ly 
cấu cho đến bậc Pháp vân, chắng đắm vào cái chẳng không của bậc 
Ly cấu cho đến bậc Pháp vân. 

Chắng đắm vào cái vô tướng của bậc Cực hý, chắng đắm vào 
cái hữu tướng của bậc Cực hý; chăng đắm vào cái vô tướng của bậc 
Ly cấu cho đến bậc Pháp vân, chẳng đắm vào cái hữu tướng của bậc 
Ly cấu cho đến bậc Pháp vân. 
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Chăng đắm vào cái vô nguyện của bậc Cực hỷ, chắng đắm vào 
cái hữu nguyện của bậc Cực hỷ; chăng đắm vảo cái vô nguyện của bậc 
Ly cấu cho đến bậc Pháp vân, chẳắng đắm vảo cái hữu nguyện của bậc 
Ly cấu cho đến bậc Pháp vân. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chắng đắm vào cái có của năm loại mắt, chẳng đắm vào cái chăng 
phải có của năm loại mắt; chăng đắm vào cái có của sáu phép thần 
thông, chăng đắm vào cái chăng phải có của sáu phép thần thông. 

Chắng đắm vào cái thường của năm loại mắt, chẳng đăm vảo 
cái vô thường của năm loại mắt; chẳng đắm vào cái thường của sáu 
phép thần thông, chẳng đắm vào cái vô thường của sáu phép thần 
thông. 

Chăng đắm vào cái vui của năm loại mắt, chẳng đắm vào cái 
khổ của năm loại mắt; chăng đắm vào cái vui của sáu phép thần thông, 
chăng đắm vào cái khổ của sáu phép thần thông. 

Chăng đắm vào cái ngã của năm loại mắt, chăng đăm vào cái vô 
ngã của năm loại mắt; chăng đắm vào cái ngã của sáu phép thần 
thông, chăng đắm vào cái vô ngã của sáu phép thần thông. 

Chẳng đắm vào cái tịch tịnh của năm loại mắt, chẳng đắm vào 
cái chẳng tịch tịnh của năm loại mắt; chẳng đắm vào cái tịch tịnh của 
sáu phép thần thông, chăng đắm vào cái chăng tịch tịnh của sáu phép 
thần thông. 

Chăng đắm vào cái không của năm loại mắt, chăng đắm vào cái 
chăng không của năm loại mắt; chẳng đắm vào cái không của sáu 
phép thần thông, chẳng đắm vào cái chăng không của sáu phép thần 
thông. 

Chắng đắm vào cái vô tướng của năm loại mắt, chăng đắm vào 
cái hữu tướng của năm loại mắt; chẳng đắm vào cái vô tướng của sáu 
phép thần thông, chẳng đắm vào cái hữu tướng của sáu phép thần 
thông. 

Chắng đắm vào cái vô nguyện của năm loại mắt, chẳng đắm 
vào cái hữu nguyện của năm loại mắt; chắng đắm vào cái vô nguyện 
của sáu phép thần thông, chẳng đắm vào cái hữu nguyện của sáu phép 
thần thông. 
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Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng đắm vảo cái có của mười lực của Phật, chẳng đắm vảo cái 
chăng phải có của mười lực của Phật; chăng đắm vào cái có của bốn 
điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, đại 
xả, mười tám pháp Phật bất cộng, chăng đắm vào cái chăng phải có 
của bốn điều không sợ cho đến mười tám pháp Phật bất cộng. 

Chăắng đắm vào cái thường của mười lực của Phật, chẳng đắm 
vào cái vô thường của mười lực của Phật; chăng đắm vào cái thường 
của bốn điều không sợ, cho đến mười tám pháp Phật bất cộng, chẳng 
đăm vào cái vô thường của bốn điều không sợ cho đến mười tám pháp 
Phật bất cộng. 

Chắng đắm vào cái vui của mười lực của Phật, chăng đắm vào 
cái khổ của mười lực của Phật; chăng đắm vảo cái vui của bốn điều 
không sợ, cho đến mười tám pháp Phật bất cộng, chẳng đắm vào cái 
khổ của bốn điều không sợ cho đến mười tám pháp Phật bất cộng. 

Chắng đắm vào cái ngã của mười lực của Phật, chẳng đắm vào 
cái vô ngã của mười lực của Phật; chẳng đắm vào cái ngã của bốn 
điều không sợ, cho đến mười tám pháp Phật bất cộng, chắng đắm vào 
cái vô ngã của bốn điều không sợ cho đến mười tám pháp Phật bất 
cộng. 

Chắng đắm vào cái tịch tịnh của mười lực của Phật, chăng đắm 
Vào cái chẳng tịch tịnh của mười lực của Phật; chăng đắm vảo cái tịch 
tịnh của bốn điều không sợ, cho đến mười tám pháp Phật bất cộng, 
chăng đắm vào cái chăng tịch tịnh của bốn điều không sợ cho đến 
mười tám pháp Phật bất cộng. 

Chắng đắm vào cái không của mười lực của Phật, chẳắng đắm 
vào cái chăng không của mười lực của Phật; chắng đắm vào cái không 
của bốn điều không sợ, cho đến mười tám pháp Phật bất cộng, chẳng 
đắm vào cái chăng không của bốn điều không sợ cho đến mười tám 
pháp Phật bất cộng. 

Chắng đắm vào cái vô tướng của mười lực của Phật, chăng đắm 
vào cái hữu tướng của mười lực của Phật; chăng đắm vào cái vô tướng 
của bốn điều không sợ, cho đến mười tám pháp Phật bất cộng, chẳng 
đắm vào cái hữu tướng của bốn điều không sợ cho đến mười tám pháp 
Phật bắt cộng. 
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Chắng đắm vảo cái vô nguyện của mười lực của Phật, chẳng 
đăm vào cái hữu nguyện của mười lực của Phật; chăng đắm vào cái vô 
nguyện của bốn điều không sợ, cho đến mười tám pháp Phật bất cộng, 
chăng đắm vào cái hữu nguyện của bốn điều không sợ cho đến mười 
tám pháp Phật bất cộng. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng đắm vào cái có của ba mươi hai tướng đại sĩ, chăng đắm vào 
cái chăng phải có của ba mươi hai tướng đại sĩ; chắng đắm vào cái có 
của tám mươi vẻ đẹp kèm theo, chăng đắm vào cái chăng phải có của 
tám mươi vẻ đẹp kèm theo. 

Chăng đắm vào cái thường của ba mươi hai tướng đại sĩ, chẳng 
đăm vào cái vô thường của ba mươi hai tướng đại sĩ; chăng đắm vào 
cái thường của tám mươi vẻ đẹp kèm theo, chắng đắm vào cái vô 
thường của tám mươi vẻ đẹp kèm theo. 

Chăng đắm vào cái vui của ba mươi hai tướng đại sĩ, chẳng đắm 
vào cái khổ của ba mươi hai tướng đại sĩ; chẳng đăm vào cái vui của 
tám mươi vẻ đẹp kèm theo, chăng đắm vào cái khổ của tám mươi vẻ 
đẹp kèm theo. 

Chắng đắm vào cái ngã của ba mươi hai tướng đại sĩ, chẳng 
đắm vào cái vô ngã của ba mươi hai tướng đại sĩ; chẳng đắm vào cái 
ngã của tám mươi vẻ đẹp kèm theo, chẳng đắm vào cái vô ngã của tám 
mươi vẻ đẹp kèm theo. 

Chăng đắm vào cái tịch tịnh của ba mươi hai tướng đại sĩ, 
chăng đắm vào cái chẳng tịch tịnh của ba mươi hai tướng đại sĩ; chắng 
đắm vào cái tịch tịnh của tám mươi vẻ đẹp kèm theo, chăng đắm vào 
cái chăng tịch tịnh của tắm mươi vẻ đẹp kèm theo. 

Chăng đắm vào cái không của ba mươi hai tướng đại sĩ, chẳng 
đắm vào cái chăng không của ba mươi hai tướng đại sĩ; chăng đắm 
vào cái không của tám mươi vẻ đẹp kèm theo, chăng đắm vào cái 
chăng không của tám mươi vẻ đẹp kèm theo. 

Chắng đắm vào cái vô tướng của ba mươi hai tướng đại sĩ, 
chăng đăm vào cái hữu tướng của ba mươi hai tướng đại sĩ; chẳng 
đắm vào cái vô tướng của tám mươi vẻ đẹp kèm theo, chắng đắm vào 
cái hữu tướng của tám mươi vẻ đẹp kèm theo. 

Chắng đắm vào cái vô nguyện của ba mươi hai tướng đại sĩ, 
chăng đắm vào cái hữu nguyện của ba mươi hai tướng đại sĩ; chăng 
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đắm vào cái vô nguyện của tám mươi vẻ đẹp kèm theo, chăng đắm 
vào cái hữu nguyện của tắm mươi vẻ đẹp kèm theo. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng đắm vào cái có của pháp không quên mất, chăng đắm vào 
cái chăng phải có của pháp không quên mất; chăng đắm vào cái có của 
tánh luôn luôn xả, chẳng đắm vào cái chẳng phải có của tánh luôn 
luôn xả. 

Chăng đắm vào cái thường của pháp không quên mất, chẳng 
đắm vào cái vô thường của pháp không quên mắt; chăng đăm vào cái 
thường của tánh luôn luôn xả, chắng đắm vào cái vô thường của tánh 
luôn luôn xả. 

Chắng đắm vào cái vui của pháp không quên mất, chẳng đắm 
vào cái khổ của pháp không quên mất; chăng đắm vào cái vui của tánh 
luôn luôn xả, chẳng đắm vào cái khô của tánh luôn luôn xả 

Chăng đắm vào cái ngã của pháp không quên mất, chăng đắm 
vào cái vô ngã của pháp không quên mất; chăng đắm vào cái ngã của 
tánh luôn luôn xả, chẳng đắm vào cái vô ngã của tánh luôn luôn xả. 

Chăng đắm vào cái tịch tịnh của pháp không quên mắt, chăng 
đắm vào cái chẳng tịch tịnh của pháp không quên mất; chẳng đắm vào 
cái tịch tịnh của tánh luôn luôn xả, chăng đắm vào cái chăng tịch tịnh 
của tánh luôn luôn xả. 

Chắng đắm vào cái không của pháp không quên mất, chẳng 
đắm vào cái chẳng không của pháp không quên mất; chăng đắm vào 
cái không của tánh luôn luôn xả, chắng đắm vào cái chẳng không của 
tánh luôn luôn xả. 

Chắng đắm vào cái vô tướng của pháp không quên mất, chăng 
đắm vào cái hữu tướng của pháp không quên mất; chăng đắm vào cái 
vô tướng của tánh luôn luôn xả, chẳắng đắm vào cái hữu tướng của 
tánh luôn luôn xả. 

Chăắng đắm vào cái vô nguyện của pháp không quên mất, chẳng 
đắm vào cái hữu nguyện của pháp không quên mất; chăng đắm vào cái 
vô nguyện của tánh luôn luôn xả, chắng đắm vào cái hữu nguyện của 
tánh luôn luôn xả. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 
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Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chẳng đắm vào cái có của trí nhất thiết, chăng đắm vào cái chẳng 
phải có của trí nhất thiết; chăng đắm vào cái có của trí đạo tướng, trí 
nhất thiết tướng, chăng đắm vào cái chẳng phải có của trí đạo tướng, 
trí nhất thiết tướng. 

Chăng đắm vào cái thường của trí nhất thiết, chăng đắm vào cái 
vô thường của trí nhất thiết; chẳng. đăm vào cái thường của trí đạo 
tướng, trí nhất thiết tướng, chăng đắm vào cái vô thường của trí đạo 
tướng, trí nhất thiết tướng. 

Chăng đắm vào cái vui của trí nhất thiết, chắng đắm vào cái khổ 
của trí nhất thiết; chăng đắm vào cái vui của trí đạo tướng, trí nhất 
thiết tướng, chăng đắm vào cái khổ của trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng. 

Chăng đăm vào cái ngã của trí nhất thiết, chăng đắm vảo cái vô 
ngã của trí nhất thiết; chăng đắm vào cái ngã của trí đạo tướng, trí nhất 
thiết tướng, chăng đắm vào cái vô ngã của trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng. 

Chăắng đắm vảo cái tịch tịnh của trí nhất thiết, chắng đắm vào 
cái chăng tịch tịnh của trí nhất thiết; chăng đắm vào cái tịch tịnh của 
trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, chẳng đắm vào cái chăng tịch tịnh 
của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng. 

Chắng đắm vào cái không của trí nhất thiết, chăng đắm vào cái 
chăng không của trí nhất thiết; chăng đắm vào cái không của trí đạo 
tướng, trí nhất thiết tướng, chăng đắm vào cái chăng không của trí đạo 
tướng, trí nhất thiết tướng. 

Chăng đắm vào cái vô tướng của trí nhất thiết, chăng đắm vào 
cái hữu tướng của trí nhất thiết; chăng đắm vào cái vô tướng của trí 
đạo tướng, trí nhất thiết tướng, chăng đắm vào cái hữu tướng của trí 
đạo tướng, trí nhất thiết tướng. 

Chăng đăm vảo cái vô nguyện của trí nhất thiết, chẳng đắm vào 
cái hữu nguyện của trí nhất thiết; chăng đắm vào cái vô nguyện của trí 
đạo tướng, trí nhất thiết tướng, chăng đắm vào cái hữu nguyện của trí 
đạo tướng, trí nhất thiết tướng. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng đắm vào cái có của quả Dự-lưu, chăng đắm vào cái chăng 
phải có của quả Dự-lưu; chẳng đắm vào cái có của quả Nhất-lai, Bất- 
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hoàn, A-la-hán, và quả vị Độc-giác, chắng đắm vào cái chăng phải có 
của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán, và quả vị Độc-giác. 

Chắng đắm vào cái thường của quả Dự-lưu, chăng đắm vào cái 
vô thường của quả Dự-lưu; chăng đắm vào cái thường của quả Nhất- 
lai, Bất-hoàn, A-la-hán, và quả vị Độc-giác, chăng đắm vào cái vô 
thường của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán, và quả vị Độc-giác. 

Chắng đắm vào cái vui của quả Dự-lưu, chăng đắm vào cái khô 
của quả Dự-lưu; chẳng đắm vào cái vui của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, 
A-la-hán, và quả vị Độc-giác, chắng đắm vào cái khổ của quả Nhất- 
lai, Bất-hoàn, A-la-hán, và quả vị Độc-giác. 

Chắng đắm vào cái ngã của quả Dự-lưu, chẳng đắm vào cái vô 
ngã của quả Dự-lưu; chẳng đắm vào cái ngã của quả Nhất-lai, Bất- 
hoàn, A-la-hán, và quả vị Độc-giác, chăng đắm vào cái vô ngã của quả 
Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán, và quả vị Độc-giác. 

Chắng đắm vào cái tịch tịnh của quả Dự-lưu, chăng đắm vào cái 
chăng tịch tịnh của quả Dự-lưu; chẳng đắm vào cái tịch tịnh của quả 
Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán, và quả vị Độc-giác, chăng đắm vào cái 
chăng tịch tịnh của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán, và quả vị Độc- 
giác. 

Chăng đắm vào cái không của quả Dự-lưu, chăng đắm vào cái 
chẳng không của quả Dự-lưu; chẳng đắm vào cái không của quả Nhất- 
lai, Bất-hoàn, A-la-hán, và quả vị Độc-giác, chẳng đăm vào cái chăng 
không của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán, và quả vị Độc-giác. 

Chắng đắm vào cái vô tướng của quả Dự-lưu, chăng đắm vào 
cái hữu tướng của quả Dự-Ìưu; chăng đắm vào cái vô tướng của quả 
Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán, và quả vị Độc-giác, chắng đắm vào cái 
hữu tướng của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán, và quả vị Độc-giác. 

Chăng đắm vào cái vô nguyện của quả Dự-lưu, chăng đắm vào 
cái hữu nguyện của quả Dự-lưu; chẳng đắm vào cái vô nguyện của 
quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán, và quả vị Độc-giác, chăng đắm vào 
cái hữu nguyện của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán, và quả vị Độc- 
giác. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
vì cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng 
tương ưng với Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chẳng đắm vào cái có của tất cả hạnh đại Bồ-tát, 
chẳng đắm vào cái chẳng phải có của tất cả hạnh đại Bồ-tát; 
chẳng đắm vào cái có của quả vị Giác ngộ cao tột của chư 
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Phật, chẳng đắm vào cái chẳng phải có của quả vị Giác ngộ 
cao tột của chư Phật. 

Chẳng đắm vào cái thường của tất cả hạnh đại Bồ-tát, 
chẳng đắm vào cái vô thường của tất cả hạnh đại Bồ-tát; chẳng 
đắm vào cái thường của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật, 
chẳng đắm vào cái vô thường của quả vị Giác ngộ cao tột của 
chư Phật. 

Chẳng đắm vào cái vui của tất cả hạnh đại Bồ-tát, chẳng 
đắm vào cái khổ của tất cả hạnh đại Bồ-tát; chẳng đắm vào cái 
vui của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật, chẳng đắm vào 
cái khổ của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật. 

Chẳng đắm vào cái ngã của tất cả hạnh đại Bồ-tát, chẳng 
đắm vào cái vô ngã của tất cả hạnh đại Bồ-tát; chẳng đắm vào 
cái ngã của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật, chẳng đắm 
vào cái vô ngã của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật. 

Chẳng đắm vào cái tịch tịnh của tất cả hạnh đại Bồ-tát, 
chẳng đắm vào cái chẳng tịch tịnh của tất cả hạnh đại Bồ-tát; 
chẳng đắm vào cái tịch tịnh của quả vị Giác ngộ cao tột của 
chư Phật, chẳng đắm vào cái chẳng tịch tịnh của quả vị Giác 
ngộ cao tột của chư Phật. 

Chẳng đắm vào cái không của tất cả hạnh đại Bồ-tát, 
chẳng đắm vào cái chẳng không của tất cả hạnh đại Bồ-tát; 
chẳng đắm vào cái không của quả vị Giác ngộ cao tột của chư 
Phật, chẳng đắm vào cái chẳng không của quả vị Giác ngộ cao 
tột của chư Phật. 

Chẳng đắm vào cái vô tướng của tất cả hạnh đại Bò-tát, 
chẳng đắm vào cái hữu tướng của tất cả hạnh đại Bồ-tát; 
chẳng đắm vào cái vô tướng của quả vị Giác ngộ cao tột của 
chư Phật, chẳng đắm vào cái hữu tướng của quả vị Giác ngộ 
cao tột của chư Phật. 

Chẳng đắm vào cái vô nguyện của tất cả hạnh đại Bồ-tát, 
chẳng đắm vào cái hữu nguyện của tất cả hạnh đại Bồ-tát; 
chẳng đắm vào cái vô nguyện của quả vị Giác ngộ cao tột của 
chư Phật, chẳng đắm vào cái hữu nguyện của quả vị Giác ngộ 
cao tột của chư Phật. 

Xãá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 
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Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chẳng 
khởi lên ý nghĩ thế này: Ta hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chẳng khởi lên 
ý nghĩ thế này: Ta chăng hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng khởi lên ý 
nghĩ thế này: Ta cũng hành, cũng không hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
chăng khởi lên ý nghĩ thế này: Ta chăng phải hành, chăng phải chẳng 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 
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Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chăng vì bố thí Ba-la-mật-đa, mà tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa; chẳng vì tịnh giới, an nhẫn, tinh tiến, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, mà tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Các đại Bôồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng vì cái 
không nội mà tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng vì cái không 
ngoại, cái không nội ngoại, cái không không, cái không lớn, cái không 
thắng nghĩa, cái không hữu vi, cái không vô vi, cái không rốt ráo, cái 
không không biên giới, cái không tản mạn, cái không không đổi khác, 
cái không bản tánh, cái không tự tướng, cái không cộng tướng, cái 
không tất cả pháp, cái không không thể nắm bắt được, cái không 
không tánh, cái không tự tánh, cái không không tánh tự tánh, mà tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chẳng vì chơn 
như, mà tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng vì pháp giới, pháp tánh, 
tánh chăng hư vọng, tánh chăng đổi khác, tánh bình đăng, tánh ly 
sanh, định pháp, trụ pháp, thật tế, cõi hư không, cõi không thể nghĩ 
bàn, mà tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng vì 
chứng nhập Chánh tánh, xa lìa sanh tử, mà tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa; chăng vì chứng đắc bậc Bất thối chuyên, mà tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa; chăng vì thành thục hữu tình, mà tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa; chăng vì nghiêm tịnh cõi Phật, mà tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa. 

Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng vì bốn 
niệm trụ, mà tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng vì bốn chánh đoạn, 
bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chỉ đăng giác, tám chỉ thánh đạo, 
mà tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng vì thánh đề khổ, mà tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chẵng vì thánh để tập, diệt, đạo mà tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa. 

Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng vì bốn 
tịnh lự, mà tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chẳng vì bốn vô lượng, bốn 
định vô sắc, mà tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng vì tám 
giải thoát, mà tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chẳng vì tám thắng xứ, 
chín định thứ đệ, mười biến xứ, mà tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 
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Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng vì pháp 
môn giải thoát không, mà tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chắng vì 
pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, mà tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa. 

Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chẳng vì tất 
cả pháp môn Đà-la-ni, mà tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng vì tất 
cả pháp môn Tam-ma-địa, mà tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng vì bậc 
Cực hỷ mà tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng vì bậc Ly cầu, bậc 
Phát quang, bậc Diệm tuệ, bậc Cực nan thắng, bậc Hiện tiền, bậc Viễn 
hành, bậc Bắt động, bậc Thiện tuệ, bậc Pháp vân, mà tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa. 

Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng vì nhục 
nhãn, mà tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng vì thiên nhãn, tuệ nhãn, 
pháp nhãn, Phật nhãn, mà tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng vì 
mười lực của Phật, mà tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng vì bốn 
điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, đại 
xả, mười tám pháp Phật bất cộng, mà tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng vì ba 
mươi hai tướng đại sĩ, mà tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng vì tám 
mươi vẻ đẹp kèm theo, mà tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng vì pháp 
không quên mất, mà tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng vì tánh luôn 
luôn xả, mà tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng vì trí 
nhất thiết, mà tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng vì trí đạo tướng, trí 
nhất thiết tướng, trí nhất thiết tướng vi diệu, mà tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa. 

Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chẳng vì vượt 
qua quả Dự-lưu, mà tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chẳng vì vượt qua 
quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán và quả vị Độc-giác, mà tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa. 

Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng vì tất 
cả hạnh đại Bồ-tát, mà tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng vì quả vị 
Giác ngộ cao tột của chư Phật, mà tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa. Vì 
sao? Xá Lợi Tử! Vì các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
chăng thấy sự sai biệt của các pháp tánh. 


130 


Tập 01, Quyền 07, Phẩm Tương Ưng 


Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chẳng vì trí chứng Thiên nhãn thông, mà tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa; chăng vì trí chứng Thiên nhĩ thông, mà tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa; chăng vì trí chứng Tha tâm thông, mà tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa; chắng vì trí chứng Túc trụ tùy niệm thông, mà tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa; chăng vì trí chứng Thần cảnh thông, mà tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng vì trí chứng Lậu tận thông, mà tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì các đại Bồ-tát, khi tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, sự tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, còn 
chăng thấy có, huống là thấy có sự tu hành sáu pháp thần thông của 
Bồ-tát, Như Lai. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chẳng khởi lên ý nghĩ thế này: Ta dùng trí chứng Thiên nhãn 
thông, để thấy sự chết nơi này sinh nơi kia của tất cả hữu tình, trong 
khắp vô số thế giới chư Phật ở mười phương. 

Chắng khởi lên ý nghĩ thế này: Ta dùng trí chứng Thiên nhĩ 
thông, để nghe tiếng thuyết pháp của chư Phật, Bôồ-tát, trong khắp vô 
số thế giới chư Phật ở mười phương. 

Chăng khởi lên ý nghĩ thế này: Ta dùng trí chứng Tha tâm 
thông, đề biết tâm và tâm sở pháp của tất cả hữu tình trong khắp vô số 
thế giới chư Phật ở mười phương. 

Chăng khởi lên ý nghĩ thế này: Ta dùng trí chứng Túc trụ tùy 
niệm thông, để nhớ lại các sự việc đời trước của tất cả hữu tình, trong 
khắp vô số thế giới chư Phật ở mười phương. 

Chăng khởi lên ý nghĩ thế này: Ta dùng trí chứng Thần cảnh 
thông, để đi đến chỗ chư Phật và Bồ-tát, trong khắp vô số thế giới chư 
Phật ở mười phương, để cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi khen. 

Chăng khởi lên ý nghĩ thế này: Ta dùng trí chứng Lậu tận 
thông, để quán biết lậu của tất cả hữu tình trong khắp thế giới chư 
Phật ở mười phương, hết hay chăng hết. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 
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Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, vì cùng tương ưng với Bát-nhã-ba-la-mật-đa như vậy, nên có 
thể khéo an lập vô lượng, vô số, vô biên hữu tình, ở cảnh giới Vô-dư- 
y-Niết-bàn, tất cả ác ma không tùy tiện được, tất cả phiên não đều 
được phục diệt, các việc trong đời, tùy theo ý muốn. 

Tất cả các Đức Như Lai Ứng Chánh Đăng Giác và các chúng 
đại Bồ-tát, ở vô số thế giới trong mười phương, đêu cùng hộ niệm cho 
Bồ-tát như vậy, khiến chắng thối đọa xuống tất cả bậc Thanh-văn, 
Độc-giác. 

Chúng trời trong cõi Tứ-đại-thiên-vương, trời Ba-mươi-ba, trời 
Dạ-ma, trời Đỗ-sử-đa, trời Lạc-biễn-hóa, trời Tha-hóa-tự-tal, trời 
Phạm-chúng, trời Phạm-phụ, trời Phạm-hội, trời Đại-phạm, trời 
Quang, trời Thiểu-quang, trời Vô-lượng-quang, trời Cực quang tịnh, 
trời Tịnh, trời Thiểu-tịnh, trời Vô-lượng-tịnh, trời Biến-tịnh, trời 
Quảng, trời Thiểu-quảng, trời Vô-lượng-quảng, trời Quảng-quả, trời 
Vô-phièn, trời Vô-nhiệt, trời Thiện-hiện, trời Thiện- -kiến, trời Sắc-cứu- 
cánh và tất cả Thanh-văn, Độc- -giác trong vô số thế giới ở mười 
phương, đều cùng ủng hộ, bảo vệ Bồ-tát như vậy, khiến mọi việc làm 
không bị trở ngại, tật bệnh, lo phiền của thân tâm đều được thuyên 
giảm, tiêu trừ; dù có nghiệp tội, sẽ nhận chịu khô báo ở đời sau, cũng 
chuyền thành nhẹ. Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì đại Bồ-tát ấy, từ bi đối với 
tất cả hữu tình. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát ấy, tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nhờ 
sức oai thần, nên dùng ít gia hạnh, mà có thể dẫn phát một cách tối 
thắng tự tại pháp môn Đà-la-ni, pháp môn Tam-ma-địa, khiến mau 
hiện khởi; tùy theo nơi sanh, thường được phụng sự tất cả Đức Như 
Lai Ứng Chánh Đăng Giác, cho đến khi chứng được điều mong, cầu là 
quả vị Giác ngộ cao tột, ở khoảng trung gian ấy, thường chẳng xa 
Phật. 

Xá Lợi Tử! Khi đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với Bát-nhã-ba-la-mật-đa như vậy, nên được vô 
lượng, vô số, công đức vi diệu không thê nghĩ bàn như vậy. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chăng khởi lên ý nghĩ, thế này: Có sự tương ưng, hoặc chăng 
tương ưng, bình đăng hoặc chăng bình đăng, giữa pháp với pháp. Vì 
sao? Xá Lợi Tử! Vì đại Bồ-tát ấy, chăng thấy có sự tương ưng, hoặc 
chăng tương ưng, bình đăng hoặc chăng bình đẳng giữa pháp với 


pháp. 
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Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chẳng khởi 
lên ý nghĩ thế này: Đối với pháp giới, ta mau hiện Đăng- -piác, hoặc 
chẳng. mau hiện Đăng- giác. Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì đối với pháp giới, 
đại Bồ-tát ấy, chăng thấy có một pháp nhỏ nhiệm nảo có thể hiện 
Đăng-giác. 

Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng thấy có 
một pháp nào lia pháp giới, chăng thấy có pháp giới lìa các pháp mà 
có, cũng chăng thấy các pháp tức là pháp giới, chăng thấy pháp giới 
tức là các pháp. 

Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chẳng khởi 
lên ý nghĩ thế này: Pháp giới có thể làm nhân duyên cho các pháp; 
chăng khởi lên ý nghĩ thế này: Các pháp có thể làm nhân duyên cho 
pháp giới. 

Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chẳng khởi 
lên ý nghĩ thế này: Pháp này có thể chứng pháp giới, pháp này chẳng 
có thê chứng pháp giới. Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì đại Bồ-tát ấy, pháp còn 
chăng thấy có, huông là thấy có pháp có thể chứng pháp giới, hoặc 
chăng có thê chứng. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với các pháp như vậy, nên gọi là cùng tương ưng với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ- tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chẳng thấy sự tương ưng giữa. sắc với không, cũng chăng thấy 
sự tương ưng giữa không với sắc; chăng thấy sự tương ưng giữa thọ, 
tưởng, hành, thức với không, cũng chăng thấy Sự tương ưng giữa 
không với thọ, tưởng, hành, thức. 

Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng thấy sự 
tương ưng giữa nhãn xứ với không, cũng chăng thấy sự tương ưng 
giữa không với nhãn xứ; chăng thấy sự tương ưng giữa nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xứ với không, cũng chẳng thấy sự tương ưng giữa không với 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ. 

Các đại Bò- tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng thấy sự 
tương ưng giữa sắc xứ với không, cũng chăng thấy sự tương ưng giữa 
không với sắc xứ; chăng thấy sự tương ưng giữa thanh, hương, vị, 
xúc, pháp xứ với không, cũng chăng thấy sự tương ưng giữa không 
với thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ. 

Các đại Bô-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng thấy sự 
tương ưng giữa nhãn giới với không, cũng chẳng thấy sự tương ưng 
giữa không với nhãn giới; chăng thấy sự tương ưng giữa nhĩ, tỷ, thiệt, 
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thân, ý giới với không, cũng chăng thấy sự tương ưng giữa không với 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới. 

Các đại Bồ- tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng thấy sự 
tương ưng giữa sắc giới với không, cũng chăng thấy sự tương ưng 
giữa không với sắc giới; chăng thấy sự tương ưng giữa thanh, hương, 
vị, xúc, pháp giới với không, cũng chắng thấy sự tương ưng giữa 
không với thanh, hương, vị, xúc, pháp giới. 

Các đại Bô-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng thấy sự 
tương ưng giữa nhãn thức giới với không, cũng chăng thấy sự tương 
ưng giữa không với nhãn thức giới; chăng thấy sự tương ưng giữa nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý thức giới với không, cũng chăng thấy sự tương ưng 
giữa không với nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới. 

Các đại Bôồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng thấy sự 
tương ưng giữa nhãn xúc với không, cũng chăng thấy sự tương ưng 
giữa không với nhãn xúc; chăng thấy sự tương ưng giữa nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xúc với không, cũng chăng thấy sự tương ưng giữa không với 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc. 

Các đại Bôồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng thấy sự 
tương ưng giữa các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra với không, 
cũng chẳng thấy sự tương ưng giữa không với các thọ, do nhãn xúc 
làm duyên sanh ra; chăng thấy sự tương ưng giữa các thọ, do nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra với không, cũng chăng thấy sự 
tương ưng giữa không với các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm 
duyên sanh ra. 

Các đại Bôồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng thấy sự 
tương ưng giữa địa giới với không, cũng chăng thấy sự tương ưng 
giữa không với địa giới; chẳng thấy sự tương ưng giữa thủy, hỏa, 
phong, không, thức giới với không, cũng chắng thấy sự tương ưng 
giữa không với thủy, hỏa, phong, không, thức giới. 

Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng thấy sự 
tương ưng giữa nhân duyên với không, cũng chăng thấy sự tương ưng 
giữa không với nhân duyên; chăng thấy sự tương ưng giữa các pháp, 
do đăng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên và các 
duyên khác sanh ra với không, cũng chẳng thấy sự tương ưng giữa 
không với các pháp, do đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng 
thượng duyên và các duyên khác sanh ra. 

Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng thấy sự 
tương ưng giữa vô minh với không, cũng chắng thấy sự tương ưng 
giữa không với vô minh; chẳng thấy sự tương ưng giữa hành, thức, 
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danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khổ, lo, 
phiền với không, cũng chẳng thấy sự tương ưng giữa không với hành 
cho đến lão tử, sầu, than, khô, lo phiền. 

Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng thấy Sự 
tương ưng giữa bố thí Ba-la-mật-đa với không, cũng chăng thấy sự 
tương ưng giữa không với bố thí Ba-la-mật-đa; chẳng thấy sự tương 
ưng giữa tịnh giới, an nhẫn, tinh tiến, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa 
với không, cũng chăng thấy sự tương ưng giữa không với tịnh giới, an 
nhẫn, tinh tiến, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Các đại Bô-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chẳng thấy sự 
tương ưng giữa cái không nội với không, cũng chăng thấy sự tương 
ưng giữa không với cái không nội; chẳng thấy sự tương ưng giữa cái 
không ngoại, cái không nội ngoại, cái không không, cái không lớn, cái 
không thắng nghĩa, cái không hữu vi, cái không vô vi, cái không rốt 
ráo, cái không không biên giới, cái không tản mạn, cái không không 
đổi khác, cái không bản tánh, cái không tự tướng, cái không cộng 
tướng, cái không tất cả pháp, cái không không thể nắm bắt được, cái 
không không tánh, cái không tự tánh, cái không không tánh tự tánh 
với không, cũng chăng thấy sự tương ưng giữa không với cái không 
ngoại, cho đến cái không không tánh tự tánh. 

Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chắng thấy sự 
tương ưng giữa chơn như với không, cũng chăng thấy sự tương ưng 
giữa không với chơn như; chăng thấy sự tương ưng giữa pháp giới, 
pháp tánh, tánh chẳng hư vọng, tánh chăng đổi khác, tánh bình đăng, 
tánh ly sanh, định pháp, trụ pháp, thật tế, cõi hư không, cõi không thê 
nghĩ bàn với không, cũng chẳng thấy sự tương ưng giữa không với 
pháp giới, cho đến cõi không thể nghĩ bàn. 

Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng thấy sự 
tương ưng giữa bốn niệm trụ với không, cũng chăng thấy sự tương 
ưng giữa không với bốn niệm trụ; chẳng thấy sự tương ưng giữa bốn 
chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chi đăng giác, tắm 
chi thánh đạo với không, cũng chẳng thấy sự tương ưng giữa không 
với bốn chánh đoạn, cho đến tám chi thánh đạo. 

Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chẳng thấy sự 
tương ưng giữa thánh để khổ với không, cũng chăng thấy sự tương 
ưng giữa không với thánh đề khổ; chăng thấy sự tương ưng giữa thánh 
đề tập, diệt, đạo với không, cũng chăng thấy sự tương ưng giữa không 
với thánh để tập, diệt, đạo. 
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Các đại Bôồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng thấy sự 
tương ưng giữa bốn tịnh lự với không, cũng chăng thấy sự tương ưng 
giữa không với bốn tịnh lự; chăng thấy sự tương ưng giữa bốn vô 
lượng, bốn định vô sắc với không, cũng chăng thấy sự tương ưng giữa 
không với bốn vô lượng, bốn định vô sắc. 

Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng thấy sự 
tương ưng giữa tám giải thoát với không, cũng chăng thấy sự tương 
ưng giữa không với tám giải thoát; chăng thấy sự tương ưng giữa tám 
thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ với không, cũng chẳng thấy 
sự tương ưng giữa không với tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười 
biến xứ. 

Các đại Bôồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng thấy sự 
tương ưng giữa pháp môn giải thoát không với không, cũng chăng 
thấy sự tương ưng giữa không với pháp môn giải thoát không; chăng 
thấy sự tương ưng giữa các pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện 
với không, cũng chăng thấy sự tương ưng giữa không với các pháp 
môn giải thoát vô tướng, vô nguyện. 

Các đại Bô-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chẳng thấy sự 
tương ưng giữa tất cả pháp môn Đà-la-m với không, cũng chăng thấy 
sự tương ưng giữa không với tất cả pháp môn Đả-la-ni; chẳng thấy Sự 
tương ưng giữa tất cả pháp môn Tam-ma-địa với không, cũng chẳng 
thấy sự tương ưng giữa không với tất cả pháp môn Tam-ma-địa. 

Các đại Bôồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng thấy sự 
tương ưng giữa bậc Cực hy với không, cũng chăng thấy sự tương ưng 
giữa không với bậc Cực hỷ; chăng thấy sự tương ưng giữa bậc Ly câu, 
bậc Phát quang, bậc Diệm tuệ, bậc Cực nan thắng, bậc Hiện tiền, bậc 
Viễn hành, bậc Bất động, bậc Thiện tuệ, bậc Pháp vân với không, 
cũng chẳng thấy sự tương ưng giữa không với bậc Ly cấu cho đến bậc 
Pháp vân. 

Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chẳng thấy sự 
tương ưng giữa năm loại mắt với không, cũng chăng thấy sự tương 
ưng giữa không với năm loại mắt; chăng thấy Sự tương ưng giữa sáu 
phép thần thông với không, cũng chăng thấy sự tương ưng giữa không 

với sáu phép thần thông. 

Các đại Bôồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng thấy sự 
tương ưng giữa mười lực của Phật với không, cũng chăng thấy sự 
tương ưng giữa không với mười lực của Phật; chăng thấy sự tương 
ưng giữa bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bị, 
đại hỷ, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng với không, cũng chăng 
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thấy sự tương ưng giữa không với bốn điều không sợ, cho đến mười 
tám pháp Phật bất cộng. 

Các đại Bôồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng thấy sự 
tương ưng giữa ba mươi hai tướng đại sĩ với không, cũng chẳng thấy 
sự tương ưng giữa không với ba mươi hai tướng đại sĩ; chăng thấy sự 
tương ưng giữa tám mươi vẻ đẹp kèm theo với không, cũng chẳng 
thấy sự tương ưng giữa không với tám mươi vẻ đẹp kèm theo. 

Các đại Bôồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng thấy Sự 
tương ưng giữa pháp không quên mất với không, cũng chăng thấy sự 
tương ưng giữa không với pháp không quên mất; chăng thấy sự tương 
ưng giữa tánh luôn luôn xả với không, cũng chăng thấy sự tương ưng 
giữa không với tánh luôn luôn xả. 

Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng thấy sự 
tương ưng giữa trí nhất thiết với không, cũng chăng thấy sự tương ưng 
giữa không với trí nhất thiết; chăng thấy sự tương ưng giữa trí đạo 
tướng, trí nhất thiết tướng với không, cũng chăng thấy sự tương ưng 
giữa không với trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng. 

Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng thấy sự 
tương ưng giữa quả Dự-lưu với không, cũng chẳng thấy sự tương ưng 
giữa không với quả Dự-lưu; chăng thấy sự tương ưng giữa quả Nhất- 
lai, Bất-hoàn, A-la-hán, và quả vị Độc- -giác với không, cũng chăng 
thấy sự tương ưng giữa không với quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán và 
quả vị Độc-giác. 

Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng thấy Sự 
tương ưng giữa tất cả hạnh đại Bồ-tát với không, cũng chăng thấy sự 
tương ưng giữa không với tất cả hạnh đại Bồ-tát; chăng thấy sự tương 
ưng giữa quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật với không, cũng chăng 
thấy sự tương ưng giữa không với quả vị Giác ngộ cao tột của chư 
Phật. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nếu 
có thê tương ưng như vậy, thì đó là tương ưng bậc nhất với không. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bằ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, do vì 
cùng tương ưng với không như vậy, nên chắng rơi xuống các bậc 
Thanh-văn, Độc-giác; nghiêm tịnh cõi Phật, thành thục hữu tình, mau 
chứng quả vị Giác ngộ cao tột. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, trong 
các tương ưng, tương ưng với Bát-nhã-ba-la-mật-đa là cao tột nhất, tôi 
tôn, tối thắng, tối thượng, tối diệu, tối cao, tối cực, vô thượng, vô 
thượng thượng, vô đăng, vô đăng đăng. Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì sự 
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tương ưng với Bát-nhã-ba-la-mật-đa là cao tột nhất, tức là tương ưng 
với không, tức là tương ưng với vô tướng, tức là tương ưng với vô 
nguyện. Do nhân duyên nảy, nên được cao tột nhất. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, khi 
cùng tương ưng với Bát-nhã-ba-la-mật-đa như vậy, thì biết ngay là 
được thọ ký, hoặc gần được thọ ký làm Phật. Xá Lợi Tử! Đại Bỏ-tát 
ấy, do sự tương ưng này, có thê làm việc lợi ích lớn cho vô lượng, vô 
số, vô biên hữu tình. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát ấy, chắng khởi lên ý nghĩ thế này: Ta 
cùng tương ưng với Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng khởi lên ý nghĩ thế 
này: Ta được thọ ký nhất định sẽ làm Phật, hoặc gần được thọ ký; 
chăng khởi lên ý nghĩ thế này: Ta có thể nghiêm tịnh cõi Phật; chăng 
khởi lên ý nghĩ thế này: Ta có thể thành thục hữu tình; cũng chăng 
khởi lên ý nghĩ thế này: Ta sẽ chứng được điều mong cầu lả quả vị 
Giác ngộ cao tột, chuyên bánh xe pháp mẫu nhiệm, độ vô lượng chúng 
sanh. Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì đại Bồ-tát ấy, chăng thấy có pháp lìa 
pháp giới, chăng thấy pháp giới lìa các pháp; chăng thấy các pháp tức 
là pháp giới, chăng thấy pháp giới tức là các pháp; chăng thấy có pháp 
tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng thấy có pháp được Phật thọ ký, 
chăng thấy có pháp sẽ chứng được quả vị Giác ngộ cao tột, chăng thấy 
có pháp nghiêm tịnh cõi Phật, chăng thấy có pháp thành thục hữu tình. 
Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chẳng khởi tưởng ngã, tưởng hữu tình, tưởng dòng sinh mạng, 
tưởng sự sanh, tưởng sự dưỡng, tưởng sự trưởng thành, tưởng chủ thê 
luân hồi, tưởng người do người sanh, tưởng ngã tối thắng, tưởng khả 
năng làm việc, tưởng khả năng khiến người làm việc, tưởng khà năng 
tạo nghiệp, tưởng khả năng khiến người tạo nghiệp, tưởng tự thọ quả 
báo, tưởng khiến người thọ quả báo, tưởng cái biết, tưởng cái thấy. Vì 
sao? Vì ngã, hữu tình v.v... rốt ráo đều chăng sanh, lại cũng chăng 
diệt. Những thứ ấy đã là rốt ráo, chắng sanh chăng diệt, thì vì sao còn 
phải tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, và được các thứ công đức lợi ích 
thù thắng? Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát ấy, vì chẳng thấy sự sanh của hữu 
tình, nên tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chẳng thấy sự diệt của hữu 
tình, nên tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; vì biết cái không của các hữu 
tình, nên tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; vì biết cái chẳng phải ngã của 
các hữu tình, nên tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; vì biết cái không thể 
nắm bắt được của các hữu tình, nên tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; vì 
biết sự xa lìa của các hữu tình, nên tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; vì 
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biết bản tánh của các hữu tình chẳng phải là hữu tình, nên tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, trong 
các tương ưng, cùng tương ưng với không là cao tột nhất, cùng tương 
ưng với Bát-nhã-ba-la-mật-đa là tối tôn, tối thắng, không có gì sánh 
kịp. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, vì sự tương ưng như vậy, nên phát 
huy rộng lớn khả năng dẫn phát mười lực của Như Lai, bốn điều 
không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, 
mười tám pháp Phật bất cộng: ba mươi hai tướng đại sĩ, tắm mươi vẻ 
đẹp kèm theo; pháp không quên mất, tánh luôn luôn xả, trí nhất thiết, 
trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng và vô lượng, vô biên, pháp Phật 
khác. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
cùng tương ưng với Bát-nhã-ba-la-mật-đa như vậy, nên rốt ráo chắng 
khởi các tâm chướng ngại là xan tham, phạm giới, giận hờn, lười 
biếng, tán loạn, ác tuệ, bồ thí, tịnh giới, an nhẫn, tinh tiến, tịnh lự, bát 
nhã Ba la mật tự nhiên hiện tiền, không gián đoạn. 
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Lúc bấy giờ, Xá Lợi Tử bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Các đại Bỏ- 
tát an trụ Bát-nhã-ba-la-mật-đa, xả thân từ cõi nào đến sanh ở cõi này; 
xả thân từ cõi này, sẽ sanh ở cõi nào? 

Đức Phật bảo cụ thọ Xá Lợi Tử: Các đại Bằ-tát an trụ Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa, có vị xả thân từ cõi Phật ở phương khác, đến sanh ở cõi 
này; có vị xả thân từ cõi trời Đỗ-sử-đa, đến sanh ở cõi này; có vị xả 
thân từ trong cõi người rồi sanh lại trong cõi người. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát an trụ Bát-nhã-ba-la-mật-đa, xả thân 
từ cõi Phật khác, đến sanh ở cõi này, thì vị đại Bồ-tát ấy, chóng tương 
ưng với Bát-nhã-ba-la-mật-đa; do vì cùng tương ưng với Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa, nên khi chuyên sanh, liền được pháp môn thâm diệu hiện ra 
ngay. Từ đây về sau, thường chóng được tương ưng với Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa; tại nơi sanh ra, thường được gặp Phật, cung kính cúng 
dường, tôn trọng ngợi khen, có khả năng khiến cho Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, dần dần được viên mãn. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát an trụ Bát-nhã-ba-la-mật-đa, xả thân 
từ cõi trời Đỗ-sử-đa, đến sanh ở cõi này, thì vị đại Bồ-tát ấy, phần 
nhiều trọn đời gắn liền với bố thí, tịnh giới, an nhẫn, tinh tiến, tịnh lự, 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa, tự tại hiện tiền, thường chăng quên mất; đối với 
tất cả pháp môn Đà-la-nI, pháp môn Tam-ma-địa, cũng tự tại hiện tiền, 
thường chăng quên mắt. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát an trụ Bát-nhã-ba-la-mật-đa, xả thân 
từ trong cõi người, rồi sanh lại trong cõi người, thì đại Bồ-tát ấy, trừ 
sự Bất thối chuyển ra, căn trí chậm lụt, tuy là siêng tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa, nhưng chẳng có thể chóng tương ưng với Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa. Lại đối với tất cả pháp môn Đà-la-ni, pháp môn Tam-ma-địa 
chưa được tự tại. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Câu hỏi sau của Ngươi là Các đại Bồ-tát an 
trụ Bát-nhã-ba-la-mật-đa, xả thân từ cõi này, sẽ sanh về cõi nào. Xá 
Lợi Tử! Vị đại Bồ-tát ấy, do vì luôn luôn cùng tương ưng với Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa, nên xả thân từ cõi này, sẽ sanh về cõi Phật khác, rồi từ 
cõi Phật đó, sanh đến cõi Phật khác nữa; tại mỗi nơi sanh ra, thường 
được gặp chư Phật Thế Tôn, cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi 
khen, cho đến khi chứng được quả vị Giác ngộ cao tột, cũng không xa 
Phật. 
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Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, vì không phương tiện thiện 
xảo, nên nhập Sơ-tịnh-lự, đệ nhị, đệ tam, đệ tứ tịnh lự, cũng có thể tu 
hành bố thí, tịnh giới, an nhẫn, tỉnh tiến, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
vị đại Bồ-tát Ấy, vì chứng được tịnh lự, nên sanh đến cõi trời Trường- 
thọ; ở nơi đó, thọ mạng hết, sanh vào cõi người, được gặp chư Phật, 
cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi khen; tuy hành bồ thí, tịnh ĐIỚI, 
an nhẫn, tinh tiến, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nhưng các căn chậm 
lụt, chắng được lanh lợi, các việc làm chẳng được thiện xảo lắm ! 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, nhập Sơ-tịnh-lự, đệ nhị, đệ 
tam, đệ tứ tịnh lự, cũng có thê tu hành bố thí, tịnh giới, an nhẫn, tỉnh 
tiến, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vị đại Bồ-tát ấy, vì không phương 
tiện thiện xảo, khi xả các tịnh lự, sanh vào cõi Dục, nên biết vị đại Bồ- 
tát ấy, các căn cũng chậm lụt, chăng được lanh lợi, các việc làm chẳng 
được thiện xảo lắm ! 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, nhập Sơ-tịnh-lự, đệ nhị, đệ 
tam, đệ tứ tịnh lự, nhập từ vô lượng, nhập bị, hý, xả vô lượng, nhập 
định Không-vô-biên-xứ, nhập định Thức-vô-biên-xứ, định Vô-sỏ-hữu- 
xứ, định Phi-tưởng-phi-phi-tưởng-xứ; tu hành bố thí Ba-la-mật-đa, tu 
hành tịnh giới, an nhẫn, tinh tiễn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa; an trụ 
cái không nội, an trụ cái không ngoại, cái không nội ngoại, cái không 
không, cái không lớn, cái không thắng nghĩa, cái không hữu vi, cái 
không vô vi, cái không rốt ráo, cái không không biên giới, cái không 
tản mạn, cái không không đổi khác, cái không bốn tánh, cái không tự 
tướng, cái không cộng tướng, cái không tất cả pháp, cái không không 
thể năm bắt được, cái không không tánh, cái không tự tánh, cái không 
không tánh tự tánh; an trụ chơn như, an trụ pháp giới, pháp tánh, tánh 
không hư vọng, tánh không đổi khác, tánh bình đẳng, tánh ly sanh, 
định pháp, trụ pháp, thật tế, cõi hư không, cõi không thể nghĩ bàn; tu 
hành bốn niệm trụ, tu hành bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, 
năm lực, bảy chỉ đăng giác, tám chi thánh đạo; an trụ thánh đề khổ, an 
trụ thánh đề tập, diệt, đạo; tu hành tám giải thoát, tu hành tám thăng 
xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ; tu hành pháp môn giải thoát 
không, tu hành pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện; tu hành tất 
cả pháp môn Đà-la-ni, tu hành tất cả pháp môn Tam-ma-địa; tu hành 
năm loại mắt, tu hành sáu phép thần thông, tu hành mười lực của Phật, 
tu hành bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bị, 
đại hỷ, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng; tu hành pháp không quên 
mắt, tu hành tánh luôn luôn xả, tu hành trí nhất thiết, tu hành trí đạo 
tướng, trí nhất thiết tướng. Vị đại Bồ-tát ấy, vì có phương tiện thiện 
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xảo, nên chăng theo sức mạnh của tịnh lự, vô lượng, vô sắc mà thọ 
sanh; tùy nơi sanh ra, thường gặp Như Lai Ứng Chánh Đẳng Giác, 
cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi khen, thường chăng xa lìa Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa xâu xa, nên biết vị đại Bồ-tát ấy, ở trong Hiền kiếp 
này, nhất định chứng được quả vị Giác ngộ cao tột. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, nhập Sơ-tinh-lự, nhập đệ 
nhị, đệ tam, đệ tứ tịnh lự; nhập từ vô lượng, nhập bị, hỷ, xả, vô lượng; 
nhập định Không-vô-biên-xứ, nhập định Thức-vô-biên-xứ, định Vô- 
sở-hữu-xứ, định Phi-tưởng-phi-phi-tưởng-xứ. Vị đại Bồ-tát ấy, vì có 
phương tiện thiện xảo, nên chăng theo sức mạnh của tịnh lự, vô lượng, 
vô sắc mà sanh, sanh trở lại cõi Dục, hoặc là dòng dõi lớn Sát-đề-lợi, 
hoặc dòng dõi lớn Bà-la-môn, hoặc dòng dõi lớn Trưởng giả, hoặc 
dòng dõi lớn Cư sĩ; vì muốn thành thục hữu tình, chứ không vì tham 
nhiễm đời sau mà sanh. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, nhập Sơ-tịnh-lự, nhập đệ 
nhị, đệ tam, đệ tứ tịnh lự; nhập từ vô lượng, nhập bị, hỷ, xả, vô lượng; 
nhập định Không-vô-biên-xứ, nhập định Thức-vô-biên-xứ, định Vô- 
sở-hữu-xứ, định Phi-tưởng-phi-phi-tưởng-xứ. Vị đại Bồ-tát ấy, vì có 
phương tiện thiện xảo, nên chăng theo sức mạnh của tịnh lự, vô lượng, 
vô sắc mà sanh. Hoặc là sanh ở các cảnh trời trong cõi Tứ-đại-thiên- 
vương, hoặc sanh ở cõi trời Ba-mươi-ba, hoặc sanh ở cõi trời Dạ-ma, 
hoặc sanh ở cõi trời Đỗ-sủ-đa, hoặc sanh ở cõi trời Lạc-biễn-hóa, hoặc 
sanh ở cõi trời Tha-hóa-tự-tại; vì muốn thành thục hữu tình, và vì 
muốn nghiêm tịnh các cõi Phật, nên thường gặp chư Phật, cung kính 
cúng dường, tôn trọng ngợi khen, không bỏ sót vị nào. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, nhập Sơ-tinh-lự, nhập đệ 
nhị, đệ tam, đệ tứ tịnh lự; nhập từ vô lượng, nhập bị, hỷ, xả, vô lượng; 
nhập định Không-vô-biên-xứ, nhập định Thức-vô-biên-xứ, định Vô- 
sở-hữu-xứ, định Phi-tưởng-phi-phi-tưởng-xứ. Vị đại Bồ-tát ấy, tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì có phương tiện thiện xảo, nên xả thân ở 
nơi này, sanh đến cõi Phạm thế, làm Đại phạm vương, oai đức lẫy 
lừng hơn các Phạm-chúng khác, nhiều gấp trăm ngàn lần. Từ nơi cõi 
trời đang ở, dạo qua các cõi Phật, từ cõi Phật này, đến cõi Phật khác; 
trong đó, có đại Bồ-tát nào chưa chứng quả vị Giác ngộ cao tột, 
khuyên chứng quả vị Giác ngộ cao tột; đã chứng quả vị Giác ngộ cao 
tột rồi, mà chưa chuyển pháp luân, thì thỉnh chuyển pháp luân, vì 
muốn lợi lạc cho các hữu tình. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, vì trọn đời gắn liền với 
phương tiện thiện xảo, nhập Sơ-tịnh-lự, nhập đệ nhị, đệ tam, đệ tứ tịnh 
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lự; nhập từ vô lượng, nhập bị, hỷ, xả, vô lượng; nhập định Không-vô- 
biên-xứ, nhập định Thức-vô-biên-xứ, định Vô-sỏ-hữu-xứ, định Phi- 
tưởng-phi-phi-tưởng-xứ, tu hành bố thí Ba-la-mật-đa, tu hành tịnh 
giới, an nhẫn, tinh tiễn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa; an trụ cái không 
nội, an trụ cái không ngoại, cái không nội ngoại, cái không không, cái 
không lớn, cái không thắng nghĩa, cái không hữu vi, cái không vô vi, 
cái không rốt ráo, cái không không biên giới, cái không tản mạn, cái 
không không đổi khác, cái không bốn tánh, cái không tự tướng, cái 
không cộng tướng, cái không tất cả pháp, cái không không thể năm bắt 
được, cái không không tánh, cái không tự tánh, cái không không tánh 
tự tánh; an trụ chơn như, an trụ pháp giới, pháp tánh, tánh chăng hư 
vọng, tánh chăng đổi khác, tánh bình đăng, tánh ly sanh, định pháp, 
trụ pháp, thật tế, cõi hư không, cõi không thể nghĩ bàn; tu hành bốn 
niệm trụ, tu hành bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, 
bảy chỉ đăng giác, tám chi thánh đạo; an trụ thánh đề khổ, an trụ thánh 
đề tập, diệt, đạo; tu hành tám giải thoát, tu hành tám thắng xứ, chín 
định thứ đệ, mười biến xứ; tu hành pháp môn giải thoát không, tu hành 
pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện; tu hành tất cả pháp môn Đà- 
la-ni, tu hành tất cả pháp môn Tam-ma-đla; tu hành năm loại mắt, tu 
hành sáu phép thần thông, tu hành mười lực của Phật, tu hành bốn 
điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, đại 
xả, mười tám pháp Phật bất cộng: tu hành pháp không quên mất, tu 
hành tánh luôn luôn xả; tu hành trí nhất thiết, tu hành trí đạo tướng, tu 
hành trí nhất thiết tướng. VỊ đại Bồ-tát Ấy, chăng theo sức mạnh của 
tịnh lự, vô lượng, vô sắc mà sanh, hiện tiền phụng sự, thân cận cúng 
dường Đức Như Lai Ứng Chánh Đăng Giác hiện tại; ở nơi cõi Phật 
đó, siêng tu phạm hạnh. Xả thân từ cõi Phật đó, sanh đến cõi trời Đỗ- 
sử-đa, khi hết tuổi thọ, các căn không khuyết, trí nhớ minh mẫn, vô 
lượng, vô số, trăm ngàn ức Thiên chúng vây quanh đi theo, dùng thần 
thông dạo chơi, rồi lại sanh vào cõi người, thị hiện tu khổ hạnh, chứng 
được quả vị Giác ngộ cao tột, chuyên bánh xe pháp mâu nhiệm, độ vô 
lượng chúng sanh. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, chứng được sáu phép thần 
thông, chẳng sanh vào cõi Dục, chăng sanh vào cõi Sắc, chăng sanh 
vào cõi Vô sắc, dạo chơi các cõi Phật, từ cõi Phật này, đến cõi Phật 
khác, cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi khen vô lượng Như Lai 
Ứng Chánh Đăng Giác. Tu các hạnh đại Bồ-tát, dần dần chứng được 
điều mong cầu là quả vị Giác ngộ cao tột. 
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Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, chứng được sáu phép thần 
thông, tự tại dao chơi, từ cõi Phật này, đến cõi Phật khác. Các cõi Phật 
đã đi qua, không có các tên Thanh-văn, Độc-giác v.v... chỉ có Nhất 
thừa chân phạm hạnh. VỊ đại Bồ-tát Ấy, ở các cõi Phật, cung kính cúng 
dường, tôn trọng ngợi khen vô lượng Như Lai Ứng Chánh Đăng Giác, 
tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, dần dần được viên mãn, nghiêm tịnh 
cõi Phật, thành thục hữu tình, thường không lười biếng, bỏ phế. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, chứng đắc sáu phép thần 
thông tự tại dạo chơi, từ cõi Phật này, đến cõi Phật khác. Các cõi Phật 
đã đi qua, tuổi thọ của hữu tình chẳng thê tính biết. Vị đại Bồ-tát ấy, ở 
nơi các cõi Phật, cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi khen vô lượng 
Như Lai Ứng Chánh Đẳng Giác, tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa mật đa, 
dần dần viên mãn, nghiêm tịnh cõi Phật, thành thục hữu tình, từng 
không lười biếng, mệt mỏi. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, chứng được sáu phép thần 
thông, tự tại dao chơi, từ thế giới này, đến thế giới khác. Có các thế 
giới, chăng nghe tên Phật, tên Pháp, tên Tăng. Vị đại Bồ-tát ấy, đến 
thế giới đó, xưng dương tán thán ngôi báu Phật, Pháp, Tăng, khiến các 
hữu tình sinh lòng tin trong sạch, sâu sắc, gọi đó là đêm dài mà được 
lợi ích an vui. Vị đại Bồ-tát Ấy, xả thân ở cõi này, sanh vào cõi có 
Phật, tu các hạnh đại Bồ-tát, dần dần chứng được điều mong cầu là 
quả vị Giác ngộ cao tột, lợi ích an lạc các loài hữu tình. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, từ khi mới phát tâm, dũng 
mãnh tinh tiến, chứng được Sơ-tịnh-lự, chứng được đệ nhị, đệ tam, đệ 
tứ tịnh lự; chứng được từ vô lượng, chứng được bị, hỷ, xả vô lượng, 
chứng được định Không-vô-biên-xứ, chứng được định Thức-vô-biên- 
xứ, định Vô-sỏ-hữu-xứ, định Phi-tưởng-phi-phi-tưởng-xứ; tu hành bố 
thí Ba-la-mật-đa, tu hành tịnh giới, an nhẫn, tinh tiễn, tịnh lự, Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa; an trụ cái không nội, cái không ngoại, cái không nội 
ngoại, cái không không, cái không lớn, cái không thắng nghĩa, cái 
không hữu vi, cái không vô vi, cái không rốt ráo, cái không không 
biên giới, cái không tản mạn, cái không không đổi khác, cái không 
bồn tánh, cái không tự tướng, cái không cộng tướng, cái không tất cả 
pháp, cái không không thể nắm bắt được, cái không không tánh, cái 
không tự tánh, cái không không tánh tự tánh; an trụ chơn như, an trụ 
pháp giới, pháp tánh, tánh chăng hư vọng, tánh chăng đổi khác, tánh 
bình đăng, tánh ly sanh, định pháp, trụ pháp, thật tế, cõi hư không, cõi 
không thể nghĩ bàn; tu hành bốn niệm trụ, tu hành bốn chánh đoạn, 
bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chi đăng giác, tám chị thánh đạo; 
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an trụ thánh để khổ, an trụ thánh đế tập, diệt, đạo; tu hành tám giải 
thoát, tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ; tu hành pháp 
môn giải thoát không, tu hành pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện; tu hành tất cả pháp môn Đà-la-ni, tu hành tất cả pháp môn 
Tam-ma-đỊa; tu hành bậc Cực hý, tu hành bậc Ly cấu, bậc Phát quang, 
bậc Diệm tuệ, bậc Cực nan thắng, bậc Hiện tiền, bậc Viễn hành, bậc 
Bất động, bậc Thiện tuệ, bậc Pháp vân; tu hành năm loại mắt, tu hành 
sáu phép thần thông, tu hành mười lực của Phật, tu hành bốn điều 
không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, 
mười tám pháp Phật bất cộng; tu hành pháp không quên mất, tu hành 
tánh luôn luôn xả; tu hành trí nhất thiết, tu hành trí đạo tướng, trí nhất 
thiết tướng: vị đại Bồ-tát Ấy, chăng sanh cõi Dục, chăng sanh cõi Sắc, 
chăng sanh cõi Vô sắc, thường sanh chỗ có thê làm lợi ích cho các hữu 
tình, để làm lợi ích an lạc cho tất cả hữu tình 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, trước đã tu tập bồ thí, tịnh 
giới, an nhẫn, tinh tiến, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, khi mới phát 
tâm, liền nhập Chánh tánh ly sanh của Bồ-tát, cho đến khi chứng được 
bực Bất thối chuyên. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, trước đã tu tập sáu phép Ba- 
la-mật-đa và vô lượng, vô biên pháp Phật khác, khi mới phát tâm, đã 
có thể lần lượt chứng đắc quả vị Giác ngộ cao tột, chuyên bánh xe 
pháp mầu nhiệm, độ vô lượng chúng sanh, ở trong cảnh giới Vô dư y 
Đại Niết-bàn, mà nhập Niết-bàn; sau khi nhập Niết-bàn, Chánh pháp 
đã nói, tồn tại trên đời một kiếp, hoặc hơn một kiếp, lợi lạc vô biên 
cho các loài hữu tỉnh. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, trước đã tu tập sáu phép Ba- 
la-mật-đa và các hạnh đại Bồ-tát khác, khi mới phát tâm, đã cùng 
tương ưng với Bát-nhã-ba-la-mật-đa, cùng với vô lượng, vô số, trăm 
ngàn ức đại Bồ-tát, vây quanh trước sau, dạo chơi các cõi Phật, từ cõi 
Phật này, đến cõi Phật khác, cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi 
khen, chư Phật Thế Tôn, thành thục hữu tình, nghiêm tịnh cõi Phật. 
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Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chứng đắc bốn tịnh lự, bốn vô lượng, bốn định vô sắc. Đối với chín 
bậc định, đạt đến chỗ vượt qua thứ lớp, thuận nghịch vảo ra, tự tại dạo 
chơi, chẳng phải cảnh giới của các Thanh-văn, Độc-giác. Vị đại Bằ-tát 
Ấy, có khi nhập Sơ-tinh-lự; từ Sơ-tịnh-lự khởi, nhập định Diệt-tận; từ 
định Diệt-tận khởi, nhập Đệ-nhỊ-tịnh-lự; từ Đệ-nhỊ-tịnh-lự khởi, nhập 
định Diệt-tận; từ định Diệt-tận khởi, nhập Đệ-tam-tịnh-lự; từ Đệ-tam- 
tịnh-lự khởi, nhập định Diệt-tận; từ định Diệt-tận khởi, nhập Đệ-tứ- 
tịnh-lự; từ Đệ-tứ-tịnh-lự khởi, nhập định Diệt-tận; từ định Diệt-tận 
khởi, nhập định Không-vô-biên-xứ; từ định Không-vô-biên-xứ khởi, 
nhập định Diệt-tận; từ định Diệt-tận khởi, nhập định Thức-vô-biên-xứ; 
từ định Thức-vô-biên-xứ khởi, nhập định Diệt-tận; từ định Diệt-tận 
khởi, nhập định Vô-sỏ-hữu-xứ; từ định Vô-sỏ-hữu-xứ khởi, nhập định 
Diệt-tận; từ định Diệt-tận khởi, nhập định Phi-tưởng-phi-phi-tưởng- 
xứ; từ định Phi-tưởng-phi-phi-tưởng-xứ khởi, nhập định Diệt-tận; từ 
định Diệt-tận khởi, nhập Sơ-tịnh-lự. Xá Lợi Tử! VỊ đại Bồ-tát này, fu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, đối với các bậc định, đã đạt đến phương 
tiện thiện xảo, vượt qua thứ lớp, tự tại dạo chơi; nhưng ở trong đó, 
không nhiễm, không đắm. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, tuy đã đắc bốn niệm trụ, bốn 
chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chi đăng giác, tắm 
chi thánh đạo; tuy đã đắc pháp môn giải thoát không, pháp môn giải 
thoát vô tướng, pháp môn giải thoát vô nguyện; tuy đã trụ thánh đề 
khô, tập, diệt, đạo; tuy đã đắc tám giải thoát, tám thăng xứ, chín định 
thứ đệ, mười biến xứ, nhưng chẳng thủ quả Dự-lưu, quả Nhất-lai, quả 
Bắt-hoàn, hoặc quả A-la-hán, hoặc quả vị Độc-giác. VỊ đại Bồ-tát ây, 
tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, phương tiện thiện xảo, khiến các hữu 
tình tu hành bốn niệm trụ, bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, 
năm lực, bảy chi đẳng giác, tám chi thánh đạo; tu hành pháp môn giải 
thoát không, vô tướng, vô nguyện; an trụ thánh đề khổ, tập. diệt, đạo; 
tu hành tám giải thoát, tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ, 
đắc quả Dự-lưu, quả Nhất-lai, quả Bắt-hoàn, hoặc quả A-la-hán, hoặc 
quả vị Độc-giác. 

Xá Lợi Tử! Vị đại Bồ-tát này, tuy đã tu hành bố thí, tịnh giới, 
an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa; tuy đã trụ cái không 
nội, cái không ngoại, cái không nội ngoại, cái không không, cái không 
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lớn, cái không thắng nghĩa, cái không hữu vi, cái không vô vi, cái 
không rốt ráo, cái không không biên giới, cái không tản mạn, cái 
không không đổi khác, cái không bổn tánh, cái không tự tướng, cái 
không cộng tướng, cái không tất cả pháp, cái không không thể nắm bắt 
được, cái không không tánh, cái không tự tánh, cái không không tánh 
tự tánh; tuy đã trụ chơn như, pháp giới, pháp tánh, tánh chăng hư 
vọng, tánh chăng đổi khác, tánh bình đẳng, tánh ly sanh, định pháp, 
trụ pháp, thật tế, cõi hư không, cõi không thê nghĩ bàn; tuy đã tu tất cả 
pháp môn Đà-la-n1, pháp môn Tam-ma-địa; tuy đã tu bậc Cực hỷ, bậc 
Ly cầu, bậc Phát quang, bậc Diệm tuệ, bậc Cực nan thắng, bậc Hiện 
tiền, bậc Viễn hành, bậc Bắt động, bậc Thiện tuệ, bậc Pháp vân; tuy đã 
tu năm loại mắt, sáu phép thần thông: tuy đã tu mười lực của Phật, bốn 
điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, đại 
xả, mười tám pháp Phật bất cộng; tuy đã tu pháp không quên mắt, tánh 
luôn luôn xả; tuy đã tu trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, 
mà chăng thủ quả vị Giác ngộ cao tột. 

Vị đại Bồ-tát ấy, tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, phương tiện 
thiện xảo, khiến các hữu tình tu hành bồ thí, tịnh giới, an nhẫn, tinh 
tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, cho đến tu hành trí nhất thiết, trí 
đạo tướng, trí nhất thiết tướng, chứng đắc quả vị Giác ngộ cao tột. 

Xá Lợi Tử! Quả trí của tất cả Thanh-văn, Độc-giác tức là nhẫn 
của đại Bồ-tát. 

Xá Lợi Tử! Nên biết, vị đại Bồ-tát ấy, trụ ở bậc Bắt thối chuyền, 
an trụ Bát-nhã-ba-la-mật-đa, mới có thể làm được việc này. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát đã từ lâu, an trụ bố thí, tịnh 
giới, an nhẫn, tinh tắn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, và vô lượng, vô 
biên pháp Phật khác, nghiêm tịnh cõi trời Đỗ-sử-đa. 

Xá Lợi Tử! Nên biết vị đại Bồ-tát này, ở trong Hiền kiếp này, 
nhất định chứng đắc quả vị Giác ngộ cao tột. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, tuy đã đắc bốn tịnh lự, bốn vô lượng, bốn định vô sắc; đã đắc bốn 
niệm trụ, bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chi 
đăng giác, tám chi thánh đạo; đã tu pháp môn giải thoát không, vô 
tướng, vô nguyện; đã tu tám giải thoát, tắm thắng xứ, chín định thứ đệ, 
mười biến xứ; đã tu bố thí, tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa; đã tu tất cả pháp môn Đà-la-n1, pháp môn Tam-ma- 
địa; đã tu bậc đại Bồ-tát; đã tu năm loại mắt, sáu phép thần thông; đã 
tu mười lực của Phật, bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, 
đại từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng; đã tu pháp 
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không quên mắt, tánh luôn luôn xả; đã tu trí nhất thiết, trí đạo tướng, 
trí nhất thiết tướng, mà đối với thánh đề hiện chưa thông đạt. Xá Lợi 
Tử! Nên biết, vị đại Bồ-tát này, một đời bị trói buộc. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, tu hành bó thí, tịnh giới, an 
nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, dạo chơi các thế giới, từ 
cõi Phật này đến cõi Phật khác, nghiêm tịnh cõi Phật, an lập hữu tình ở 
quả vị Giác ngộ cao tột. 

Xá Lợi Tử! Vị đại Bồ-tát ấy, cần phải trải qua vô lượng, vô số 
đại kiếp, mới chứng đắc quả vị Giác ngộ cao tột. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát an trụ bố thí, tịnh giới, an 
nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, thường cần tinh tấn, lợi 
ích hữu tình, miệng thường chăng nói lời vô nghĩa, thân, ý chăng nghĩ, 
làm việc vô nghĩa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, tu hành sáu pháp Ba-la-mật- 
đa, thường cần tinh tấn, lợi ích hữu tình, từ cõi Phật này đến cõi Phật 
khác, dứt trừ ba đường hướng đến điều ác của các hữu tình, phương 
tiện an lập vào trong đường hướng đến điều thiện. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, tuy trụ sáu pháp Ba-la-mật- 
đa, nhưng thường lây bố thí Ba-la-mật-đa làm đầu, đũng mãnh tu tập, 
bố thí cho tất cả hữu tỉnh những đồ ưa thích, thường không lười biếng 
bỏ bê; tất cả hữu tình cân ăn, cho ăn; cần uống, cho uông; cần xe, cho 
xe; cần áo, cho áo; cần hoa hương, cho hoa hương; cân anh lạc, cho 
anh lạc; cần phòng xá, cho phòng xá; cần giường chõng, cho giường 
chõng; cần đồ năm, cho đồ nằm; cần đèn sáng, cho đèn sáng; cân tiền 
gạo, cho tiền ạO; cần trân bảo, cho trân bảo; cần kỹ nhạc, cho kỹ 
nhạc; cần người hầu, cho người hầu; tùy theo nhu cầu các loại của cải, 
mà vui vẻ ban cho, khiến không còn thiếu thốn; bó thí rồi, khuyên họ 
tu ba đạo Bồ-đề. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, tuy trụ sáu pháp Ba-la-mật- 
đa, nhưng thường lấy tịnh giới Ba-la-mật-đa làm đầu, đũng mãnh tu 
tập; thân, ngữ, ý đầy đủ luật nghi thanh tịnh, khuyên các hữu tình, 
cũng nên tu tập luật nghi như vậy, khiến mau viên mãn. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, tuy trụ sáu pháp Ba-la-mật- 
đa, nhưng thường, lây an nhẫn Ba-la-mật-đa làm đầu, dũng mãnh tu 
tập, xa lìa vĩnh viễn tất cả các tâm giận dữ, khuyên các hữu tình, cũng 
nên tu tập an nhẫn như vậy, khiến mau viên mãn. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, tuy trụ sáu pháp Ba-la-mật- 
đa, nhưng thường lấy tinh tấn Ba-la-mật-đa làm đầu, dũng mãnh tu 
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tập, tu hành đầy đủ tất cả pháp lành, khuyên các hữu tình, cũng nên tu 
tập tinh tấn như vậy, khiến mau viên mãn. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, tuy trụ sáu pháp Ba-la-mật- 
đa, nhưng thường lây tịnh lự Ba-la-mật-đa làm đầu, dũng mãnh tu tập, 
tu hành đầy đủ tất cả định thù thắng, khuyên các hữu tình, cũng nên tu 
tập các định thù thắng như vậy, khiến mau viên mãn. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, tuy trụ sáu pháp Ba-la-mật- 
đa, nhưng thường lẫy Bát-nhã-ba-la-mật-đa làm đầu, dũng mãnh tu 
tập, tu hành đầy đủ tất cả trí tuệ, khuyên các hữu tình, cũng nên tu tập 
trí tuệ thù thắng như vậy, khiến mau viên mãn. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, phương tiện thiện xảo, hóa thân chư Phật, biến nhập địa ngục, 
bàng sanh, qui giới, nhơn, thiên; tùy theo tiếng của mỗi loài mà nói 
Chánh pháp, khiến được lợi ích an lạc thù thắng. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát an trụ bố thí, tịnh giới, an 
nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hóa thân chư Phật, biến 
khắp vô số thế giới chư Phật trong mười phương, vì các hữu tình, 
tuyên nói Chánh pháp, cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi khen, 
chư Phật Thế Tôn; ở chỗ các đức Phật, lóng nghe Chánh pháp, nghiêm 
tịnh cõi Phật, xem khắp cảnh tượng thanh tịnh vi diệu, của cõi Phật rất 
thủ thắng ở mười phương, mà tự khởi tạo cõi Phật, vô cùng trang 
nghiêm thanh tịnh; ở trong đó, an xử các đại Bồ-tát, một đời bị ràng 
buộc, khiến mau chứng đắc điều mong cầu là quả vị Giác ngộ cao tột. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát tu hành bồ thí, tịnh giới, an 
nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, đầy đủ ba mươi hai 
tướng đại trượng phu, tắm mươi vẻ đẹp kèm theo, viên mãn trang 
nghiêm, các căn mãnh mẽ, lanh lợi, hết sức thanh tịnh, chúng sanh 
thấy đều ái kính, khởi tâm thanh tịnh; nhân đó, khuyên bảo, chỉ dạy, 
tùy theo điều mong muốn, khiến dần dần chứng đắc Niết-bàn của Ba 
thừa. Như vậy, Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
nên học việc làm của thân, ngữ, ý thanh tịnh. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát tu hành bồ thí, tịnh giới, an 
nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, tuy được các căn rất sáng 
suốt lanh lợi, nhưng chăng ỷ vào đó mà trọng mình, khinh người. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, từ khi mới phát tâm cho đến 
lúc chưa chứng đắc bậc Bắt thối chuyên, thường trụ bố thí, tịnh giới 
Ba-la-mật-đa, ở tất cả mọi lúc, chăng đọa đường ác. 
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Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, từ khi mới phát tâm cho đến 
lúc chưa chứng đắc bậc Bất thối chuyền, thường chẳng lìa bỏ mười 
thiện nghiệp đạo. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, an trụ bố thí, tịnh giới Ba-la- 
mật-đa, làm vua Chuyển luân, thành tựu bảy báu, dùng pháp giáo hóa, 
không dùng phi pháp, an lập hữu tình ở mười đường lành, cũng đem 
của báu bồ thí cho người nghèo khô. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, an trụ bố thí, tịnh giới Ba-la- 
mật-đa, được quả báo nhiều trăm ngàn đời làm Chuyên luân vương, 
gặp vô lượng trăm ngàn chư Phật, cung kính cúng dường, tôn trọng 
ngợi khen, không bỏ sót vị nào. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, an trụ bố thí, tịnh giới, an 
nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, thường vì hữu tình bị tà 
kiến làm mù quáng, làm pháp soi sáng; cũng đem ánh sáng này, 
thường tự soI mình, cho đến quả vị Giác ngộ cao tột, từng chăng lia bỏ 
pháp soi sáng này. 

Xá Lợi Tử! Vị đại Bồ-tát ấy, do nhân duyên này, mà các pháp 
Phật thường đắc hiện khởi. Vì thế, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa, đối với ba nghiệp hữu tội thân, ngữ, ý, không 
nên móng khởi. 

Lúc bấy giờ, Xá Lợi Tử bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nào gọI 
là các đại Bồ-tát, có thân nghiệp tội, có ngữ nghiệp tội, có ý nghiệp 
tội? 

Phật bảo cụ thọ Xá Lợi Tử: Nếu đại Bồ-tát khởi lên ý nghĩ thế 
này: Đây là “(hân £a"; do đó, khởi thân nghiệp. Đây là “ở; /đ"; do đó, 
khởi ngữ nghiệp. Đây là “ý /4"; do đó, khởi ý nghiệp. Xá Lợi Tử! Như 
vậy gọi là các đại Bồ-tát, có thân nghiệp tội, có ngữ nghiệp tội, có ý 
nghiệp tội. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng thủ đắc thân và thân nghiệp, chẳng thủ đắc ngữ và ngữ 
nghiệp, chăng thủ đắc ý và ý nghiệp. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa mà thủ đắc thân, ngữ, ý và nghiệp của chúng, thì liền khởi tâm xan 
tham, phạm giới, sân nhuế, giải đãi, tán loạn, ác tuệ. Nếu khởi các tâm 
này, thì chẳng gọi là đại Bồ-tát. Vì vậy, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, mà sanh khởi niệm này là điều không có. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành bố thí, tịnh giới, an 
nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, mà khởi ba loại thô trọng 
về thân, ngữ, ý, là điều không có. Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì các đại Bồ- 
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tát, tu hành sáu phép Ba-la-mật-đa, có khả năng làm thanh tịnh tất cả 
thô trọng của thân, có khả năng làm thanh tịnh tất cả thô trọng của 
ngữ, có khả năng làm thanh tịnh tất cả thô trọng của ý. 

Lúc bấy giờ, Xá Lợi Tử bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Vì sao đại 
Bồ-tát có khả năng làm thanh tịnh ba loại thô trọng của thân, ngữ và 
ý? 

Phật bảo cụ thọ Xá Lợi Tử: Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành 
sáu phép Ba-la-mật-đa, chẳng thủ đắc thân và cái thô trọng của thân, 
chăng thủ đắc ngữ và cái thô trọng của ngữ, chẳng thủ đắc ý và cái thô 
trọng của ý. Như vậy, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành sáu phép Ba- 
la-mật-đa, có khả năng làm thanh tịnh ba loại thô trọng của thân, ngữ, 
Ÿ | 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Nêu đại Bô-tát từ khi mới phát tâm, thường 
ưa thọ trì mười thiện nghiệp đạo, chăng khởi tâm Thanh-văn, chăng 
khởi tâm Độc-giác, thì đối với các hữu tình, thường khởi bi tâm, muốn 
bứng gốc cái khổ của họ, thường khởi từ tâm, muốn ban cho họ niềm 
vui. Xá Lợi Tử! Ta cũng nói đại Bồ-tát như vậy, vì tâm lực thù thắng, 
nên có khả năng làm thanh tịnh ba loại thô trọng của thân, ngữ, ý, lợi 
lạc hữu tỉnh. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát tu hành bó thí, tịnh giới, an 
nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, làm thanh tịnh đạo Giác 
ngộ. 

Lúc bấy giờ, Xá Lợi Tử bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nào gỌI 
là đạo Giác ngộ của đại Bồ-tát? 

Phật bảo cụ thọ Xá Lợi Tử: Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát tu hành 
sáu phép Ba-la-mật-đa, chăng thủ đắc thân nghiệp và cái thô trọng của 
thân, chẳng thủ đắc ngữ nghiệp và cái thô trọng của ngữ, chắng thủ 
đắc ý nghiệp và cái thô trọng của ý; chăng thủ đắc bố thí Ba-la-mật- 
đa, chăng thủ đắc tịnh giới Ba-la-mật-đa, chẳng thủ đắc an nhẫn Ba-la- 
mật-đa, chăng thủ đắc tinh tấn Ba-la-mật-đa, chăng thủ đắc tịnh lự Ba- 
la-mật-đa, chăng thủ đắc Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng thủ đắc Thanh- 
văn, chăng thủ đắc Độc-giác, chăng thủ đắc Bồ-tát, chẳng thủ đắc Như 
Lai. Xá Lợi Tử! Như vậy, gọi là đạo Giác ngộ của đại Bồ-tát. Vì sao? 
Vì đạo Giác ngộ, đối với tất cả các pháp, đều chắng thủ đắc. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, tu hành bồ thí, tịnh giới, an 
nhẫn, tinh tắn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hướng đến đạo Giác ngộ, 
không gì ngăn trở được. 
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Lúc bấy giờ, Xá Lợi Tử bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Do duyên gì 
mà đại Bồ-tát tu hành sáu phép Ba-la-mật-đa, hướng đến đạo Giác 
ngộ, không gì ngăn trở được? 

Phật bảo cụ thọ Xá Lợi Tử: Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu 
hành sáu phép Ba-la-mật-đa, chăng. đăm sắc, chẳng đắm thọ, tưởng, 
hành, thức; chẳng đắm nhãn xứ, chắng đăm nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ; 
chẳng đăm sắc xứ, chẳng đắm thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ; chăng 
đắm nhãn ĐIỚI, chăng đắm nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới; chăng đăm sắc 
giới, chăng đắm thanh, hương, vị, xúc, pháp giới; chẳng đắm nhãn 
thức giới, chăng đắm nhĩ, tý, thiệt, thân, ý thức giới; chằng đắm nhãn 
xúc, chăng đắm nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc; chăng đắm các thọ do nhãn 
xúc làm duyên sanh ra, chẳng đắm các thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc 
làm duyên sanh ra; chẳng: đăm địa giới, chăng đắm thủy, hỏa, phong, 
không, thức giới; chăng đắm các pháp do nhân duyên, chẳng đắm các 
pháp do đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên và 
các duyên khác sanh ra; chăng đắm vô minh, chẳng đấm hành, thức, 
danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khô, lo, 
phiền; chăng đắm bồ thí Ba-la-mật-đa; chăng đắm tịnh giới, an nhãn, 
tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng đắm cái không nội, 
chăng đắm cái không ngoại, cái không nội ngoại, cái không không, cái 
không lớn, cái không thắng nghĩa, cái không hữu vi, cái không vô vi, 
cái không rốt ráo, cái không không biên giới, cái không tản mạn, cái 
không không đổi khác, cái không bốn tánh, cái không tự tướng, cái 
không cộng tướng, cái không tất cả pháp, cái không không thể nắm bắt 
được, cái không không tánh, cái không tự tánh, cái không không tánh 
tự tánh; chẳng đắm chơn như, chăng đắm pháp giới, pháp tánh, tánh 
chăng hư vọng, tánh chăng đổi khác, tánh bình đăng, tánh ly sanh, 
định pháp, trụ pháp, thật tế, cõi hư không, cõi không thể nghĩ bàn; 
chăng đắm bốn niệm trụ, chăng đăm bốn chánh đoạn, bốn thần túc, 
năm căn, năm lực, bảy chi đăng giác, tám chi thánh đạo; chăng đắm 
thánh đế khổ, chắng đăm thánh đề tập, diệt, đạo; chăng đắm bốn tịnh 
lự, chăng đắm bốn vô lượng, bốn định vô sắc; chăng đắm tám giải 
thoát, chăng đắm tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ; chăng 
đắm pháp môn giải thoát không, chắng đắm pháp môn giải thoát vô 
tướng, vô nguyện; chẳng đắm tất cả pháp môn Đà-la-nI, chẳng đắm tất 
cả pháp môn Tam-ma-địa; chăng đắm bậc Cực hý, chẳng đắm bậc Ly 
cầu, bậc Phát quang, bậc Diệm tuệ, bậc Cực nan thắng, bậc Hiện tiền, 
bậc Viễn hành, bậc Bất động, bậc Thiện tuệ, bậc Pháp vân; chẳng đắm 
năm loại mắt, chăng đắm sáu phép thần thông; chẳng đắm mười lực 
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của Phật, chăng đắm bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, 
đại từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, mười tám pháp Phật bắt cộng; chắng đắm 
ba mươi hai tướng đại sĩ, chăng đắm tám mươi vẻ đẹp kèm theo; 
chẳng đắm pháp không quên mắt, chăng đắm tánh luôn luôn xả; chăng 
đăm trí nhất thiết, chăng đắm trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng; chẳng 
đắm quả Dự-lưu, chăng đắm quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán và quả 
vị Độc-giác; chăng đắm tất cả hạnh đại Bồ-tát; chăng đắm quả vị Giác 
ngộ cao tột của chư Phật. 

Xá Lợi Tử! Do những duyên đó, nên các đại Bồ-tát tu hành sáu 
phép Ba-la-mật-đa tăng trưởng nhanh chóng, hướng đến đạo Giác ngộ, 
không gì ngăn trở được. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát an trụ Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
vì để có thể mau viên mãn trí Nhất thiết trí, thành tựu thắng trí, nên 
đóng tất cả cửa đến nơi hiểm ác, chăng thọ báo bần cùng, hạ tiện của 
trời người, các căn đầy đủ, hình mạo đoan nghiêm; trời, người, A-tô- 
lạc v.v... trong thế gian, đều cùng tôn trọng, cung kính cúng dường. 

Lúc bấy giờ, Xá Lợi Tử bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Những gì mà 
thắng trí của đại Bồ-tát này thành tựu được? 

Phật bảo cụ thọ Xá Lợi Tử: Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát này, vì thành 
trí này, nên thấy tất cả Như Lai Ứng Chánh Đắng Giác trong vô số thế 
giới chư Phật trong mười phương, nghe hết Chánh pháp mà các đức 
Phật kia đã nói; thấy khắp tất cả Thanh-văn và Bồ-tát Tăng trong hội 
đó; cũng thấy cảnh tượng thanh tịnh, công đức trang nghiêm của cõi 
đó. Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát này, vì thành tựu trí này, nên chẳng khởi 
tưởng thế giới, chẳng khởi tưởng Như Lai, chẳng khởi tưởng Chánh 
pháp, chẳng khởi tưởng Bồ-tát, chăng khởi tưởng Thanh-văn, chẳng 
khởi tưởng Độc-giác, chắng khởi tưởng về mình, chẳng khởi tưởng về 
người, chăng khởi tưởng cõi Phật. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, vì do trí này, tuy hành bố 
thí Ba-la-mật-đa, mà chẳng thủ đắc bố thí Ba-la-mật-đa; tuy hành tịnh 
giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, mà chăng thủ 
đắc tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Các đại Bồ-tát, vì do trí này, nên tuy trụ cái không nội, mà 
chăng thủ đắc cái không nội; tuy trụ cái không ngoại, cái không nội 
ngoại, cái không không, cái không lớn, cái không thắng nghĩa, cái 
không hữu vi, cái không vô vi, cái không rốt ráo, cái không không 
biên giới, cái không tản mạn, cái không không đổi khác, cái không 
bốn tánh, cái không tự tướng, cái không cộng tướng, cái không tất cả 
pháp, cái không không thể nắm bắt được, cái không không tánh, cái 
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không tự tánh, cái không không tánh tự tánh, mà chăng thủ đắc cái 
không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh. 

Các đại Bồ-tát, do vì trí này, tuy trụ chơn như, mà chăng thủ 
đắc chơn như, tuy trụ pháp giới, pháp tánh, tánh chăng hư vọng, tánh 
chăng đổi khác, tánh bình đăng, tánh ly sanh, định pháp, trụ pháp, thật 
tế, cõi hư không, cõi không thể nghĩ bàn, mà chăng thủ đắc pháp giới 
cho đến cõi không thể nghĩ bản. 

Các đại Bồ-tát, do vì trí này, tuy fu bốn niệm trụ, mà chăng thủ 
đắc bốn niệm trụ; tuy tu bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm 
lực, bảy chi đăng giác, tám chi thánh đạo, mà chẳng thủ đắc bốn chánh 
đoạn cho đến tám chi thánh đạo. 

Các đại Bôồ-tát, do vì trí này, tuy trụ thánh đế khổ, mà chẳng thủ 
đắc thánh đế khổ; tuy trụ thánh để tập, diệt, đạo, mà chắng thủ đắc 
thánh để tập, diệt, đạo. 

Các đại Bồ-tát, do vì trí này, tuy tu bốn tịnh lự, mà chẳng thủ 
đắc bốn tịnh lự; tuy tu bốn vô lượng, bốn định vô sắc, mà chẳng thủ 
đắc bốn vô lượng, bốn định vô sắc. 

Các đại Bồ-tát, do vì trí này, tuy tu tám giải thoát, mà chăng thủ 
đắc tám giải thoát; tuy tu tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến 
xứ, mà chăng thủ đắc tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ. 

Các đại Bồ-tát, do vì trí này, tuy tu pháp môn giải thoát không 
mà chăng thủ đắc pháp môn giải thoát không; tuy tu pháp môn giải 
thoát vô tướng, vô nguyện, mà chăng thủ đắc pháp môn giải thoát vô 
tướng, vô nguyện. 

Các đại Bồ-tát, do vì trí này, tuy tu tất cả pháp môn Đà-la-ni, 
mà chăng thủ đắc tất cả pháp môn Đà-la-ni; tuy tu tất cả pháp môn 
Tam-ma-địa, mà chẳng thủ đắc tất cả pháp môn Tam-ma-địa. 

Các đại Bồ-tát, do vì trí này, tuy tu bậc Cực hý, mà chẳng thủ 
đắc bậc Cực hỷ; tuy tu bậc Ly cầu, bậc Phát quang, bậc Diệm tuệ, bậc 
Cực nan thắng, bậc Hiện tiền, bậc Viễn hành, bậc Bất động, bậc Thiện 
tuệ, bậc Pháp vân, mà chẳng thủ đắc bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp 
vân. 

Các đại Bồ-tát, do vì trí này, tuy tu năm loại mắt mà chẳng thủ 
đắc năm loại mắt; tuy tu sáu phép thần thông, mà chẳng thủ đắc sáu 
phép thần thông. 

Các đại Bồ-tát, do vì trí này, tuy tu mười lực của Phật mà chẳng 
thủ đắc mười lực của Phật; tuy tu bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết 
thông suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, mười tắm pháp Phật bất cộng, 
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mà chẳng thủ đắc bốn điều không sợ cho đến mười tám pháp Phật bất 
cộng. 

Các đại Bồ-tát, do vì trí này, tuy tu ba mươi hai tướng đại sĩ, mà 
chăng thủ đắc ba mươi hai tướng đại sĩ; tuy tu tám mươi vẻ đẹp kèm 
theo, mà chăng thủ đắc tám mươi vẻ đẹp kèm theo. 

Các đại Bồ-tát, do vì trí này, tuy tu pháp không quên mất, mà 
chăng thủ đắc pháp không quên mất; tuy tu tánh luôn luôn xả, mà 
chăng thủ đắc tánh luôn luôn xả. 

Các đại Bồ-tát, do vì trí này, tuy tu trí nhất thiết, mà chẳng thủ 
đắc trí nhất thiết; tuy tu trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, mà chăng 
thủ đắc trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng. 

Các đại Bồ-tát, do vì trí này, tuy tu tất cả hạnh đại Bồ-tát, mà 
chăng thủ đắc tất cả hạnh đại Bồ-tát; tuy tu quả vị Giác ngộ cao tột 
của chư Phật, mà chăng thủ đắc quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật. 

Xá Lợi Tử! Như vậy gọi là đại Bồ-tát đã thành tựu thắng trí. 
Các đại Bồ-tát, do thành tựu trí này, có thê chóng viên mãn tất cả Phật 
pháp, tuy có thể viên mãn tất cả Phật pháp, mà đối với các pháp, 
không chấp, không thủ, vì tánh của tất cả các pháp là không. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát tu hành bố thí, tịnh gIớI, an 
nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, đắc năm nhãn thanh tịnh. 
Những gì là năm? Đó là nhục nhãn, thiên nhãn, tuệ nhãn, pháp nhãn, 
Phật nhãn. 

Lúc bấy giờ, Xá Lợi Tử bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nào là 
đại Bồ-tát đắc nhục nhãn thanh tịnh? 

Phật bảo cụ thọ Xá Lợi Tử: Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát đắc nhục 
nhãn thanh tịnh, có thể thấy suốt một trăm do tuần; có đại Bồ-tát đắc 
nhục nhãn thanh tịnh, có thê thấy suốt hai trăm do tuần; có đại Bồ-tát 
đắc nhục nhãn thanh tịnh, có thể thấy suốt ba trăm do tuần; có đại Bồ- 
tát đắc nhục nhãn thanh tịnh, có thể thấy suốt bốn trăm, năm trăm, sáu 
trăm cho đến ngàn do tuần; có đại Bồ-tát đắc nhục nhãn thanh tịnh, có 
thê thấy suốt một châu Thiệm bộ; có đại Bồ-tát đắc nhục nhãn thanh 
tịnh, có thể thấy suốt hai cõi Đại châu; có đại Bồ-tát đắc nhục nhãn 
thanh tịnh, có thể thấy suốt ba cõi Đại châu; có đại Bồ-tát đắc nhục 
nhãn thanh tịnh, có thể thấy suốt bốn cõi Đại châu; có đại Bồ-tát đắc 
nhục nhãn thanh tịnh, có thể thấy suốt Tiểu thiên thế giới; có đại Bồ- 
tát đắc nhục nhãn thanh tịnh, có thể thấy suốt Trung thiên thế giới; có 
đại Bồ-tát đắc nhục nhãn thanh tịnh, có thể thấy suốt Đại thiên thế 
ĐIỚI. 

Xá Lợi Tử! Như vậy là đại Bồ-tát đắc nhục nhãn thanh tịnh. 
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Lúc bấy giờ, Xá Lợi Tử lại bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nào 
là đại Bồ-tát đắc thiên nhãn thanh tịnh? 

Phật bảo cụ thọ Xá Lợi Tử: Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát đắc thiên 
nhãn thanh tịnh, có thê thấy tất cả chúng trời trong cõi Tứ-đại-thiên- 
vương, cái thấy của thiên nhãn, cũng như thật biết, có thể thấy tất cả 
trời Ba-mươi-ba, trời Dạ-ma, trời Đỗ-sử-đa, trời Lạc-biến-hóa, trời 
Tha-hóa-tự-tại, cái thấy của thiên nhãn, cũng như thật biết. 

Các đại Bồ-tát đắc thiên nhãn thanh tịnh, có thê thấy tất cả trời 
Phạm-chúng, cái thấy của thiên nhãn, cũng như thật biết; có thê thấy 
tất cả trời Phạm-phụ, trời Phạm-hội, trời Đại-phạm, cái thấy của thiên 
nhãn, cũng như thật biết. 

Các đại Bồ-tát đắc thiên nhãn thanh tịnh có thể thấy tất cả trời 
Quang, cái thấy của thiên nhãn, cũng như thật biết; có thể thấy tất cả 
trời Thiểu-quang, trời Vô-lượng-quang, trời Cực-quang-tịnh, cái thấy 
của thiên nhãn, cũng như thật biết. 

Các đại Bồ-tát đắc thiên nhãn thanh tịnh, có thê thấy tất cả trời 
Tịnh, cái thấy của thiên nhãn, cũng như thật biết; có thể thấy tất cả trời 
Thiểu-tịnh, trời Vô-lượng-tịnh, trời Biến-tịnh, cái thấy của thiên nhãn, 
cũng như thật biết. 

Các đại Bồ-tát đắc thiên nhãn thanh tịnh, có thê thấy tất cả trời 
Quảng, cái thấy của thiên nhãn, cũng như thật biết; có thê thấy tất cả 
trời Thiểu-quảng, trời Vô-lượng-quảng, trời Quảng-quả, cái thấy của 
thiên nhãn, cũng như thật biết. 

Các đại Bồ-tát đắc thiên nhãn thanh tịnh, có thê thấy tất cả trời 
Vô-tưởng-hữu-tình, cái thấy của thiên nhãn, cũng như thật biết. 

Các đại Bồ-tát đắc thiên nhãn thanh tịnh, có thể thấy tất cả trời 
Vô-phiên, cái thấy của thiên nhãn, cũng như thật biết; có thể thấy tất 
cả trời Vô-nhiệt, trời Thiện-hiện, trời Thiện-kiến, trời Sắc-cứu-cánh, 
cái thấy của thiên nhãn, cũng như thật biết. 

Xá Lợi Tử! Có cái mà đại Bồ-tát chứng thiên nhãn đã thấy, 
nhưng tất cả chúng trời Tú-đại-thiên-vương, cho đến trời Sắc-cứu- 
cánh, dù đã đắc thiên nhãn, vẫn chẳng thê thấy được, cũng chăng biết 
được. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát đắc thiên nhãn thanh tịnh, có thể 
thấy, cũng như thật biết, các loại hữu tình chết nơi này, sinh nơi kia, 
trong vô số thế giới ở mười phương. 

Xá Lợi Tử! Như vậy là đại Bồ-tát đắc thiên nhãn thanh tịnh. 
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Lúc bấy giờ, Xá Lợi Tử lại bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nào 
là đại Bồ-tát đắc tuệ nhãn thanh tịnh. 

Phật bảo cụ thọ Xá Lợi Tử: Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát đắc tuệ 
nhãn thanh tịnh, chẳng thấy có pháp hữu vi, hoặc vô vi; chăng thấy có 
pháp hữu lậu, hoặc vô lậu; chắng thấy có pháp thế gian, hoặc xuất thế 
ĐIA; chăng thấy có pháp hữu tội, hoặc vô tội; chăng thấy có pháp tạp 
nhiễm, hoặc thanh tịnh; chăng thấy có pháp hữu sắc, hoặc vô sắc; 
chăng thấy có pháp hữu đối, hoặc vô đối; chẳng thấy có pháp quá khứ, 
vị lai, hoặc hiện tại; chăng thây có pháp trói buộc trong cõi Dục, trói 
buộc trong cõi Sắc, hoặc trói buộc trong cõi Vô sắc; chăng thấy có 
pháp thiện, chẳng thiện, hoặc vô ký; chăng thấy có pháp kiến sở đoạn, 
tu sở đoạn, hoặc phi sở đoạn; chăng thấy có pháp học, vô học, hoặc 
phi học phi vô học, cho đến tất cả pháp tự tánh, hoặc sai biệt, đều 
chăng thấy. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát này đắc tuệ nhãn thanh tịnh, đối với tất 
cả pháp, chăng phải thấy, chăng phải chăng thấy, chăng phải nghe, 
chăng phải chăng nghe; chăng phải biết, chắng phải chẳng biết; chẳng 
phải hiểu rõ, chăng phải chăng hiểu rõ. 

Xá Lợi Tử! Như vậy là đại Bồ-tát đắc tuệ nhãn thanh tịnh. 

Lúc bấy giờ, Xá Lợi Tử lại bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nào 
là đại Bồ-tát đắc pháp nhãn thanh tịnh. 

Phật bảo cụ thọ Xá Lợi Tử: Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát đắc pháp 
nhãn thanh tịnh, có thể biết như thật về các loại Bổ-đặc-già-la sai 
khác, gọi là biết như thật. Đây là tùy tín hành, đây là tùy pháp hành, 
đây là vô tướng hành; đây là trụ không, đây là trụ vô tướng, đây là trụ 
vô nguyện. Lại biết như thật, đây là do pháp môn giải thoát không 
khởi năm căn, do năm căn khởi định vô gián, do định vô gián khởi 
giải thoát tri kiến, do giải thoát tri kiến vĩnh viễn đoạn trừ ba kiết, đắc 
quả Dự-lưu; thân kiến, giới cấm thủ, nghỉ, gọi là ba kiết. Lại do mới 
đắc tu đạo, làm mỏng tham sân cõi Dục, đắc quả Nhất-lai; lại do 
thượng phẩm tu đạo, diệt hết tham sân cõi Dục, đắc quả Bắt-hoàn; lại 
do tăng thượng tu đạo, diệt hết năm kiết thuận thượng phân, đắc quả 
A-la-hán. Tham của cõi sắc, tham của cõi vô sắc, vô minh, mạn, trạo 
cử, đó là năm kiết thuận thượng phần. 

Lại biết như thật: Đây là do pháp môn giải thoát vô tướng khởi 
năm căn; do năm căn khởi định vô gián, do định vô gián khởi giải 
thoát tri kiến; do giải thoát tri kiến vĩnh viễn đoạn trừ ba kiết, đắc quả 
Dự-lưu; lại do mới đắc tu đạo, làm mỏng tham sân cõi Dục, đắc quả 
Nhất-lai; lại do thượng phẩm tu đạo, diệt hết tham sân cõi Dục, đắc 
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quả Bất-hoàn; lại do tăng thượng tu đạo, diệt hết năm kiết thuận 
thượng phần, đắc quả A-la-hán. 

Lại biết như thật: Đây là do pháp môn giải thoát vô nguyện khởi 
năm căn; do năm căn khởi định vô gián; do định vô gián khởi giải 
thoát tri kiến; do giải thoát tri kiến vĩnh viễn đoạn trừ ba kiết, đắc quả 
Dự-lưu; lại do mới đắc tu đạo, làm mỏng tham sân cõi Dục, đắc quả 
Nhất-lai; lại do thượng phẩm tu đạo, diệt hết tham sân cõi Dục, đắc 
quả Bất-hoàn; lại do tăng thượng tu đạo, diệt hết năm kiết thuận 
thượng phần, đắc quả A-la-hán. 

Lại biết như thật: Đây là do pháp môn giải thoát không, vô 
tướng khởi năm căn; do năm căn khởi định vô gián; do định vô gián 
khởi giải thoát tri kiến; do giải thoát tri kiến vĩnh viễn đoạn trừ ba kiết, 
đắc quả Dự-lưu; lại do mới đắc tu đạo, làm mỏng tham sân cõi Dục, 
đắc quả Nhất-lai; lại do thượng phẩm tu đạo, diệt hết tham sân cõi 
Dục, đắc quả Bắt-hoàn; lại do tăng thượng tu đạo, diệt hết năm kiết 
thuận thượng phần, đắc quả A-la-hán. 

Lại biết như thật: Đây là do pháp môn giải thoát không, vô 
nguyện khởi năm căn; do năm căn khởi định vô gián; do định vô gián 
khởi giải thoát tri kiến; do giải thoát tri kiến vĩnh viễn đoạn trừ ba kiết, 
đắc quả Dự-lưu; lại do mới đắc tu đạo, làm mỏng tham sân cõi Dục, 
đắc quả Nhất-lai; lại do thượng phẩm tu đạo, diệt hết tham sân cõi 
Dục, đắc quả Bất-hoàn; lại do tăng thượng tu đạo, diệt hết năm kiết 
thuận thượng phần, đắc quả A-la-hán. 

Lại biết như thật: Đây là do pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện khởi năm căn; do năm căn khởi định vô gián; do định vô gián 
khởi giải thoát tri kiến; do giải thoát tri kiến vĩnh viễn đoạn trừ ba kiết, 
đắc quả Dự-lưu; lại do mới đắc tu đạo, làm mỏng tham sân cõi Dục, 
đắc quả Nhất-lai; lại do thượng phẩm tu đạo, diệt hết tham sân cõi 
Dục, đắc quả Bắt-hoàn; lại do tăng thượng tu đạo, diệt hết năm kiết 
thuận thượng phần, đắc quả A-la-hán. 

Lại biết như thật: Đây là do pháp môn giải thoát không, vô 
tướng, vô nguyện khởi năm căn; do năm căn khởi định vô gián; do 
định vô gián khởi giải thoát tri kiến; do giải thoát tri kiến vĩnh viễn 
đoạn trừ ba kiết, đắc quả Dự-lưu; lại do mới đắc tu đạo, làm mỏng 
tham sân cõi Dục, đắc quả Nhất-lai; lại do thượng phẩm tu đạo, diệt 
hết tham sân cõi Dục, đắc quả Bất-hoàn; lại do tăng thượng tu đạo, 
diệt hết năm kiết thuận thượng phần, đắc quả A-la-hán. 

Xá Lợi Tử! Như vậy là đại Bồ-tát đắc pháp nhãn thanh tịnh. 
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Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát đắc pháp nhãn thanh tịnh, 
có thể biết như thật: Đây là một loại Bổ-đặc-già-la; do pháp môn giải 
thoát không, vô tướng, vô nguyện khởi năm căn; do năm căn khởi 
định vô gián; do định vô gián khởi giải thoát tri kiến; do giải thoát trị 
kiến, có thể biết như thật: Các pháp do sự tập hợp mà có, đều là pháp 
hoại diệt. Vì do biết như vậy, đắc năm căn thù thắng, đoạn trừ các 
phiền não, lần lượt chứng đắc quả vị Độc-giác. 

Xá Lợi Tử! Như vậy là đại Bồ-tát đắc pháp nhãn thanh tịnh. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát đắc pháp nhãn thanh tịnh, 
có thể biết như thật: đại Bồ-tát này, mới vừa phát tâm tu hành bố thí 
Ba-la-mật-đa; tu hành tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa, thành tựu tín căn, tính tấn căn và phương tiện thiện xảo, 
nên mới suy nghĩ việc thọ thân, để tăng trưởng thiện pháp. Vị đại Bồ- 
tát này, hoặc sanh vào dòng dõi lớn Sát-đế-lợi, hoặc sanh vảo dòng dõi 
lớn Bà-la-môn, hoặc sanh vào dòng dõi lớn Trưởng giả, hoặc sanh vào 
dòng dõi lớn Cư sĩ; hoặc sanh vào các trời trong cõi Tứ-đại-thiên- 
vương, hoặc sanh vào cõi trời Ba-mươi-ba, hoặc sanh vào cõi trời Dạ- 
ma, hoặc sanh vảo cõi trời Đỗ-sử-đa, hoặc sanh vào cõi trời Lạc-biến- 
hóa, hoặc sanh vào cõi trời Tha-hóa-tự-tại; ở các nơi này, thành thục 
hữu tình, tùy theo tâm ưa thích của các hữu tình, có thể ban cho các 
loại đồ dùng hảo hạng theo ý thích, cũng có thể nghiêm tịnh các cõi 
Phật, cũng dùng các thứ đồ dùng hảo hạng cung kính cúng dường, tôn 
trọng ngợi khen chư Phật Thế Tôn; không đọa xuống các bậc Thanh- 
văn, Độc-giác; cho đến quả vị Giác ngộ cao tột, trọn chăng thối 
chuyên. 

Xá Lợi Tử! Như vậy là đại Bồ-tát đắc pháp nhãn thanh tịnh. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát đắc pháp nhãn thanh tịnh, 
có thê thấy biết như thật: đại Bồ-tát này, đối với quả vị Giác ngộ cao 
tột, đã được thọ ký, đại Bồ-tát này, đối với quả vị Giác ngộ cao tột, 
đang được thọ ký, đại Bồ-tát này, đối với quả vị Giác ngộ cao tột, sẽ 
được thọ ký; đại Bồ-tát này, đối với quả vị Giác ngộ cao tột, được Bất 
thối chuyên; đại Bồ-tát này, đối với quả vị Giác ngộ cao tột, còn có 
thê bị thối chuyển; đại Bồ-tát này, đã trụ bậc Bắt thối chuyền; đại Bồ- 
tát này, chưa trụ bậc Bất thối chuyên; đại Bồ-tát này, thần thông đã 
được viên mãn; đại Bồ-tát này, thần thông chưa được viên mãn; đại 
Bồ-tát này, vì thần thông đã được viên mãn, nên có thê đến vô số thế 
giới chư Phật ở mười phương, cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi 
khen tất cả Như Lai Ứng Chánh Đăng Giác và các chúng đại Bồ-tát; 
đại Bồ-tát này, vì thần thông chưa được viên mãn, nên chăng có thể 
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đến vô số thế giới chư Phật ở mười phương, cung kính cúng dường, 
tôn trọng ngợi khen tất cả Như Lai Ứng Chánh Đắng Giác và các 
chúng đại Bồ-tát; đại Bồ-tát này, đã được thần thông; đại Bồ-tát này, 
chưa được thần thông; đại Bồ-tát này, đã được Vô sanh pháp nhẫn; đại 
Bồ-tát này, chưa được Vô sanh pháp nhẫn; đại Bồ-tát này, đã được căn 
thù thăng: đại Bồ-tát này, chưa được căn thù thắng; đại Bồ-tát này, đã 
nghiêm tịnh cõi Phật; đại Bồ-tát này, chưa nghiêm tịnh cõi Phật; đại 
Bồ-tát này, đã thành thục hữu tình; đại Bồ-tát này, chưa thành thục 
hữu tình; đại Bồ-tát này, đã được đại nguyện; đại Bồ-tát này, chưa 
được đại nguyện; đại Bồ-tát này, đã được chư Phật cùng khen ngợi; 
đại Bồ-tát này, chưa được chư Phật cùng khen ngợi; đại Bồ-tát này, đã 
thân cận chư Phật; đại Bồ-tát này, chưa thân cận chư Phật; đại Bồ-tát 
này, thọ mạng vô lượng: đại Bồ-tát này, thọ mạng hữu lượng: đại Bồ- 
tát này, khi chứng đắc quả vị Giác ngộ cao tột, Bí-sô-tăng vô lượng: 
đại Bồ-tát này, khi chứng đắc quả vị Giác ngộ cao tột, Bí-sô-tăng hữu 
lượng: đại Bồ-tát này, khi chứng đắc quả vị Giác ngộ cao tột, có Bồ- 
tát Tăng: đại Bồ-tát này, khi chứng đắc quả vị Giác ngộ cao tột, không 
có Bồ-tát Tăng; đại Bồ-tát này, chuyên tu hạnh lợi tha; đại Bồ-tát này, 
chuyên tu hạnh tự lợi; đại Bồ-tát này, có khó khăn trong việc tu hành 
khổ hạnh; đại Bồ-tát này, không khó khăn trong việc tu hành khổ 
hạnh; đại Bồ-tát này, một đời bị trói buộc; đại Bồ-tát này, nhiều đời bị 
trói buộc; đại Bồ-tát này, đã trụ thân sau cùng: đại Bồ-tát này, chưa trụ 
thân sau cùng; đại Bồ-tát này, đã ngồi tòa Bồ-đề nhiệm mầu; đại Bồ- 
tắt này, chưa ngôi tòa Bồ-đề nhiệm mầu; đại Bồ- tát này, không có ma 
đến quấy nhiễu; đại Bồ-tát này, có ma đến quấy nhiễu. 

Xá Lợi Tử! Như vậy là đại Bồ-tát đắc pháp nhãn thanh tịnh. 

Lúc bấy giờ, Xá Lợi Tử lại bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nào 
là đại Bồ-tát đắc Phật nhãn thanh tịnh. 

Phật bảo cụ thọ Xá Lợi Tử: Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, tâm Bồ- 
đề không giản đoạn, vào định Kim cương dụ, đắc trí nhất thiết tướng, 
thành tựu mười lực của Phật, bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết 
thông suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, 
vô lượng, vô biên công đức thù thắng, chẳng thê nghĩ bàn. Lúc ấy, 
thành tựu Phật nhãn giải thoát, không chướng, không ngại. Các đại 
Bè- tát, do đắc Phật nhãn thanh tịnh như vậy, vượt qua cảnh giới trí tuệ 
của tất cả Thanh-văn, Độc-giác, không gì chẳng thấy, không gì chăng 
nghe, không gì chăng biết, không gì chăng hiểu rõ; đối với tất cả pháp, 
thấy tất cả tướng. 

Xá Lợi Tử! Như vậy là đại Bồ-tát đắc Phật nhãn thanh tịnh. 
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Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát muốn chứng đắc quả vị Giác ngộ cao 
tột, thì phải đắc Phật nhãn thanh tịnh. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát muốn đắc năm nhãn thanh tịnh, nên 
siêng tu tập bố thí, tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa. Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì sáu phép Ba-la-mật-đa như vậy, gồm 
thâu tất cả thiện pháp thanh tịnh, đó là thiện pháp của Thanh-văn, 
thiện pháp của Độc-giác, thiện pháp của Bồ-tát, thiện pháp của Như 
Lai. Xá Lợi Tử! Nếu hỏi thắng: Pháp nào có thể gồm thâu tất cả thiện 
pháp, thì nên đáp ngay: Đó là Bát-nhã-ba-la-mật-đa sâu xa. Vì sao? 
Xá Lợi Tử! Vì Bát-nhã-ba-la-mật-đa sâu xa là mẹ sanh, mẹ dưỡng của 
tất cả thiện pháp, có thể sanh ra và nuôi dưỡng bồ thí, tịnh giới, an 
nhẫn, tinh tân, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa và năm nhãn v.v... vô 
lượng vô biên công đức thù thăng, chẳng thê nghĩ bàn. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát muốn đắc năm nhãn thanh tịnh như 
vậy, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát 
muốn đắc quả vị Giác ngộ cao tột, thì nên học năm nhãn thanh tịnh 
như vậy. Xá Lợi Tửi Nếu đại Bồ-tát luôn luôn học năm nhãn thanh 
tịnh như vậy, thì nhất định chứng đắc quả vị Giác ngộ cao tột. 
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Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, có thể dẫn phát sáu thần thông Ba-la-mật-đa. Sáu thần thông 
đó là gì? Một là Thần cảnh trí chứng thông Ba-la-mật-đa, hai là Thiên 
nhĩ trí chứng thông Ba-la-mật-đa, ba là Tha tâm trí chứng thông Ba-la- 
mật-đa, bốn là Túc trụ tùy niệm trí chứng thông Ba-la-mật-đa, năm là 
Thiên nhãn trí chứng thông Ba-la-mật-đa và sáu là Lậu tận trí chứng 
thông Ba-la-mật-đa. 

Lúc bầy giờ, Xá Lợi Tử bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Đại Bồ-tát, 
khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, đã dẫn phát Thần cảnh trí chứng 
thông Ba-la-mật-đa như thế nào? 

Phật bảo cụ thọ Xá Lợi Tử: Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, dùng 
Thần cảnh trí chứng thông, khởi vô lượng các việc đại thần biến. Đó là 
làm chấn động mọi vật trên đại địa, ở vô số thế ØIớI trong mười 
phương: Biến một thành nhiều, biến nhiều thành một, hoặc hiện hoặc 
ân, nhanh chóng không trở ngại; xuyên qua vách núi, bờ tường như đi 
trong khoảng không; vọt lên cao, qua lại như chim bay; ra vào trong 
đất như lặn hụp trong nước; lướt đi trên nước như đi trên đất; thân 
phát khói lửa như cao nguyên cháy: mình tuôn ra nước như núi tuyết; 
oai lực của thần đức nhật nguyệt khó sánh; dùng tay đưa lên, ánh sáng 
ấn mất; chuyên thân tự tại cho đến cõi Tịnh cư, hiện vô lượng vô biên 
thần biến như vậy. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát ấy, tuy dùng đủ Thần cảnh trí như vậy, 
nhưng ở trong đó, chẳng tự đề cao, chăng đắm tánh Thần cảnh trí 
chứng thông, chẳng đắm việc Thần cảnh trí chứng thông, chăng đắm 
khả năng chứng đắc Thần cảnh trí chứng thông ấy; đối với VIỆC đăm, 
chăng đắm đều không đắm. Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì đại Bồ-tát Ấy, đã 
đạt được tánh không của tất cả các pháp, tánh ly của tự tánh, tánh vốn 
chăng nắm bắt được của tự tánh. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát ấy, chăng khởi lên ý nghĩ thế này: Ta 
nay dẫn phát Thần cảnh trí thông, để làm vui cho mình, làm vui cho 
người, mà chỉ khởi lên ý nghĩ là để chứng đắc trí nhất thiết trí. 

Xá Lợi Tử! Như vậy là đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, đã dẫn phát Thần cảnh trí chứng thông Ba-la-mật-đa. 

Lúc bấy giờ, Xá Lợi Tử bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Đại Bồ-tát, 
khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, đã dẫn phát Thiên nhĩ trí chứng 
thông Ba-la-mật-đa như thế nào? 
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Phật bảo cụ thọ Xá Lợi Tử: Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, dùng 
Thiên nhĩ trí chứng thông, hết sức thanh tịnh, hơn hãn tai của trời, 
người, có thê nghe như thật đủ các thứ âm thanh, của các loại tình, phi 
tỉnh trong vô sô thế giới ở mười phương. Đó là nghe khắp tất cả tiếng 
địa ngục, tiếng bàng sanh, tiếng quỷ giỚI, tiếng người, tiếng trỜI, tiếng 
Thanh-văn, tiếng. Độc-giác, tiếng Bồ-tát, tiếng Như Lai, tiếng chê 
mắng sanh tử, tiếng ngợi khen Niết-bàn, tiếng vứt bỏ hữu vị, tiếng 
hướng đến Bồ-đề, tiếng nhàm ghét hữu lậu, tiếng vui thích vô lậu, 
tiếng xưng dương Tam bảo, tiếng hàng phục dị đạo, tiếng bàn luận 
quyết trạch, tiếng phúng tụng kinh điển, tiếng khuyên đoạn ác, tiếng 
dạy tu thiện, tiếng cứu giúp khổ nạn, tiếng vui vẻ an ủi, chúc mừng. 
Các thứ tiếng như vậy, hoặc lớn, hoặc nhỏ, đều có thể nghe khắp, 
không bị chướng ngại. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát ấy, tuy tác dụng đầy đủ thiên nhĩ như 
vậy, nhưng ở trong đó, chăng tự đề cao, chăng đắm tánh thiên nhĩ trí 
chứng thông, chẳng đắm việc thiên nhĩ trí chứng thông, chăng đắm 
khả năng chứng đắc thiên nhĩ trí chứng thông ấy; đối với VIỆC, đăm, 
chăng đắm, đều không đắm. Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì đại Bồ-tát Ấy, đã 
đạt được tánh không của tất cả các pháp. tánh ly của tự tánh, tánh vốn 
chăng nắm bắt được của tự tánh. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát ấy, chẳng khởi lên ý nghĩ thế này: Ta 
nay dẫn phát thiên nhĩ trí thông, để làm vui cho mình, làm vui cho 
người, mà chỉ khởi lên ý nghĩ là để chứng đắc trí nhất thiết trí. 

Xá Lợi Tử! Như vậy là đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, đã dẫn phát thiên nhĩ trí chứng thông Ba-la-mật-đa. 

Lúc bấy giờ, Xá Lợi Tử lại bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Đại Bỏ- 
tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, đã dẫn phát Tha tâm trí chứng 
thông Ba-la-mật-đa như thế nào? 

Phật bảo cụ thọ Xá Lợi Tử: Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, dùng Tha 
tâm trí chứng thông, có thê biết như thật tâm và tâm sở pháp của các 
loại hữu tình khác, trong vô số thế giới ở mười phương. Đó là biết 
khắp các loại hữu tình khác, nếu có tâm tham, thì biết như thật là có 
tâm tham; nếu lìa tâm tham, thì biết như thật là lìa tâm tham; nếu có 
tâm sân, thì biết như thật là có tâm sân; nếu lìa tâm sân, thì biết như 
thật là lìa tâm sân; nếu có tâm nghi, thì biết như thật là có tâm nghĩ; 
nếu lìa tâm nghi, thì biết như thật là lìa tâm nghi; nếu có tâm ái, thì 
biết như thật là có tâm ái; nếu lìa tâm ái, thì biết như thật là lìa tâm ái; 
nếu có tâm thủ, thì biết như thật là có tâm thủ; nếu lìa tâm thủ, thì biết 
như thật là lìa tâm thủ; nếu tâm tập trung, thì biết như thật là tâm tập 
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trung; nếu tâm phân tán, thì biết như thật là tâm phân tán; nếu tâm hẹp 
hòi, thì biết như thật là tâm hẹp hòi; nếu tâm rộng rãi, thì biết như thật 
là tâm rộng rãi; nếu tâm khởi, thì biết như thật là tâm khởi; nếu tâm 
móng khởi, thì biết như thật là tâm móng khởi; nếu tâm lắng xuống, 
thì biết như thật là tâm lắng xuống: nếu tâm tịch tịnh, thì biết như thật 
là tâm tịch tịnh; nếu tâm chăng tịch tịnh, thì biết như thật là tâm chăng 
tịch tịnh; nếu tâm dấy động, thì biết như thật là tâm dây động; nêu tâm 
chăng dấy động, thì biết như thật là tâm chăng dây động; nếu tâm 
định, thì biết như thật là tâm định; nếu tâm chăng định, thì biết như 
thật là tâm chăng định; nếu tâm giải thoát, thì biết như thật là tâm giải 
thoát; nếu tâm chăng giải thoát, thì biết như thật là tâm chăng giải 
thoát; nếu tâm hữu lậu, thì biết như thật là tâm hữu lậu; nếu tâm vô 
lậu, thì biết như thật là tâm vô lậu; nếu tâm có chấn động, thì biết như 
thật là tâm có chấn động: nếu tâm không chấn động, thì biết như thật 
là tâm không chấn động; nếu có tâm cao thượng, thì biết như thật là 
tâm cao thượng; nêu không có tâm cao thượng, thì biết như thật là 
không có tâm cao thượng. 

Xá Lợi Tủ! Đại Bồ-tát ấy, tuy dùng đầy đủ Tha tâm trí như vậy, 
nhưng ở trong đó, chăng tự đề cao, chắng đắm tánh Tha tâm trí chứng 
thông, chẳng đăm việc Tha tâm trí chứng thông, chẳng đắm khả năng 
chứng đắc Tha tâm trí chứng thông ấy; đối với việc đăm, chăng đắm, 
đều không đắm. Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì đại Bồ-tát Ấy, đã đạt được tánh 
không của tất cả các pháp, tánh ly của tự tánh, tánh vốn chăng năm bắt 
được của tự tánh. Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát ấy, chẳng khởi lên ý nghĩ thế 
này: Ta nay đã dẫn phát Tha tâm trí thông, để làm vui cho mình, làm 
vui cho người, mà chỉ khởi lên ý nghĩ là để chứng đắc trí nhất thiết trí. 

Xá Lợi Tử! Như vậy là đại Bôồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, đã dẫn phát Tha tâm trí chứng thông Ba-la-mật-đa. 

Lúc bầy giờ, Xá Lợi Tử lại bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Đại Bồ- 
tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, đã dẫn phát Túc trụ tùy niệm trí 
chứng thông Ba-la-mật-đa như thế nào? 

Phật bảo cụ thọ Xá Lợi Tử: Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, dùng Túc 
trụ tùy niệm trí chứng thông, có thể biết như thật, các việc làm đời 
trước, của tất cả hữu tình trong vô số thế giới ở mười phương. Đó là 
theo ý nghĩ nhớ lại các việc đời trước, hoặc của mình hoặc của người, 
một tâm, mười tâm, trăm tâm, ngàn tâm, nhiều ngàn tâm; hoặc lại theo 
ý nghĩ nhớ lại các việc đời trước, một ngày, mười ngày, trăm ngày, 
ngàn ngày, nhiều trăm ngàn ngày; hoặc lại theo ý nghĩ nhớ các việc 
đời trước, một tháng, mười tháng, trăm tháng, ngàn tháng, nhiều trăm 
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ngàn tháng; hoặc lại theo ý nghĩ nhớ các việc đời trước, một năm, 
mười năm, trăm năm, ngàn năm, nhiều trăm ngàn năm; hoặc lại theo ý 
nghĩ nhớ các việc đời trước, một kiếp, mười kiếp, trăm kiếp, ngàn 
kiếp, nhiều trăm ngàn kiếp, cho đến vô lượng, vô số trăm ngàn muôn 
ức kiếp; hoặc lại theo ý nghĩ nhớ các việc đời trước, đó là thời gian 
như vậy, xứ sở như vậy, tên như vậy, họ như vậy, cuộc sống như vậy, 
chủng loại như vậy, thức ăn như vậy, ở lâu như vậy, hạn tuổi như vậy, 
sống lâu như vậy, hưởng lạc như vậy, chịu khổ như vậy; chết từ nơi 
kia đến sanh nơi này, chết từ nơi này, đến sanh nơi kia; tướng mạo 
như vậy, tiếng nói như vậy; các việc đời trước, hoặc sơ lược, hoặc dài 
dòng, hoặc của mình, hoặc của người, đều có thê theo ý nghĩ nhớ lại. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát Ấy, tuy dùng đây đủ Túc trụ trí như vậy, 
nhưng ở trong đó, chăng tự đề cao, chăng đắm tánh Túc trụ tùy niệm 
trí chứng thông, chăng đắm sự Túc trụ tùy niệm trí chứng thông, 
chăng đắm khả năng chứng đắc Túc trụ tùy niệm trí chứng thông ấy: 
đối với việc đắm, chăng đắm, đều không đắm. Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì 
đại Bồ-tát ấy, đã đạt được tánh không của tất cả các pháp, tánh ly của 
tự tánh, tánh vốn chăng nắm bắt được của tự tánh. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát ấy, chẳng khởi lên ý nghĩ thế này: Ta 
nay dẫn phát Túc trụ trí thông, để làm vui cho mình, làm vui cho 
người, mà chỉ khởi lên ý nghĩ là để chứng đắc trí nhất thiết trí. 

Xá Lợi Tử! Như vậy là đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, đã dẫn phát Túc trụ tùy niệm trí chứng thông Ba-la-mật-đa. 

Lúc bầy giờ, Xá Lợi Tử lại bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Đại Bỏ- 
tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, đã dẫn phát Thiên nhãn trí 
chứng thông Ba-la-mật-đa như thế nào? 

Phật bảo cụ thọ Xá Lợi Tử: Xá Lợi Tử! Có đại Bồ- tát, dùng 
Thiên nhãn trí chứng thông, hết sức thanh tịnh, vượt hơn mắt trời, 
nĐØƯỜi, có thê thấy như thật, các loại màu sắc, hình tượng của các loại 
hữu tình, phi tình trong vô số thế giới ở mười phương. Đó là thấy khắp 
các loại sắc tượng lúc sanh, lúc chết, sắc đẹp, sắc thô, hoặc hơn, hoặc 
kém, đường thiện, đường ác, của các loại hữu tình. Nhân đây, lại biết 
các loại hữu tình, tùy theo nghiệp lực vận dụng mà thọ sanh sai khác; 
có loại hữu tình thành tựu thân diệu hạnh, thành tựu ngữ diệu hạnh, 
thành tựu ý điệu hạnh, ngợi khen Hiền Thánh, thấy đúng nhân duyên, 
khi thân hoại, mạng chung, sẽ sanh vào đường thiện, hoặc sanh cõi 
trời, hoặc sanh cõi người, hưởng các niềm vui thanh thoát; có loại hữu 
tình, thành tựu thân ác hạnh, thành tựu ngữ ác hạnh, thành tựu ý ác 
hạnh, chê bai Hiền Thánh, thấy sai nhân duyên, khi thân hoại, mạng 
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chung, sẽ đọa xuống đường ác, hoặc sanh vào địa ngục, hoặc sanh vào 
bàng sanh, hoặc sanh vào quỷ giới, hoặc sanh nơi biên địa hạ tiện dơ 
bân, xấu ác; ở trong loại hữu tình, chịu các khổ cùng cực. 

Tùy theo các loại nghiệp của hữu tình, mà thọ quả sai khác như 
vậy, đều biết như thật. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát ấy, tuy dùng đầy đủ Thiên nhãn như vậy, 
nhưng ở trong đó, chẳng tự đề cao, chắng đắm tánh Thiên nhãn trí 
chứng thông, chẳng đắm sự Thiên nhãn trí chứng thông, chăng đắm 
khả năng chứng đắc Thiên nhãn trí chứng thông ấy; đối với VIỆC đăm, 
chăng đắm, đều không đắm. Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì đại Bồ-tát ẫy, đã 
đạt được tánh không của tất cả các pháp. tánh ly của tự tánh, tánh vốn 
chăng nắm bắt được của tự tánh. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát ấy, chẳng khởi lên ý nghĩ thế này: Ta 
nay đã dẫn phát Thiên nhãn trí chứng thông, để làm vui cho mình, làm 
vui cho người, mà chỉ khởi lên ý nghĩ là để chứng đắc trí nhất thiết trí. 

Xá Lợi Tử! Như vậy là đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, đã dẫn phát Thiên nhãn trí chứng thông Ba-la-mật-đa. 

Lúc bấy giờ, Xá Lợi Tử lại bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Đại Bỏ- 
tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, đã dẫn phát Lậu tận trí chứng 
thông Ba-la-mật-đa như thế nào? 

Phật bảo cụ thọ Xá Lợi Tử: Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, dùng Lậu 
tận trí chứng thông, có thê biết như thật, tất cả hữu tình trong vô số thế 
giới ở trong mười phương, hoặc mình, hoặc người, lậu hết hay chăng 
hết. Loại thần thông này, nương vào định Kim-cương-dụ, đoạn các 
chướng tập, mới được viên mãn. Khi chứng đắc bậc Bắt thối chuyên 
Bồ-tát, thì đối với tất cả lậu được gọi là hết, vì rốt ráo không còn hiện 
khởi nữa. Bồ-tát chứng đắc Lậu tận thông này, chăng đọa vào bậc 
Thanh-văn, Độc-giác, chỉ hướng đến quả vị Giác ngộ cao tột, vì chẳắng 
còn mong cầu các nghĩa lợi khác. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát ấy, tuy dùng đây đủ Lậu tận trí như vậy, 
nhưng ở trong đó, chăng tự đề cao, chăng đắm tánh Lậu tận trí chứng 
thông, chẳng đắm sự Lậu tận trí chứng thông, chẳng đăm khả năng 
chứng đắc Lậu tận trí chứng thông ấy; đối với Việc đăm, chẳng đắm, 
đều không đắm. Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì đại Bồ-tát ẫy, đã đạt được tánh 
không của tất cả các pháp, tánh ly của tự tánh, tánh vốn chẳng nắm bắt 
được của tự tánh. Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát ấy, chẳng khởi lên ý nghĩ thế 
này: Ta nay dẫn phát Lậu tận trí chứng thông, đề làm vui cho mình, 
hay làm vui cho người, mà chỉ khởi lên ý nghĩ là để chứng đắc trí nhất 
thiệt trí. 
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Xá Lợi Tử! Như vậy là đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, đã dẫn phát Lậu tận trí chứng thông Ba-la-mật-đa. 

Như vậy Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, có thể viên mãn thanh tịnh sáu thần thông Ba-la-mật-đa. Do 
sáu thần thông này viên mãn thanh tịnh, nên liền được viên mãn trí 
nhất thiết trí, đó là trí nhất thiết và trí nhất thiết tướng. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ bố thí Ba-la-mật-đa, nghiêm tịnh trí nhất thiết, trí nhất 
thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chăng khởi tâm huệ thí, tâm 
xan tham. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ tịnh giới Ba-la-mật-đa, nghiêm tịnh trí nhất thiết, trí 
nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chẳng khởi tâm trì giới, 
tâm phạm gIới. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ an nhẫn Ba-la-mật-đa, nghiêm tịnh trí nhất thiết, trí nhất 
thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chăng khởi tâm từ bi, tâm sân 
nhuế. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ tinh tấn Ba-la-mật-đa, nghiêm tịnh trí nhất thiết, trí nhất 
thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chăng khởi tâm siêng năng, tâm 
lười biếng. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ tịnh lự Ba-la-mật-đa, nghiêm tịnh trí nhất thiết, trí nhất 
thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chẳng khởi tâm tịch tịnh, tâm 
tán loạn. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, trở lại an trụ Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nghiêm tịnh trí nhất thiết, 
trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chẳng khởi tâm trí tuệ, 
tâm ngu sI. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ bồ thí, tịnh giới Ba-la-mật-đa, nghiêm tịnh trí nhất thiết, 
trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chẳng khởi tâm huệ thí, 
xan tham, trì giới, phạm giới. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ bố thí, an nhẫn Ba-la-mật-đa, nghiêm tịnh trí nhất thiết, 
trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chắng khởi tâm huệ thí, 
xan tham, từ bi, sân nhuế. 


169 


Kinh Đại Bát Nhã Ba La Mật Đa 


Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ bố thí, tính tấn Ba-la-mật-đa, nghiêm tịnh trí nhất thiết, 
trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chẳng khởi tâm huệ thí, 
xan tham, siêng năng, lười biếng. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa an trụ bố thí, tịnh lự Ba-la-mật-đa, nghiêm tịnh trí nhất thiết, trí 
nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chẳng khởi tâm huệ thí, 
xan tham, tịch tịnh, tán loạn. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa an trụ bố thí, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nghiêm tịnh trí nhất thiết, 
trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chăng khởi tâm huệ thí, 
xan tham, trí tuệ, ngu sĩ. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ tịnh giới, an nhãn Ba-la-mật-đa, nghiêm tịnh trí nhất 
thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chăng khởi tâm trì 
giới, phạm giới, từ bi, sân nhuế. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ tịnh giới, tính tấn Ba-la-mật-đa, nghiêm tịnh trí nhất 
thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chăng khởi tâm trì 
giới, phạm giới, siêng năng, lười biếng. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bô-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ tịnh giới, tịnh lự Ba-la-mật-đa, nghiêm tịnh trí nhất 
thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chăng khởi tâm trì 
giới, phạm giới, tịch tịnh, tán loạn. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ tịnh giới, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nghiêm tịnh trí nhất 
thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chăng khởi tâm trì 
giới, phạm giới, trí tuệ, ngu s1. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ an nhãn, tinh tấn Ba-la-mật-đa, nghiêm tịnh trí nhất 
thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chắng khởi tâm từ 
bi, sân nhuế, siêng năng, lười biếng. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ an nhẫn, tịnh lự Ba-la-mật-đa, nghiêm tịnh trí nhất thiết, 
trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chẳng khởi tâm từ bị, 
sân nhué, tịch tịnh, tán loạn. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ an nhẫn, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nghiêm tịnh trí nhất 
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thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chẳng khởi tâm từ 
bi, sân nhuế, trí tuệ, nøu SI. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ tinh tấn, tịnh lự Ba-la-mật-đa, nghiêm tịnh trí nhất thiết, 
trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chăng khởi tâm siêng 
năng, lười biếng, tịch tịnh, tán loạn. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ tỉnh tấn, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nghiêm tịnh trí nhất 
thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chẳng khởi tâm 
siêng năng, lười biếng, trí tuệ, ngu si. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nghiêm tịnh trí nhất thiết, 
trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chắng khởi tâm tịch 
tịnh, tán loạn, trí tuệ, ngu sĩ. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ bố thí, tịnh giới, an nhẫn Ba-la-mật-đa, nghiêm tịnh trí 
nhất thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chăng khởi 
tâm huệ thí, xan tham, trì giới. phạm giới, từ bị, sân nhuế. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ bố thí, tịnh giới, tĩnh tấn Ba-la-mật-đa, nghiêm tịnh nhất 
thiết trí, nhất thiết trí đạo. Do rốt ráo không, nên chẳng khởi tâm huệ 
thí, xan tham, trì giới, phạm giới, siêng năng, lười biếng. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ bố thí, tịnh giới, tịnh lự Ba-la-mật-đa, nghiêm tịnh trí 
nhất thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chăng khởi 
tâm huệ thí, xan tham, trì giới, phạm giới, tịch tịnh, tán loạn. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ bố thí, tịnh giới, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nghiêm tịnh trí 
nhất thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chăng khởi 
tâm huệ thí, xan tham, trì giới, phạm giới, trí tuệ, ngu s1. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ bố thí, an nhẫn, tinh tấn Ba-la-mật-đa, nghiêm tịnh trí 
nhất thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chăng khởi 
tâm huệ thí, xan tham, từ bi, sân nhuế, siêng năng, lười biếng. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ bố thí, an nhẫn, tịnh lự Ba-la-mật-đa, nghiêm tịnh trí 
nhất thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chăng khởi 
tâm huệ thí, xan tham, từ bi, sân nhué, tịch tịnh, tán loạn. 
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Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ bố thí, an nhẫn, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nghiêm tịnh trí 
nhất thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chăng khởi 
tâm huệ thí, xan tham, từ bi, sân nhué, trí tuệ, nøu SI. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ bố thí, tinh tấn, tịnh lự Ba-la-mật-đa, nghiêm tịnh trí 
nhất thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chăng khởi 
tâm huệ thí, xan tham, siêng năng, lười biếng, tịch tịnh, tán loạn. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ bố thí, tinh tấn, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nghiêm tịnh trí 
nhất thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chăng khởi 
tâm huệ thí, xan tham, siêng năng, lười biếng, trí tuệ, ngu sI. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ bố thí, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nghiêm tịnh trí 
nhất thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chăng khởi 
tâm huệ thí, xan tham, tịch tịnh, tán loạn, trí tuệ, ngu s1. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn Ba-la-mật-đa, nghiêm tịnh trí 
nhất thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chăng khởi 
tâm trì giới, phạm giới, từ bi, sân nhuế, siêng năng, lười biếng. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ tịnh giới, an nhãn, tịnh lự Ba-la-mật-đa, nghiêm tịnh trí 
nhất thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chăng khởi 
tâm trì giới, phạm giới, từ bị, sân nhuế, tịch tịnh, tán loạn. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ tịnh giới, an nhẫn, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nghiêm tịnh 
trí nhất thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chắng 
khởi tâm trì giới, phạm giới, từ bi, sân nhuế, trí tuệ, ngu si. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ tịnh giới, tinh tấn, tịnh lự Ba-la-mật-đa, nghiêm tịnh trí 
nhất thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chăng khởi 
tâm trì giới, phạm giới, siêng năng, lười biếng, tịch tịnh, tán loạn. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ tịnh giới, tinh tấn, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nghiêm tịnh trí 
nhất thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chăng khởi 
tâm trì giới. phạm giới, siêng năng, lười biếng, trí tuệ, ngu si. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ tịnh giới, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nghiêm tịnh trí 
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nhất thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chẳng khởi 
tâm trì giới, phạm giới, tịch tịnh, tán loạn, trí tuệ, ngu s1. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự Ba-la-mật-đa, nghiêm tịnh trí 
nhất thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chẳng khởi 
tâm từ bị, sân nhuế, siêng năng, lười biếng, tịch tịnh, tán loạn. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ an nhẫn, tinh tấn, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nghiêm tịnh trí 
nhất thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chẳng khởi 
tâm từ bị, sân nhuế, siêng năng, lười biếng, trí tuệ, ngu sĩ. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ an nhẫn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nghiêm tịnh trí 
nhất thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chẳng khởi 
tâm từ bi, sân nhuế, tịch tịnh, tán loạn, trí tuệ, ngu SI. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nghiêm tịnh trí 
nhất thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chẳng khởi 
tâm siêng năng, lười biếng, tịch tịnh, tán loạn, trí tuệ, ngu sI. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ bố thí, tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn Ba-la-mật-đa, nghiêm 
tịnh trí nhất thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chăng 
khởi tâm huệ thí, xan tham, trì giới, phạm giới, từ bi, sân nhuế, siêng 
năng, lười biếng. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ bố thí, tịnh giới, an nhẫn, tịnh lự Ba-la-mật-đa, nghiêm 
tịnh trí nhất thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chắng 
khởi tâm huệ thí, xan tham, trì giới, phạm giới, từ bị, sân nhué, tịch 
tịnh, tán loạn. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ bố thí, tịnh giới, an nhãn, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nghiêm 
tịnh trí nhất thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chăng 
khởi tâm huệ thí, xan tham, trì giới, phạm giới, từ bị, sân nhuế, trí tuệ, 
ngu SI. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ bồ thí, tịnh giới, tinh tấn, tịnh lự Ba-la-mật-đa, nghiêm 
tịnh trí nhất thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chẳng 
khởi tâm huệ thí, xan tham, trì giới, phạm giới, siêng năng, lười biếng, 
tịch tịnh, tán loạn. 
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Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ bố thí, tịnh giới, tinh tấn, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nghiêm 
tịnh trí nhất thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chẳng 
khởi tâm huệ thí, xan tham, trì giới, phạm giới, siêng năng, lười biếng, 
trí tuệ, ngu sĩ. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ bồ thí, tịnh giới, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nghiêm 
tịnh trí nhất thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chắng 
khởi tâm huệ thí, xan tham, trì giới, phạm giới, tịch tịnh, tán loạn, trí 
tuệ, ngu SI. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ bố thí, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự Ba-la-mật-đa, nghiêm 
tịnh trí nhất thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chẳng 
khởi tâm huệ thí, xan tham, từ bi, sân nhuế, siêng năng, lười biếng, 
tịch tịnh, tán loạn. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ bố thí, an nhẫn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nghiêm 
tịnh trí nhất thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chẳng 
khởi tâm huệ thí, xan tham, từ bị, sân nhué, tịch tịnh, tán loạn, trí tuệ, 
ngu SI. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ bố thí, tỉnh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nghiêm 
tịnh trí nhất thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chẳng 
khởi tâm huệ thí, xan tham, siêng năng, lười biếng, tịch tịnh, tán loạn, 
trí tuệ, ngu s1. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ tịnh giới, an nhẫn, tỉnh tấn, tịnh lự Ba-la-mật-đa, 
nghiêm tịnh trí nhất thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, 
nên chăng khởi tâm trì giới, phạm giới, từ bi, sân nhuế, siêng năng, 
lười biếng, tịch tịnh, tán loạn. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
nghiêm tịnh trí nhất thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, 
nên chăng khởi tâm trì giới, phạm giới, từ bi, sân nhuế, siêng năng, 
lười biếng, trí tuệ, ngu sỉ. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ tịnh giới, an nhẫn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
nghiêm tịnh trí nhất thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, 
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nên chăng khởi tâm trì giới, phạm giới, từ bi, sân nhuế, tịch tịnh, tán 
loạn, trí tuệ, ngu sĩ. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ tịnh giới, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
nghiêm tịnh trí nhất thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, 
nên chẳng khởi tâm trì giới, phạm giới, siêng năng, lười biếng, tịch 
tịnh, tán loạn, trí tuệ, ngu s1. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ an nhẫn, tinh tần, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nghiêm 
tịnh nhất thiết trí, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên chẳng 
khởi tâm từ bi, sân nhuế, siêng năng, lười biếng, tịch tịnh, tán loạn, trí 
tuệ, ngu SI. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ bồ thí, tịnh ØIớI, an nhẫn, tinh tắn, tịnh lự Ba-la-mật-đa, 
nghiêm tịnh trí nhất thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, 
nên chăng khởi tâm huệ thí, xan tham, trì giới, phạm giới, từ bị, sân 
nhuế, siêng năng, lười biếng, tịch tịnh, tán loạn. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ bồ thí, tịnh giới, an nhẫn, tỉnh tấn, Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, nghiêm tịnh trí nhất thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo 
không, nên chẳng khởi tâm huệ thí, xan tham, trì giới, phạm giới, từ 
bi, sân nhuế, siêng năng, lười biếng, trí tuệ, ngu sĩ. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ bố thí, tịnh giới, tinh tắn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
nghiêm tịnh trí nhất thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, 
nên chắng khởi tâm huệ thí, xan tham, trì giới, phạm giới, siêng năng, 
lười biếng, tịch tịnh, tán loạn, trí tuệ, ngu sĩ. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ bồ thí, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
nghiêm tịnh trí nhất thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, 
nên chăng khởi tâm huệ thí, xan tham, từ bị, sân nhuế, siêng năng, 
lười biếng, tịch tịnh, tán loạn, trí tuệ, ngu sĩ. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, nghiêm tịnh trí nhất thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo 
không, nên chăng khởi tâm trì giới, phạm giới, từ bi, sân nhuế, siêng 
năng, lười biếng, tịch tịnh, tán loạn, trí tuệ, ngu sI. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ bố thí, tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba- 
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la-mật-đa, nghiêm tịnh trí nhất thiết, trí nhất thiết đạo tướng. Do rốt 
ráo không, nên chẳng khởi tâm huệ thí, xan tham, trì giới, phạm giới, 
từ bi, sân nhuế, siêng năng, lười biếng, tịch tịnh, tán loạn, trí tuệ, ngu 
SI. 

Như vậy, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, an trụ sáu phép Ba-la-mật-đa, nghiêm tịnh trí nhất thiết, trí 
nhất thiết đạo tướng. Do rốt ráo không, nên không đi, không đến; 
không bố thí, không xan tham, vì chỉ giả bày ra; không tịnh giới, 
không phạm giới, chỉ vì giả bày ra; không an nhẫn, không sân nhué, vì 
chỉ giả bày ra; không tinh tấn, không giải đãi, vì chỉ giả bày ra; không 
tịnh lự, không tán loạn, vì chỉ giả bày ra; không Bát nhã, không ngu sĩ, 
vì chỉ giả bày ra. 

Đại Bồ-tát ấy, chẳng đắm chấp trước, chăng đắm chăng chấp 
trước, chăng đắm đã độ, chăng đăm chăng phải đã độ, chẳng đắm bố 
thí, chẳng đắm xan tham, chẳng đăm tịnh giỚI, chẳng đắm phạm giới, 
chẳng đắm an nhẫn, chẳng đắm sân nhuế, chăng đắm tinh tấn, chẳng 
đắm giải đãi, chăng đắm tịnh lự, chăng đắm tán loạn, chăng đắm Bát 
nhã, chắng đắm ngu sĩ. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát ấy, ngay trong lúc đó, cũng chẳng đắm 
việc bồ thí, chăng đắm việc xan tham, chăng đắm việc tịnh ĐIỚI, chăng 
đắm việc phạm giới, chắng đăm việc an nhẫn, chăng đắm việc sân 
nhuế, chắng đắm việc tinh tấn, chăng đắm việc giải đãi, chắng đắm 
việc tịnh lự, chăng đắm việc tán loạn, chăng đắm việc bát nhã, chăng 
đăm việc ngu si. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát ấy, ngay trong lúc đó, đối với việc đắm, 
chăng đắm, cũng điều không đắm. Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì đại Bồ-tát 
ấy, đã đạt được cái rốt ráo không của tất cả các pháp. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát ây, ngay trong lúc đó, chẳng đắm chửi 
mắng, chẳng đăm ngợi khen, chẳng đăm tổn hại, chẳng đắm nhiêu ích, 
chăng đắm khinh mạn, chẳng đắm cung kính. Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì 
đại Bồ-tát ấy, đã đạt được cái rốt ráo bất sanh của tất cả các pháp; vì 
trong pháp vô sanh, không có pháp măng chửi, ngợi khen; không có 
pháp tôn hại, nhiêu ích; không có pháp khinh mạn, cung kính. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát ấy, ngay trong lúc đó, chẳng đắm việc 
chửi mắng, chăng đắm việc ngợi khen, chăng đắm việc tôn hại, chẳng 
đắm việc nhiêu ích, chăng đắm việc khinh mạn, chăng đắm việc cung 
kính. Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì đại Bồ-tát ấy, đã đạt được bản tính không 
của tất cả các pháp; vì trong bản tánh không, không có việc mắng 
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chửi, ngợi khen; vì không có việc tồn hại, nhiêu ích; vì không có việc 
khinh mạn, cung kính. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát ẫy, ngay trong lúc đó, đối với sự đắm, 
chăng đắm, cũng điều không đắm. Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì đại Bồ-tát 
Ấy, tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, đoạn trừ vĩnh viễn tất cả đắm và 
chăng đắm. 

Như vậy, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, công đức đã đạt được rất cao, rất quí, chăng thê nghĩ bàn; tất 
cả Thanh-văn, Độc-giác đều chăng có được. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát ấy, công đức như vậy đã viên mãn rồi, 
lại dùng bố thí, ái ngữ, lợi hành và đồng sự thù thắng để thành thục 
hữu tình; lại đem các đại nguyện kiên có, dũng mãnh, tinh tấn, để 
nghiêm tịnh cõi Phật. Do đó mà mau chứng điều mong cầu là quả vị 
Giác ngộ cao tột. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, đối với tất cả hữu tình, hoặc kém, hoặc hơn, hoặc tốt, hoặc 
xấu, đều khởi tâm bình đẳng. Đại Bồ-tát ấy, đối với tất cả hữu tình, đã 
khởi tâm bình đăng rồi, lại khởi tâm lợi ích an lạc. Đại Bồ-tát ấy, đối 
với tất cả hữu tình, khởi tâm lợi ích an lạc rồi, đối với tất cả pháp tánh 
đều được bình đăng. Đại Bồ-tát ấy, đối với tất cả pháp tánh đã được 
bình đắng rồi, có thể an lập khắp tất cả hữu tình, ở trong tánh bình 
đăng của tất cả các pháp, làm việc lợi ích lớn. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát Ấy, do nhân duyên nảy, ở trong hiện 
pháp, được tất cả đức Như Lai Ứng Chánh Đăng Giác, trong mười 
phương thế giới, đều cùng hộ niệm; được tất cả chúng đại Bồ-tát trong 
mười phương, đều cùng khen ngợi; cũng được tất cả Thanh-văn, Độc- 
giác, người tu phạm hạnh, cùng kính ái; cũng được tất cả trời, người, 
A-tố-lạc v.v... trong thế gian, cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi 
khen. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát ấy, do nhân duyên này, tùy theo chỗ 
sanh, mắt thường chăng thấy sắc khó ưa nhìn, tai thường chắng nghe 
tiếng khó nghe, mũi thường chăng ngửi mùi khó ngửi, lưỡi thường 
chăng nếm vị chẳng ngon, thân thường chăng tiếp xúc cái khó chịu, ý 
thường chăng thủ pháp chăng ưa. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát ấy, do nhân duyên này, mà công đức đạt 
được, thêm nhiều, thêm thù thắng, cho đến quả vị Giác ngộ cao tột, 
thường không thối chuyền. 

Trong khi, Phật đang thuyết công đức thù thắng của Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa sâu xa này, trong hội, vô lượng chúng đại Bí-sô, từ chỗ ngồi 
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đứng dậy, mỗi vị đều cầm các loại y phục mới, sạch, quí giá, dâng lên 
Thế Tôn; dâng xong rồi, đều phát tâm cầu quả vị Giác ngộ cao tột. 

Lúc bấy giò, Đức Thế Tôn, liền mỉm cười, từ diện môn phóng 
các loại hào quang nhiều màu; khi ẫy, A-Nan-Đà liền rời chỗ ngồi 
đứng dậy, che kín vai trái, gối phải quì xuống đất, chấp tay cung kính 
bạch Phật: Bạch Thế Tôn, do nhân duyên gì mà Ngài mỉm cười như 
thế? Vì chư Phật mỉm cười chăng phải là không duyên cớ. Cúi xin Thế 
Tôn thương xót dạy cho. 

Lúc bầy giờ, Phật bảo A-Nan-Đà: Vô lượng Bí-sô từ chỗ ngồi 
này đứng dậy, từ nay về sau, sáu mươi mốt kiếp, trong kiếp Tinh Dụ, 
sẽ được thành Phật, đều có cùng danh hiệu, là Đại Tràng Tướng Như 
Lai, Ứng Chánh Đăng Giác, Minh Hạnh Viên mãn, Thiện Thệ, Thế 
Gian Giải, Vô Thượng Trượng Phu, Điều Ngự Sĩ, Thiên Nhân Sư, 
Phật, Bạt-già-phạm. Các Bí-sô này, từ nơi này chết rồi, sẽ sanh vào cõi 
Phật Bất Động ở phương Đông; ở cõi Phật đó, siêng tu phạm hạnh. 

Lúc bấy giờ, lại có sáu mươi trăm ngàn các chúng Thiên tử, 
nghe Phật đã thuyết công đức thủ thăng, lợi ích của Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa sâu xa, đều phát tâm cầu quả vị Giác ngộ cao tột. Đức Thế Tôn 
thọ ký cho họ, sẽ ở trong pháp hội của đức Như Lai Từ Thị, xuất gia 
với lòng tin thanh tịnh, siêng tu phạm hạnh. Đức Như Lai Từ Thị thọ 
ký cho họ, đều sẽ chứng đắc quả vị Giác ngộ cao tột, chuyển bánh xe 
pháp, độ vô lượng chúng sanh, khiến đều chứng đắc Niết-bàn thường 
VUI. 

Lúc bấy giờ, tất cả chúng hội ở đây, nhờ thần lực Phật, đều thấy 
chư Phật Thế Tôn và chúng hội của các Ngài, ở hàng ngàn cõi Phật 
trong mười phương; cõi Phật của các Ngài, công đức trang nghiêm, vi 
diệu, thù thăng. 

Ngay khi ấy, ở thế giới Kham Nhẫn này, công đức trang 
nghiêm, không gì sánh kịp. Khi â ấy, tại chúng hội này, vô lượng trăm 
ngàn các loại hữu tình, đều phát nguyện rằng: Xin đem các nghiệp 
thuần tịnh của chúng con đã tu, nguyện sẽ được vãng sanh về các cõi 
Phật kia. 

Lúc bấy ĐIỜ, Thế Tôn biết tâm nguyện của họ, liền lại mim 
cười, từ diện môn, phóng các loại hào quang nhiều màu; khi ấy, A- 
Nan-Đà, lại từ chỗ ngồi đứng dậy, cung kính hỏi Phật về lý do mỉm 
Cười. 

Lúc bấy giờ, Phật bảo A-Nan-Đà: Hiện Ngươi có thấy vô lượng 
trăm ngàn các hữu tình này, từ tòa đứng dậy không? A-Nan-Đà bạch 
Phật: Dạ, con có thấy. 
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Phật bảo A-Nan-Đà: Các hữu tình này, từ cõi nảy, thọ mạng hết, 
tùy theo nghiệp lực của họ, đều được vãng sanh về các cõi Phật kia. Ở 
các cõi Phật đó, tu hạnh Bồ-tát, cho đến chứng quả vị Giác ngộ cao 
tột. Ở nơi sanh ra, thường chẳng xa Phật, cung kính cúng dường, tôn 
trọng ngợi khen, siêng năng tu tập bồ thí, tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, 
tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa; an trụ cái không nội, cái không ngoại, 
cái không nội ngoại, cái không không, cái không lớn, cái không thăng 
nghĩa, cái không hữu vi, cái không vô vi, cái không rốt ráo, cái không 
không biên giới, cái không tản mạn, cái không không đổi khác, cái 
không bồn tánh, cái không tự tướng, cái không cộng tướng, cái không 
tất cả pháp, cái không không nắm bắt được, cái không không tánh, cái 
không tự tánh, cái không không tánh tự tánh; an trụ chơn như, pháp 
giới, pháp tánh, tánh chăng hư vọng, tánh chẳng đổi khác, tánh bình 
đăng, tánh ly sanh, định pháp, trụ pháp, thật tế, cõi hư không, cõi 
không thể nghĩ bàn; tu hành bốn niệm trụ, bốn chánh đoạn, bốn thần 
túc, năm căn, năm lực, bảy chi đăng giác, tắm chi thánh đạo; an trụ 
thánh đề khổ, tập, diệt, đạo; tu hành bốn tịnh lự, bốn vô lượng, bốn 
định vô sắc; tu hành tám giải thoát, tám thắng xứ, chín định thứ đệ, 
mười biến xứ; tu hành pháp môn giải thoát không, vô tướng, vô 
nguyện; tu hành tất cả pháp môn Đà-la-ni, pháp môn Tam-ma-địa; tu 
hành bậc đại Bồ-tát; tu hành năm nhãn, sáu thần thông; tu hành mười 
lực của Phật, bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, 
đại bi, đại hỷ, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng; tu hành pháp 
không quên mất, tánh luôn luôn xả; tu hành trí nhất thiết, trí đạo 
tướng, trí nhất thiết tướng và các hạnh đại Bồ-tát, được viên mãn rồi, 
đều cùng lúc thành Phật, đồng một danh hiệu là Trang Nghiêm Vương 
Như LaI, Ứng Chánh Đăng Giác, Minh Hạnh Viên Mãn, Thiện Thệ, 
Thế Gian Giải, Vô Thượng Trượng Phu, Điều Ngự Sĩ, Thiên Nhân Sư, 
Phật, Bạt-già-phạm. 


Quyền Thứ 09 
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Lúc bấy giờ, cụ thọ Xá Lợi Tử, cụ thọ Đại Mục Liên, cụ thọ Đại 
Âm Quang, cụ thọ Thiện Hiện v.v... là những bậc được nhiều người 
biết đến và ngưỡng vọng, các đại Bí-sô và Bí-sô ni cùng các chúng đại 
Bồ-tát, nam cư sĩ, nữ cư sĩ, đều từ chỗ ngồi đứng dậy, chấp tay cung 
kính, đồng bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Bát-nhã-ba-la-mật-đa mà đại 
Bồ-tát sở hữu là Ba-la-mật-đa vĩ đại; bạch Thế Tôn! Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa mà đại Bồ-tát sở hữu là Ba-la-mật-đa sâu rộng; bạch Thế Tôn! 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa mà đại Bồ-tát sở hữu là Ba-la-mật-đa đệ nhất; 
bạch Thế Tôn! Bát-nhã-ba-la-mật-đa mà đại Bồ-tát sở hữu là Ba-la- 
mật-đa thù thắng: bạch Thế Tôn! Bát-nhã-ba-la-mật-đa mà đại Bồ-tát 
sở hữu là Ba-la-mật-đa thâm diệu; bạch Thế Tôn! Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa mà đại Bồ-tát sở hữu là Ba-la-mật-đa nhiệm mâu; bạch Thế Tôn! 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa mà đại Bồ-tát sở hữu là Ba-la-mật-đa tôn qui; 
bạch Thế Tôn! Bát-nhã-ba-la-mật-đa mà đại Bồ-tát sở hữu là Ba-la- 
mật-đa cao siêu; bạch Thế Tôn! Bát-nhã-ba-la-mật-đa mà đại Bồ-tát 
sở hữu là Ba-la-mật-đa hơn hết; bạch Thế Tôn! Bát-nhã-ba-la-mật-đa 
mà đại Bồ-tát sở hữu là Ba-la-mật-đa tột bực; bạch Thế Tôn! Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa mà đại Bồ-tát sở hữu là Ba-la-mật-đa trên hết; bạch Thế 
Tôn! Bát-nhã-ba-la-mật-đa mà đại Bồ-tát sở hữu là Ba-la-mật-đa vô 
thượng; bạch Thế Tôn! Bát-nhã-ba-la-mật-đa mà đại Bồ-tát sở hữu là 
Ba-la-mật-đa tối thượng; bạch Thế Tôn! Bát-nhã-ba-la-mật-đa mà đại 
Bồ-tát sở hữu là Ba-la-mật-đa siêu đăng: bạch Thế Tôn! Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa mà đại Bồ-tát sở hữu là Ba-la-mật-đa không gì bằng; bạch 
Thế Tôn! Bát-nhã-ba-la-mật-đa mà đại Bồ-tát sở hữu là Ba-la-mật-đa 
tuyệt đỉnh; bạch Thế Tôn! Bát-nhã-ba-la-mật-đa mà đại Bồ-tát sở hữu 
là Ba-la-mật-đa tuyệt đối; bạch Thế Tôn! Bát-nhã-ba-la-mật-đa mà đại 
Bồ-tát sở hữu là Ba-la-mật-đa như hư không; bạch Thế Tôn! Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa mà đại Bồ-tát sở hữu là Ba-la-mật-đa tự tướng không; 
bạch Thế Tôn! Bát-nhã-ba-la-mật-đa mà đại Bồ-tát sở hữu là Ba-la- 
mật-đa cộng tướng không; bạch Thế Tôn! Bát-nhã-ba-la-mật-đa mà 
đại Bồ-tát sở hữu là Ba-la-mật-đa nhất thiết pháp không: bạch Thế 
Tôn! Bát-nhã-ba-la-mật-đa mà đại Bồ-tát sở hữu là Ba-la-mật-đa bất 
khả đắc không; bạch Thế Tôn! Bát-nhã-ba-la-mật-đa mà đại Bằ-tát sở 
hữu là Ba-la-mật-đa vô tánh không; bạch Thế Tôn! Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa mà đại Bồ-tát sở hữu là Ba-la-mật-đa Tự tánh không: bạch Thế 
Tôn! Bát-nhã-ba-la-mật-đa mà đại Bồ-tát sở hữu là Ba-la-mật-đa Vô 
tánh tự tánh không; bạch Thế Tôn! Bát-nhã-ba-la-mật-đa mà đại Bồ- 
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tát sở hữu là Ba-la-mật-đa Vô biến dị không; bạch Thế Tôn! Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa mà đại Bồ-tát sở hữu là Ba-la-mật-đa không sanh; bạch 
Thế Tôn! Bát-nhã-ba-la-mật-đa mà đại Bồ-tát sở hữu là Ba-la-mật-đa 
không diệt; bạch Thế Tôn! Bát-nhã-ba-la-mật-đa mà đại Bồ-tát sở hữu 
là Ba-la-mật-đa không nhiễm; bạch Thế Tôn! Bát-nhã-ba-la-mật-đa 
mà đại Bồ-tát sở hữu là Ba-la-mật-đa không tịnh; bạch Thế Tôn! Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa mà đại Bỗ-tát sở hữu là Ba-la-mật-đa tịch tịnh; bạch 
Thế Tôn! Bát-nhã-ba-la-mật-đa mà đại Bồ-tát sở hữu là Ba-la-mật-đa 
viễn ly; bạch Thế Tôn! Bát-nhã-ba-la-mật-đa mà đại Bồ-tát sở hữu là 
Ba-la-mật-đa tịch chỉ; bạch Thế Tôn! Bát-nhã-ba-la-mật-đa mà đại 
Bồ-tát sở hữu là Ba-la-mật-đa điều phục; bạch Thế Tôn! Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa mà đại Bồ-tát sở hữu là Ba-la-mật-đa minh chú; bạch Thế 
Tôn! Bát-nhã-ba-la-mật-đa mà đại Bồ-tát sở hữu là Ba-la-mật-đa chơn 
thật; bạch Thế Tôn! Bát-nhã-ba-la-mật-đa mà đại Bồ-tát sở hữu là Ba- 
la-mật-đa khai phát tất cả công đức; bạch Thế Tôn! Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa mà đại Bồ-tát sở hữu là Ba-la-mật-đa Thành tựu tất cả công 
đức; bạch Thế Tôn! Bát-nhã-ba-la-mật-đa mà đại Bồ-tát sở hữu là Ba- 
la-mật-đa có khả năng phá trừ tất cả; bạch Thế Tôn! Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa mà đại Bồ-tát sở hữu là Ba-la-mật-đa chẳng thể khuất phục. 

Bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, có 
đầy đủ năng lực lớn, tối tôn, tối thăng, tối thượng, tối diệu, có khả 
năng tu hành bố thí tuyệt đỉnh; có khả năng viên mãn bồ thí tuyệt 
đỉnh; có khả năng thực hành bố thí Ba-la-mật-đa tuyệt đỉnh; có khả 
năng chứng đắc tự thê tuyệt đỉnh, đó là thân tướng trang nghiêm, hảo 
diệu thù thắng vô biên; có khả năng chứng diệu pháp tuyệt đỉnh, đó là 
quả vị Giác ngộ cao tột. 

Bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, có 
đầy đủ năng lực lớn, tối tôn, tối thắng, tối thượng, tối diệu, có khả 
năng tu hành tịnh giới tuyệt đỉnh, có khả năng viên mãn tịnh giới tuyệt 
đỉnh; có khả năng thực hành đầy đủ tịnh giới Ba-la-mật-đa tuyệt đỉnh; 
có khả năng chứng đắc tự thể tuyệt đỉnh, đó là thân tướng trang 
nghiêm hảo diệu thù thắng vô biên; có khả năng chứng diệu pháp 
tuyệt đỉnh, đó là quả vị Giác ngộ cao tột. 

Bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, có 
đầy đủ năng lực lớn, tối tôn, tối thăng, tối thượng, tối diệu, có khả 
năng tu hành an nhẫn tuyệt đỉnh; có khả năng viên mãn an nhẫn tuyệt 
đỉnh; có khả năng thực hành đầy đủ an nhẫn Ba-la-mật-đa tuyệt đỉnh; 
có khả năng chứng đắc tự thể tuyệt đỉnh, đó là thân tướng trang 
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nghiêm hảo diệu, thù thắng vô biên; có khả năng chứng diệu pháp 
tuyệt đỉnh, đó là quả vị Giác ngộ cao tột. 

Bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, có 
đầy đủ năng lực lớn, tối tôn, tối thăng, tôi thượng, tối diệu, có khả 
năng tu hành tinh tấn tuyệt đỉnh, có khả năng viên mãn tỉnh tấn tuyệt 
đỉnh; có khả năng thực hành đầy đủ tinh tấn Ba-la-mật-đa tuyệt đỉnh; 
có khả năng chứng đắc tự thể tuyệt đỉnh, đó là thân tướng trang 
nghiêm hảo diệu thù thắng vô biên; có khả năng chứng diệu pháp 
tuyệt đỉnh, đó là quả vị Giác ngộ cao tột. 

Bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, có 
đầy đủ năng lực lớn, tối tôn, tối thăng, tối thượng, tối diệu, có khả 
năng tu hành tịnh lự tuyệt đỉnh, có khả năng viên mãn tịnh lự tuyệt 
đỉnh; có khả năng thực hành đầy đủ tịnh lự Ba-la-mật-đa tuyệt đỉnh; 
có khả năng chứng đắc tự thể tuyệt đỉnh, đó là thân tướng trang 
nghiêm hảo diệu, thù thắng vô biên; có khả năng chứng diệu pháp 
tuyệt đỉnh, đó là quả vị Giác ngộ cao tột. 

Bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, có 
đầy đủ năng lực lớn, tối tôn, tối thăng, tối thượng, tối diệu, có khả 
năng tu hành Bát nhã tuyệt đỉnh; có khả năng viên mãn Bát nhã tuyệt 
đỉnh; có khả năng thực hành đầy đủ Bát-nhã-ba-la-mật-đa tuyệt đỉnh; 
có khả năng chứng đắc tự thể tuyệt đỉnh, đó là thân tướng trang 
nghiêm hảo diệu, thù thắng vô biên; có khả năng chứng diệu pháp 
tuyệt đỉnh, đó là quả vị Giác ngộ cao tột. 

Bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, có 
đầy đủ năng lực lớn, tối tôn, tối thắng, tối thượng, tối diệu, có khả 
năng an trụ cái không nội, cái không ngoại, cái không nội ngoại, cái 
không không, cái không lớn, cái không thắng nghĩa, cái không hữu vị, 
cái không vô vi, cái không rốt ráo, cái không không biên giới, cái 
không tản mạn, cái không không đổi khác, cái không bốn tánh, cái 
không tự tướng, cái không cộng tướng, cái không tất cả pháp, cái 
không không thể năm bắt được, cái không không tánh, cái không tự 
tánh, cái không không tánh tự tánh tuyệt đỉnh; có khả năng viên mãn 
cái không nội ... cho đến cái không không tánh tự tánh tuyệt đỉnh; có 
khả năng thực hành đầy đủ cái không nội ... cho đến cái không không 
tánh tự tánh tuyệt đỉnh; có thể chứng đắc tự thể tuyệt đỉnh, đó là thân 
tướng trang nghiêm hảo diệu, thù thăng vô biên; có khả năng chứng 
diệu pháp tuyệt đỉnh, đó là quả vị Giác ngộ cao tột. 

Bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, có 
đầy đủ năng lực lớn, tối tôn, tối thăng, tối thượng, tối diệu, có khả 
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năng an trụ chơn như, pháp giới, pháp tánh, tánh chăng hư vọng, tánh 
chăng đổi khác, tánh bình đăng, tánh ly sanh, định pháp, trụ pháp, thật 
tế, cõi hư không, cõi không thể nghĩ bàn tuyệt đỉnh; có khả năng viên 
mãn chơn như ... cho đến cõi không thể nghĩ bàn tuyệt đỉnh; có khả 
năng thực hành đầy đủ chơn như ... cho đến cõi không thê nghĩ bản 
tuyệt đỉnh; có khả năng chứng đắc tự thể tuyệt đỉnh, đó là thân tướng 
trang nghiêm hảo diệu, thù thăng vô biên; có khả năng chứng diệu 
pháp tuyệt đỉnh, đó là quả vị Giác ngộ cao tột. 

Bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, có 
đầy đủ năng lực lớn, tối tôn, tối thăng, tối thượng, tối diệu; có khả 
năng tu hành bốn niệm trụ, bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, 
năm lực, bảy chi đăng giác, tám chi thánh đạo tuyệt đỉnh; có khả năng 
viên mãn bốn niệm trụ cho đến ... tám chi thánh đạo tuyệt đỉnh; có 
khả năng thực hành đầy đủ bốn niệm trụ cho đến ... tám chi thánh đạo 
tuyệt đỉnh; có khả năng chứng đắc tự thể tuyệt đỉnh, đó là thân tướng 
trang nghiêm hảo diệu, thù thăng vô biên; có khả năng chứng diệu 
pháp tuyệt đỉnh, đó là quả vị Giác ngộ cao tột. 

Bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, có 
đầy đủ năng lực lớn, tối tôn, tối thắng, tối thượng, tối diệu; có khả 
năng an trụ thánh đề khô, tập, diệt, đạo tuyệt đỉnh; có khả năng viên 
mãn thánh đề khổ, tập, diệt, đạo tuyệt đỉnh; có khả năng thực hành đầy 
đủ thánh đề khổ, tập. diệt, đạo tuyệt đỉnh; có khả năng chứng đắc tự 
thể tuyệt đỉnh, đó là thân tướng trang nghiêm hảo diệu, thù thắng vô 
biên; có khả năng chứng diệu pháp tuyệt đỉnh, đó là quả vị Giác ngộ 
cao tột. 

Bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, có 
đầy đủ năng lực lớn, tối tôn, tối thăng, tối thượng, tối diệu; có khả 
năng tu hành bốn tịnh lự, bốn vô lượng, bốn định vô sắc tuyệt đỉnh; có 
khả năng viên mãn bốn tịnh lự, bốn vô lượng, bốn định vô sắc tuyệt 
đỉnh; có khả năng thực hành đầy đủ bốn tịnh lự, bốn vô lượng, bốn 
định vô sắc tuyệt đỉnh; có khả năng chứng đắc tự thê tuyệt đỉnh, đó là 
thân tướng trang nghiêm hảo diệu, thù thắng vô biên; có khả năng 
chứng diệu pháp tuyệt đỉnh, đó là quả vị Giác ngộ cao tột. 

Bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, có 
đầy đủ năng lực lớn, tối tôn, tối thăng, tối thượng, tối diệu; có khả 
năng tu hành tám giải thoát, tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến 
xứ tuyệt đỉnh; có khả năng viên mãn tám giải thoát, tắm thắng xứ, chín 
định thứ đệ, mười biến xứ tuyệt đỉnh; có khả năng thực hành đầy đủ 
tám giải thoát, tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ tuyệt 
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đỉnh; có khả năng chứng đắc tự thể tuyệt đỉnh, đó là thân tướng trang 
nghiêm hảo diệu, thù thắng vô biên; có khả năng chứng diệu pháp 
tuyệt đỉnh, đó là quả vị Giác ngộ cao tột. 

Bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, có 
đầy đủ năng lực lớn, tối tôn, tối thắng, tối thượng, tối diệu; có khả 
năng tu hành pháp môn giải thoát không, vô tướng, vô nguyện tuyệt 
đỉnh; có khả năng viên mãn pháp môn giải thoát không, vô tướng, vô 
nguyện tuyệt đỉnh; có khả năng thực hành đầy đủ pháp môn giải thoát 
không, vô tướng, vô nguyện tuyệt đỉnh; có khả năng chứng đắc tự thể 
tuyệt đỉnh, đó là thân tướng trang nghiêm hảo diệu, thù thắng vô biên; 
có khả năng chứng diệu pháp tuyệt đỉnh, đó là quả vị Giác ngộ cao tột. 

Bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, có 
đầy đủ năng lực lớn, tối tôn, tối thăng, tối thượng, tối diệu; có khả 
năng tu hành pháp môn Đà-la-nI, pháp môn Tam-ma-đla tuyệt đỉnh; 
có khả năng viên mãn pháp môn Đà-la-nm, pháp môn Tam-ma-địa 
tuyệt đỉnh; có khả năng thực hành đầy đủ pháp môn Đà-la-ni, pháp 
môn Tam-ma-địa tuyệt đỉnh; có khả năng chứng đắc tự thể tuyệt đỉnh, 
đó là thân tướng trang nghiêm hảo diệu, thù thắng vô biên; có khả 
năng chứng diệu pháp tuyệt đỉnh, đó là quả vị Giác ngộ cao tột. 

Bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, có 
đầy đủ năng lực lớn, tối tôn, tối thắng, tối thượng, tối diệu; có khả 
năng tu hành bực đại Bồ-tát tuyệt đỉnh; có khả năng viên mãn bực đại 
Bồ-tát tuyệt đỉnh; có khả năng thực hành đây đủ bực đại Bồ-tát tuyệt 
đỉnh; có khả năng chứng đắc tự thể tuyệt đỉnh, đó là thân tướng trang 
nghiêm hảo diệu, thù thắng vô biên; có khả năng chứng diệu pháp 
tuyệt đỉnh, đó là quả vị Giác ngộ cao tột. 

Bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, có 
đầy đủ năng lực lớn, tối tôn, tối thăng, tối thượng, tối diệu; có khả 
năng tu hành năm loại mắt, sáu phép thần thông tuyệt đỉnh; có khả 
năng viên mãn năm loại mắt, sáu phép thần thông tuyệt đỉnh; có khả 
năng thực hành đầy đủ năm loại mắt, sáu phép thân thông tuyệt đỉnh; 
có khả năng chứng đắc tự thể tuyệt đỉnh, đó là thân tướng trang 
nghiêm hảo diệu thù thắng vô biên; có khả năng chứng diệu pháp 
tuyệt đỉnh, đó là quả vị Giác ngộ cao tột. 

Bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, có 
đầy đủ năng lực lớn, tối tôn, tối thắng, tối thượng, tối diệu; có khả 
năng tu hành mười lực của Phật, bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết 
thông suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng 
tuyệt đỉnh; có khả năng viên mãn mười lực của Phật cho đến mười 
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tám pháp Phật bất cộng tuyệt đỉnh; có khả năng thực hành đầy đủ 
mười lực của Phật cho đến mười tám pháp Phật bất cộng tuyệt đỉnh; 
có khả năng chứng đắc tự thể tuyệt đỉnh, đó là thân tướng trang 
nghiêm hảo diệu thù thắng vô biên; có khả năng chứng diệu pháp 
tuyệt đỉnh, đó là quả vị Giác ngộ cao tột. 

Bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, có 
đầy đủ năng lực lớn, tối tôn, tối thắng, tối thượng, tối diệu; có khả 
năng tu hành pháp không quên mất, tánh luôn luôn xả tuyệt đỉnh; có 
khả năng viên mãn pháp không quên mắt, tánh luôn luôn xả tuyệt 
đỉnh; có khả năng thực hành đầy đủ pháp không quên mắt, tánh luôn 
luôn xả tuyệt đỉnh; có khả năng chứng đắc tự thể tuyệt đỉnh, đó là thân 
tướng trang nghiêm hảo diệu thù thăng vô biên; có khả năng chứng 
diệu pháp tuyệt đỉnh, đó là quả vị Giác ngộ cao tột. 

Bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, có 
đầy đủ năng lực lớn, tối tôn, tối thắng, tối thượng, tối diệu, có khả 
năng tu hành trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng tuyệt 
đỉnh; có khả năng viên mãn trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng tuyệt đỉnh; có khả năng thực hành đây đủ trí nhất thiết, trí đạo 
tướng, trí nhất thiết tướng tuyệt đỉnh; có khả năng chứng đắc tự thê 
tuyệt đỉnh, đó là thân tướng trang nghiêm hảo diệu thù thăng vô biên; 
có khả năng chứng diệu pháp tuyệt đỉnh, đó là quả vị Giác ngộ cao tột. 

Bạch Thế Tôn! Như Lai cũng do tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
mà có khả năng tu hành, an trụ, viên mãn, đầy đủ các loại công đức, 
chứng đắc sắc tuyệt đỉnh, chứng đắc thọ, tưởng, hành, thức tuyệt đỉnh; 
chứng quả vị giác ngộ tuyệt đỉnh, chuyển pháp luân tuyệt đỉnh; độ 
thoát vô lượng các loại hữu tình, khiến được lợi ích, an lạc thù thắng. 
Chư Phật quá khứ, hiện tại, vị lai, cũng do tỉnh cần tu học Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa, mà các loại công đức đều được viên mãn, đã chứng quả vị 
Giác ngộ cao tột, sẽ chứng quả vị Giác ngộ cao tột, đang chứng quả vị 
Giác ngộ cao tột; chuyển bánh xe pháp nhiệm mầu, độ vô lượng chúng 
sanh, khiến được lợi ích, an lạc thù thắng. Vì thế, bạch Thế Tôn! Nếu 
đại Bồ-tát nào muốn đạt đến bờ giác, thì đối với tất cả pháp, nên học 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, thì 
tất cả thế gian, hoặc trời, hoặc người, A-tô-lạc v.v... đều nên cung 
kính cúng dường, tôn trọng ngợi khen, bảo hộ, khiến cho sự tinh tấn tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa không chướng, không ngại. 

Lúc bấy giờ, Thế Tôn bảo các Thanh-văn và các đại Bồ-tát 

v... Đúng vậy, đúng vậy! Như các ông đã nói, các đại Bồ-tát tu hành 
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Bát-nhã-ba-la-mật-đa, thì tất cả thể gian, hoặc trời, hoặc người, A-tô- 
lạc v.v... đều cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi khen, bảo hộ, 
khiến cho sự tỉnh tấn tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa không chướng, 
không ngại. Vì sao? Vì do đại Bồ-tát này, nên thế gian có được người, 
trời xuất hiện, đó là giòng dõi lớn Sát-đế-lợi, giòng dõi lớn Bà-la-môn, 
giòng dõi lớn Trưởng giả, giòng dõi lớn Cư sĩ, hoặc là chuyên luân 
vương; hoặc chúng trời cõi Tứ-đại-vương, trời Ba-mươi-ba, trời Dạ- 
ma, trời Đỗ-sử-đa, trời Lạc-biến-hóa, trời Tha-hóa-tự-tại; hoặc trời 
Phạm-chúng, trời Phạm-phụ, trời Phạm-hội, trời Đại-phạm; hoặc trời 
Quang, trời Thiểu-quang, trời Vô-lượng-quang, trời Cực-quang-tịnh; 
hoặc trời Tịnh, trời Thiểu-tịnh, trời Vô-lượng-tịnh, trời Biến-tịnh; 
hoặc trời Quảng, trời Thiểu-quảng, trời Vô-lượng-quảng, trời Quảng- 
quả; hoặc trời Vô-tưởng-hữu-tình; hoặc trời Vô-phiên, trời Võ-nhiệt, 
trời Thiện-hiện, trời Thiện-kiến, trời Sắc-cứu-cánh; hoặc trời Không- 
vô-biên-xứ, trời Thức-vô-biên-xứ, trời Vô-sở-hữu-xứ, trời Phi-tưởng- 
phi-phi-tưởng-xứ, xuất hiện ở thế gian. Vì do đại Bồ-tát nảy, mà có 
được quả Dự-lưu, Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán, Độc-giác, đại Bồ-tát 
và Như Lai, Ứng Chánh Đăng Giác ... xuất hiện ở thế gian. Do vì đại 
Bồ-tát này, mà thế gian có Tam bảo xuất hiện, làm lợi ích cho các loại 
hữu tình. Do vì đại Bồ-tát này, nên thế gian có được các thứ để nuôi 
sông và vui chơi xuất hiện, đó là đồ ăn uống, y phục, đồ nằm, phòng 
xá, đèn sáng, ngọc mạt ni, chơn châu, lưu ly, loa bối, ngọc bích, san 
hô, kim ngân v.v...các vật báu, xuất hiện trên đời. Nói tóm lại, tất cả 
cái vui của người trỜi Ởở thế gian và cái vui Niết-bàn, đều do đại Bô-tát 
ấy mà có. Vì sao? Vì đại Bồ-tát ấy, chính mình tu hành, cũng dạy 
người khác tu hành bồ thí, tịnh giới, an nhẫn, tinh tắn, tịnh lự, Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa; chính mình an trụ, cũng dạy người khác an trụ cái 
không nội, cái không ngoại, cái không nội ngoại, cái không không, cái 
không lớn, cái không thắng nghĩa, cái không hữu vi, cái không vô vi, 
cái không rốt ráo, cái không không biên giới, cái không tản mạn, cái 
không không đổi khác, cái không bốn tánh, cái không tự tướng, cái 
không cộng tướng, cái không tất cả pháp, cái không không thể nắm bắt 
được, cái không không tánh, cái không tự tánh, cái không không tánh 
tự tánh; tự mình an trụ, cũng dạy người khác an trụ chơn như, pháp 
giới, pháp tánh, tánh chăng hư vọng, tánh chăng đổi khác, tánh bình 
đăng, tánh ly sanh, định pháp, trụ pháp, thật tế, cõi hư không, cõi 
không thể nghĩ bàn; chính mình tu hành, cũng dạy người khác tu hành 
bốn niệm trụ, bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy 
chi đăng giác, tám chi thánh đạo; chính mình an trụ, cũng dạy người 
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khác an trụ thánh đề khỏ, tập, diệt, đạo, chính mình tu hành, cũng dạy 
người khác tu hành bốn tịnh lự, bốn vô lượng, bốn định vô sắc; chính 
mình tu hành, cũng dạy người khác tu hành tám giải thoát, tám thăng 
xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ; chính mình tu hành, cũng dạy 
người khác tu hành pháp môn giải thoát không, vô tướng, vô nguyện; 
chính mình tu hành, cũng dạy người khác tu hành pháp môn Đà-la-mi, 
pháp môn Tam-ma-địa; chính mình tu hành, cũng dạy người khác tu 
hành các bực Bồ-tát; chính mình tu hành, cũng dạy người khác tu 
hành năm loại mắt, sáu phép thần thông; chính mình tu hành, cũng dạy 
người khác tu hành mười lực của Phật, bốn điều không sợ, bốn sự hiểu 
biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, mười tám pháp Phật bất 
cộng; chính mình tu hành, cũng dạy người khác tu hành pháp không 
quên mắt, tánh luôn luôn xả; chính mình tu hành, cũng dạy người khác 
tu hành trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng. Vì vậy, do sự 
tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa này của các đại Bồ-tát, mà tất cả hữu 
tình, đều được lợi ích, an lạc thù thắng. 
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Lúc bây giờ, đức Thế Tôn hiện tướng lưỡi rộng dài, che khắp 
thế giới ba lần ngàn; lại từ tướng lưỡi này, phóng ra vô lượng, vô sô 
các loại hào quang nhiều màu, chiếu khắp vô số thế giới chư Phật ở 
mười phương. 

Lúc ây, vô số cõi Phật ở hướng Đông, mỗi cõi đều có vô lượng, 
vô số đại Bô-tát, thấy hào quang này TÔI, đều đến trước Phật, đảnh lễ, 
cung kính bạch: Bạch Thế Tôn! Thần lực này của ai? lại do duyên cớ 
gì mà có điềm lành này? 

Lúc ấy, các Đức Phật ở các cõi đó, đều bảo đại Bồ-tát: Thiện 
nam tử! Ở hướng Tây của cõi này, có cõi Phật tên là Kham Nhẫn, Phật 
hiệu là Thích Ca Mâu Ni Như LaI, Ứng, Chánh Đăng Giác, Minh 
Hạnh Viên Mãn, Thiện Thệ, Thế Gian Giải, Vô Thượng Trượng Phu, 
Điều Ngự ST, Thiên Nhân Sư, Phật, Bạt-già-phạm, nay vì chúng đại 
Bồ-tát, thuyết Đại Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hiện tướng lưỡi rộng dài, che 
khắp thế giới ba lần ngàn; lại từ tướng lưỡi đó, phóng ra vô lượng, vô 
số các loại hào quang nhiều màu, chiếu khắp vô số thế giới chư Phật ở 
mười phương: hào quang đang thấy đó, là do tướng lưỡi của đức Phật 
kia hiện ra. 

Khi ấy, các đại Bồ-tát, nghe việc này rồi, vui mừng nhảy nhót, 
đều bạch Phật: Chúng con muốn đến thế giới Kham Nhẫn, chiêm 
ngưỡng, lễ bái, cúng dường đức Phật Thích Ca Mâu Ni, các chúng đại 
Bồ-tát và nghe Bát-nhã-ba-la-mật-đa. Cúi xin Thế Tôn, thương xót, 
chấp thuận! 

Khi đó, các đức Phật ở các cõi đó đều bảo: Nay đã đúng lúc, các 
ông cứ đi. 

Vô lượng, vô số chúng đại Bồ-tát ở các cõi Phật đó, đều lạy 
chân Phật, đi nhiễu bên phải bảy vòng, nghiêm chỉnh cầm vô lượng 
tràng phan, lọng báu, hương, tràng hoa, anh lạc, vàng bạc, các thứ hoa; 
hòa tấu các thứ kỹ nhạc rất hay; chỉ trong chốc lát, đã đến chỗ đức 
Phật này, cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi khen, đảnh lễ, chân 
Phật, lui đứng một bên. 

Lúc bấy giờ, tại vô số cõi Phật ở hướng Nam, mỗi cõi đều có vô 
lượng, vô số đại Bồ-tát, thấy hào quang này rồi, đều đến trước Phật, 
đảnh lễ, cung kính bạch: Bạch Thế Tôn! Thần lực này của al? Lại vì 
duyên cớ gì mà có điềm lành này? 

Lúc ấy, các đức Phật ở các cõi đó, đều bảo đại Bồ-tát: Thiện 
nam tử! Ở hướng Bắc của cõi này, có cõi Phật tên là Kham Nhẫn, Phật 
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hiệu là Thích Ca Mâu NI Như LaI, Ứng, Chánh Đăng Giác, Minh 
Hạnh Viên Mãn, Thiện Thệ, Thế Gian Giải, Vô Thượng Trượng Phu, 
Điều Ngự Sĩ, Thiên Nhân Sư, Phật, Bạt-già-phạm, nay vì chúng đại 
Bồ-tát, thuyết Đại Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hiện tướng lưỡi rộng dài, che 
khắp thế giới ba lần ngàn; lại từ tướng lưỡi đó, phóng ra vô lượng, vô 
số các loại hào quang nhiều màu, chiếu khắp vô số thế giới chư Phật ở 
mười hướng; hảo quang đang thấy đó, là do tướng lưỡi của đức Phật 
kia hiện ra. 

Khi ấy, các đại Bồ-tát nghe việc này rồi, vui mừng nhảy nhót, 
đều bạch Phật: Chúng con muốn đến thế giới Kham Nhẫn, chiêm 
ngưỡng, lễ bái, cũng dường đức Phật Thích Ca Mâu Ni, các chúng đại 
Bồ-tát, và nghe Bát-nhã-ba-la-mật-đa. Cúi xin Thế Tôn thương xót, 
chấp thuận! 

Khi ấy, các đức Phật ở các cõi đó đều bảo: Nay đã đúng lúc, các 
ông cứ đi. 

Vô lượng, vô số chúng đại Bồ-tát ở các cõi Phật đó, đều lạy 
chân Phật, đi nhiễu bên phải bảy vòng, nghiêm chỉnh cầm vô lượng 
tràng phan, lọng báu, hương, tràng hoa, anh lạc, vàng bạc, các thứ hoa; 
hòa tấu các thứ kỹ nhạc rất hay; chỉ trong chốc lát, đã đến chỗ đức 
Phật này, cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi khen, đảnh lễ chân 
Phật, lui đứng một bên. 

Lúc bấy giờ, tại vô số cõi Phật ở hướng Tây, mỗi cõi đều có vô 
lượng, vô sô đại Bồ-tát, thấy hào quang này rôi, đều đến trước Phật, 
đảnh lễ, cung kính, bạch: Bạch Thế Tôn! Thần lực này của ai? Lại vì 
duyên cớ gì mà có điềm lành này? 

Khi ấy, các đức Phật ở các cõi đó, đều bảo đại Bồ-tát: Thiện 
nam tử! Ở hướng Đông của cõi này, có cõi Phật tên là Kham Nhẫn, 
Phật hiệu là Thích Ca Mâu NI Như Lai, Ứng, Chánh Đăng Giác, Minh 
Hạnh Viên Mãn, Thiện Thệ, Thế Gian Giải, Vô Thượng Trượng Phu, 
Điều Ngự Sĩ, Thiên Nhân Sư, Phật, Bạt-già-phạm, nay vì chúng đại 
Bồ-tát, thuyết Đại Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hiện tướng lưỡi rộng dải, che 
khắp thế giới ba lần ngàn; lại từ tướng lưỡi đó, phóng ra vô lượng, vô 
số các loại hào quang nhiều màu, soi khắp thế giới chư Phật ở mười 
hướng: hào quang đang thấy đó, là do tướng lưỡi của đức Phật kia 
hiện ra. 

Khi ấy, các đại Bồ-tát nghe việc này rồi, vui mừng nhảy nhót, 
đều bạch Phật: Chúng con muốn đến thế giới Kham Nhẫn chiêm 
ngưỡng, lễ bái, cúng dường đức Phật Thích Ca Mâu Ni, các chúng đại 
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Bồ-tát và nghe Bát-nhã-ba-la-mật-đa. Cúi xin Thế Tôn thương xót, 
chấp thuận! 

Khi ấy, các đức Phật ở cõi đó, đều bảo: Nay đã đúng lúc, các 
ông cứ đi. 

Vô lượng, vô số chúng đại Bồ-tát ở các cõi Phật đó, đều lạy 
chân Phật, đi nhiễu bên phải bảy vòng, nghiêm chỉnh cầm vô lượng 
tràng phan, lọng báu, hoa hương, chuỗi anh lạc, vàng bạc, các thứ hoa; 
hòa tấu các thứ kỹ nhạc rất hay; chỉ trong chốc lát, đã đến chỗ đức 
Phật này, cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi khen, đảnh lễ chân 
Phật, lui đứng một bên. 

Lúc bấy ĐIỜ, tại VÔ số các cõi Phật ở hướng Bắc, mỗi cõi đều có 
vô lượng, vô số đại Bồ-tát, thấy hào quang này rồi, đều đến trước 
Phật, đảnh lễ, cung kính, bạch: Bạch Thế Tôn! Thần lực này của a1? 
Lại vì duyên cớ gì mà có điềm lành này? 

Khi ấy, các đức Phật ở các cõi đó đều bảo đại Bồ-tát: Thiện 
nam tử! Ở hướng Nam của cõi này, có cõi Phật tên là Kham Nhẫn, 
Phật hiệu là Thích Ca Mâu Ni Như Lai, Ứng Chánh Đăng Giác, Minh 
Hạnh Viên Mãn, Thiện Thệ, Thế Gian Giải, Vô Thượng Trượng Phu, 
Điều Ngự Sĩ, Thiên Nhân Sư, Phật, Bạt-già-phạm, nay vì chúng đại 
Bồ-tát, thuyết Đại Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hiện tướng lưỡi rộng dài, che 
khắp thế giới ba lần ngàn; lại từ tướng lưỡi đó, phóng ra vô lượng, vô 
số các loại hào quang nhiều màu, chiếu khắp vô số các cõi Phật trong 
mười hướng; hào quang đang thấy đó, là do tướng lưỡi của đức Phật 
kia hiện ra. 

Khi ấy, các đại Bồ-tát nghe việc này rồi, vui mừng nhảy nhót, 
đều bạch Phật: Chúng con muốn đến thế giới Kham Nhẫn chiêm 
ngưỡng, lễ bái, cũng dường đức Phật Thích Ca Mâu Ni, các chúng đại 
Bồ-tát, và nghe Bát-nhã-ba-la-mật-đa. Cúi xin Thế Tôn thương xót, 
chấp thuận! 

Khi ấy, các đức Phật ở các cõi đó đều bảo: Nay đã đúng lúc, các 
ông cứ đi. 

Vô lượng, vô số chúng đại Bồ-tát ở cõi Phật đó, đều lạy chân 
Phật, đi nhiễu bên phải bảy vòng, nghiêm chỉnh cầm vô lượng tràng 
phan, lọng báu, hoa hương, chuỗi anh lạc, vàng bạc, các thứ hoa; hòa 
tấu các thứ kỹ nhạc rất hay; chỉ trong chốc lát, đã đến chỗ đức Phật 
này, cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi khen, đảnh lễ chân Phật, 
lui đứng một bên. 

Lúc bấy giờ, tại VÔ số cõi Phật ở hướng Đông Bắc, mỗi cõi đều 
có vô lượng, vô số đại Bồ-tát, thấy hào quang này rồi, đều đến trước 
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Phật, đảnh lễ, cung kính, bạch: Bạch Thế Tôn! Thần lực này của a1? 
Lại vì duyên cớ gì mà có điềm lành này? 

Khi ấy, các đức Phật ở các cõi đó đều bảo đại Bồ-tát: Thiện 
nam tử! ở hướng Tây Nam của cõi này, có cõi Phật tên là Kham Nhẫn, 
Phật hiệu là Thích Ca Mâu NI Như Lai, Ứng, Chánh Đăng Giác, Minh 
Hạnh Viên Mãn, Thiện Thệ, Thế Gian Giải, Vô Thượng Trượng Phu, 
Điều Ngự Sĩ, Thiên Nhân Sư, Phật, Bạt-già-phạm, nay vì các chúng 
đại Bồ-tát, thuyết Đại Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hiện tướng lưỡi rộng dài, 
che khắp thế giới ba lần ngàn; lại từ tướng lưỡi đó, phóng ra vô lượng, 
vô số các loại hào quang nhiều màu, chiếu khắp vô số thế giới các cõi 
Phật trong mười phương; hào quang đang thấy đó, là do tướng lưỡi 
của đức Phật kia hiện ra. 

Khi ấy, các đại Bồ-tát nghe việc này rồi, vui mừng nhảy nhót, 
đều bạch Phật: Chúng con muốn đến thế giới Kham Nhẫn chiêm 
ngưỡng, lễ bái, cũng dường đức Phật Thích Ca Mâu Ni, các chúng đại 
Bồ-tát, và nghe Bát-nhã-ba-la-mật-đa. Cúi xin Thế Tôn thương xót, 
chấp thuận! 

Khi ấy, các đức Phật ở các cõi đó đều bảo: Nay đã đúng lúc, các 
ông cứ đi. 

Vô lượng, vô số chúng đại Bồ-tát ở các cõi Phật đó, đều lạy 
chân Phật, đi nhiễu bên phải bảy vòng, nghiêm chỉnh cầm vô lượng 
tràng phan, lọng báu, hoa hương, chuỗi anh lạc, vàng bạc, các thứ hoa; 
hòa tấu các thứ kỹ nhạc rất hay; chỉ trong chốc lát, đã đến chỗ đức 
Phật này, cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi khen, đảnh lễ chân 
Phật, lui đứng một bên. 

Lúc bấy giờ, tại vô số các cõi Phật ở hướng Đông Nam, tại mỗi 
cõi đều có vô lượng, vô số đại Bồ-tát, thấy hảo quang này rồi, đều đến 
trước Phật, đảnh lễ, cung kính bạch: Bạch Thế Tôn! Thần lực này của 
ai? Lại vì đuyên cớ gì mà có điềm lành này? 

Khi ấy, các đức Phật ở các cõi đó, đều bảo Các đại Bô-tát: 
Thiện nam tử! Ở hướng Tây Bắc của cõi này, có cõi Phật tên là Kham 
Nhẫn, Phật hiệu là Thích Ca Mâu Ni Như Lai, Ứng, Chánh Đăng 
Giác, Minh Hạnh Viên Mãn, Thiện Thệ, Thế Gian Giải, Vô Thượng 
Trượng Phu, Điều Ngự Sĩ, Thiên Nhân Sư, Phật, Bạt-già-phạm, nay vì 
các chúng đại Bồ-tát, thuyết Đại Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hiện tướng 
lưỡi rộng dài, che khắp thế giới ba lần ngàn; lại từ tướng lưỡi đó, 
phóng ra vô lượng, vô sô các loại hào quang nhiều màu, chiếu khắp vô 
số các cõi Phật trong mười phương; hào quang đang thấy đó, là do 
tướng lưỡi của đức Phật kia hiện ra. 
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Khi ấy, các đại Bồ-tát nghe việc này rồi, vui mừng nhảy nhót, 
đều bạch Phật: Chúng con muốn đến thế giới Kham Nhẫn chiêm 
ngưỡng, lễ bái, cúng dường đức Phật Thích Ca Mâu Ni, các chúng đại 
Bồ-tát, và nghe Bát-nhã-ba-la-mật-đa. Cúi xin Thế Tôn thương xót, 
chấp thuận! 

Khi ấy, các đức Phật ở các cõi đó đều bảo: Nay đã đúng lúc, các 
ông cứ đi. 

Vô lượng, vô số chúng đại Bồ-tát ở cõi Phật đó, đều lạy chân 
Phật, đi nhiễu bên phải bảy vòng, nghiêm chỉnh cầm vô lượng tràng 
phan, lọng báu, hoa hương, chuỗi anh lạc, vàng bạc, các thứ hoa; hòa 
tấu các thứ kỹ nhạc rất hay; chỉ trong chốc lát, đã đến chỗ đức Phật 
này, cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi khen, đảnh lễ chân Phật, 
lui đứng một bên. 

Lúc bấy giờ, tại vô số các cõi Phật ở hướng Tây Nam, mỗi cõi 
đều có vô lượng, vô số đại Bồ-tát, thấy hào quang nảy rồi, đều đến 
trước Phật, đảnh lễ, cung kính, bạch: Bạch Thế Tôn! Thần lực này của 
ai? Lại vì duyên cớ gì mà có điềm lành này? 

Lúc ấy, các đức Phật ở các cõi đó, đều bảo đại Bồ-tát: Thiện 
nam tử! Ở hướng Đông Bắc của cõi này, có cõi Phật tên là Kham 
Nhẫn, Phật hiệu là Thích Ca Mâu Ni Như Lai, Ứng, Chánh Đăng 
Giác, Minh Hạnh Viên Mãn, Thiện Thệ, Thế Gian Giải, Vô Thượng 
Trượng Phu, Điều Ngự Sĩ, Thiên Nhân Sư, Phật, Bạt-già-phạm, nay vì 
chúng đại Bô-tát thuyết đại Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hiện tướng lưỡi 
rộng dài, che khắp thế giới ba lần ngàn; lại từ tướng lưỡi đó, phóng ra 
vô lượng, vô số các loại hào quang nhiều màu, chiếu khắp vô số các 
cõi Phật trong mười phương: hào quang đang thấy đó, là do tướng lưỡi 
của đức Phật kia hiện ra. 

Khi ấy, các đại Bồ-tát nghe việc nảy rồi, vui mừng nhảy nhót, 
đều bạch Phật: Chúng con muốn đến thế giới Kham Nhẫn chiêm 
ngưỡng, lễ bái, cũng dường đức Phật Thích Ca Mâu Ni, các chúng đại 
Bồ-tát, và nghe Bát-nhã-ba-la-mật-đa. Cúi xin Thế Tôn thương xót, 
chấp thuận! 

Khi đó, các đức Phật ở các cõi đó đều bảo: Nay đã đúng lúc, các 
ông cứ đi. 

Vô lượng, vô sỐ chúng đại Bồ-tát ở các cõi Phật đó, đều lạy 
chân Phật, đi nhiễu bên phải bảy vòng, nghiêm chỉnh cầm vô lượng 
tràng phan, lọng báu, hoa hương, chuỗi anh lạc, vàng bạc, các thứ hoa; 
hòa tấu các thứ kỹ nhạc rất hay; chỉ trong chốc lát, đã đến chỗ đức 
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Phật này, cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi khen, đảnh lễ chân 
Phật, lui đứng một bên. 

Lúc bây giờ, tại vô số các cõi Phật ở hướng Tây Bắc, mỗi cõi 
đều có vô lượng, vô số đại Bồ-tát, thấy hào quang này rồi, đều đến 
trước Phật, đảnh lễ, cung kính bạch: Bạch Thế Tôn! Thần lực này của 
ai? lại vì duyên cớ gì mà có điềm lành này? 

Khi ấy, các đức Phật ở các cõi đó, đều bảo đại Bồ-tát: Thiện 
nam tử! Ở hướng Đông Nam của cõi này, có cõi Phật tên là Kham 
Nhẫn, Phật hiệu là Thích Ca Mâu Ni Như Lai, Ứng, Chánh Đăng 
Giác, Minh Hạnh Viên mãn, Thiện Thệ, Thế Gian Giải, Vô Thượng 
Trượng Phu, Điều Ngự Sĩ, Thiên Nhân Sư, Phật, Bạt-già-phạm, nay vì 
chúng đại Bô-tát thuyết đại Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hiện tướng lưỡi 
rộng dài, che khắp thế giới ba lần ngàn; lại từ tướng lưỡi đó, phóng ra 
vô lượng, vô số các loại hào quang nhiều màu, chiếu khắp vô số các 
cõi Phật trong mười phương: hào quang đang thấy đó, là do tướng lưỡi 
của đức Phật kia hiện ra. 

Khi ấy, các đại Bồ-tát nghe việc nảy rồi, vui mừng nhảy nhót, 
đều bạch Phật: Chúng con muốn đến thế giới Kham Nhẫn chiêm 
ngưỡng, lễ bái, cũng dường đức Phật Thích Ca Mâu Ni, các chúng đại 
Bồ-tát, và nghe Bát-nhã-ba-la-mật-đa. Cúi xin Thế Tôn thương xót, 
chấp thuận! 

Khi ấy, các đức Phật ở các cõi đó đều bảo: Nay đã đúng lúc, các 
ông cứ đi. 

Vô lượng, vô số chúng đại Bồ-tát ở các cõi Phật đó, đều lạy 
chân Phật, đi nhiễu bên phải bảy vòng, nghiêm chỉnh cầm vô lượng 
tràng phan, lọng báu, hoa hương, chuỗi anh lạc, vàng bạc, các thứ hoa; 
hòa tấu các thứ kỹ nhạc rất hay; chỉ trong chốc lát, đã đến chỗ đức 
Phật này, cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi khen, đảnh lễ chân 
Phật, lui đứng một bên. 

Lúc bấy ĐIỜ, tại VÔ số các cõi Phật ở phương Dưới, mỗi cõi đều 
có vô lượng, vô sô đại Bồ-tát, thấy hào quang này. rồi, đều đến trước 
Phật, đảnh lễ, cung kính bạch: Bạch Thế Tôn! Thần lực này của a1? 
Lại vì duyên cớ gì mà có điềm lành này? 

Khi ấy, các đức Phật ở các cõi đó, đều bảo đại Bồ-tát: Thiện 
nam tử! Ở phương Trên của cõi này, có cõi Phật tên là Kham Nhẫn, 
Phật hiệu là Thích Ca Mâu Ni Như Lai, Ứng, Chánh Đăng Giác, Minh 
Hạnh Viên mãn, Thiện Thệ, Thế Gian Giải, Vô Thượng Trượng Phu, 
Điều Ngự ST, Thiên Nhân Sư, Phật, Bạt-già-phạm, nay vì chúng đại 
Bồ-tát, thuyết đại Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hiện tướng lưỡi rộng dài, che 
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khắp thế giới ba lần ngàn; lại từ tướng lưỡi đó, phóng ra vô lượng, vô 
số các loại hào quang nhiều màu, chiếu khắp vô số các cõi Phật trong 
mười phương: hào quang đang thấy đó, là do tướng lưỡi của đức Phật 
kia hiện ra. 

Khi ấy, các đại Bồ-tát nghe việc này rồi, vui mừng nhảy nhót, 
đều bạch Phật: Chúng con muốn đến thế giới Kham Nhẫn chiêm 
ngưỡng, lễ bái, cúng dường đức Phật Thích Ca Mâu Ni, các chúng đại 
Bồ-tát, và nghe Bát-nhã-ba-la-mật-đa. Cúi xin Thế Tôn thương xót, 
chấp thuận! 

Khi ấy, các đức Phật ở các cõi đó, đều bảo: Nay đã đúng lúc, 
các ông cứ đi. 

Vô lượng, vô số chúng đại Bồ-tát ở các cõi Phật đó, đều lạy 
chân Phật, đi nhiễu bên phải bảy vòng, nghiêm chỉnh cầm vô lượng 
tràng phan, lọng báu, hoa hương, chuỗi anh lạc, vàng bạc, các thứ hoa; 
hòa tấu các thứ kỹ nhạc rất hay; chỉ trong chốc lát, đã đến chỗ đức 
Phật này, cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi khen, đảnh lễ chân 
Phật, lui đứng một bên. 

Lúc bấy giờ, tại vô số các cõi Phật ở hướng Trên, mỗi cõi đều 
có vô lượng, vô số đại Bồ-tát, thấy hào quang này rồi, đều đến trước 
Phật, đảnh lễ, cung kính bạch: Bạch Thế Tôn! Thần lực này của ai? 
Lại vì duyên cớ gì mà có điềm lành này? 

Khi ấy, các đức Phật ở các cõi đó, đều bảo đại Bồ-tát: Thiện 
nam tử! Ở phương Dưới của cõi này, có cõi Phật tên là Kham Nhẫn, 
Phật hiệu là Thích Ca Mâu Ni Như Lai, Ứng, Chánh Đăng Giác, Minh 
Hạnh Viên mãn, Thiện Thệ, Thế Gian Giải, Vô Thượng Trượng Phu, 
Điều Ngự Sĩ, Thiên Nhân Sư, Phật, Bạt-già-phạm, nay vì chúng đại 
Bồ-tát, thuyết Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hiện tướng lưỡi rộng dài, che 
khắp thế giới ba lần ngàn; lại từ tướng lưỡi đó, phóng ra vô lượng, vô 
số các loại hào quang nhiều màu, chiếu khắp vô số các cõi Phật trong 
mười phương: hảo quang đang thấy đó, là do tướng lưỡi của đức Phật 
kia hiện ra. 

Khi ấy, các đại Bồ-tát nghe việc nảy rồi, vui mừng nhảy nhót, 
đều bạch Phật: Chúng con muốn đến thế giới Kham Nhẫn chiêm 
ngưỡng, lễ bái, cũng dường đức Phật Thích Ca Mâu Ni, các chúng đại 
Bồ-tát, và nghe Bát-nhã-ba-la-mật-đa. Cúi xin Thế Tôn thương xót, 
chấp thuận! 

Khi ấy, các đức Phật ở các cõi đó đều bảo: Nay đã đúng lúc, các 
ông cứ đi. 
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Vô lượng, vô số chúng đại Bồ-tát ở các cõi Phật đó, đều lạy 
chân Phật, đi nhiễu bên phải bảy vòng, nghiêm chỉnh cầm vô lượng 
tràng phan, lọng báu, hoa hương, chuỗi anh lạc, vàng bạc, các thứ hoa; 
hòa tâu các thứ kỹ nhạc rất hay; chỉ trong chốc lát, đã đến chỗ đức 
Phật này, cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi khen, đảnh lễ chân 
Phật, lui đứng một bên. 

Lúc bấy giờ, chúng trời trong cõi Tứ-đại-vương, cho đến trời 
Tha-hóa-tự-tại; trời Phạm-chúng cho đến trời Sắc-cứu-cánh, đều cầm 
vô lượng các loại hương, tràng hoa, đó là hương xoa, hương bột, 
hương đốt, hương cây, hương lá, các thứ hương trộn lẫn; vòng hoa 
duyệt ý, vòng hoa sanh loại, vòng hoa long tuyên, và vô lượng các loại 
vòng hoa xen lẫn, và cầm vô lượng các thứ hoa trời như: Hoa Ôt-bát- 
la, hoa Bát-đặc-ma, hoa Câu-mô-đà, hoa Bôn-trà-lợi, hoa Vi-diệu-âm, 
hoa Đại-vi-diệu-âm và vô lượng các thứ hoa trời khác, đến chỗ đức 
Phật này, cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi khen, đảnh lễ chân 
Phật, lui đứng một bên. 

Lúc bẩy giờ, các chúng đại Bồ-tát ở trong mười phương, và vô 
lượng các trời khác trong cõi Dục, cõi Sắc, đến hiến cúng các loại 
tràng phan, lọng báu, ngọc quí, nhạc hay, và các thứ hương, hoa. Do 
thần lực của Phật, các thứ ấy vọt lên không trung, kết thành đài, lọng, 
che khắp cõi Phật ở thế giới ba lần ngàn; bốn góc của đỉnh đài, đều có 
tràng phan báu; đài, lọng, tràng phan báu, đều có ngọc anh lạc rũ 
xuống: phan đẹp, lụa tốt, ngọc báu, hoa lạ... đủ các loại trang 
nghiêm, thật dễ ưa thích! 

Khi ấy, trong hội nảy, có vô số trăm ngàn ức hữu tình, đều từ 
chỗ ngồi đứng dậy, chấp tay, cung kính bạch Phật: 

Bạch Thế Tôn! Chúng con nguyện thành Phật ở tương lai, 
tướng hảo, oai đức như Phật hôm nay; quốc độ trang nghiêm, chúng 
hội Thanh-văn, Bồ-tát, trời, người, được chuyển pháp luân, như Phật 
hôm nay. 

Lúc bấy giờ, Thế Tôn biết tâm nguyện của họ, đối với các pháp, 
đã ngộ Vô sanh nhẫn, liễu đạt tất cả là bất sanh, bắt diệt, vô tác, vô vi, 
liền mim cười; từ diện môn, lại phóng ra các loại hào quang nhiều 
màu. Tôn giả A Nan liền từ chỗ ngồi đứng dậy, chắp tay, cung kính 
bạch: Bạch Thế Tôn! Do nhân duyên gì, mà Ngài mỉm cười như thế? 

Phật bảo A Nan: Vô số trăm ngàn ức chúng, vừa từ chỗ ngồi 
đứng dậy đó, đối với các pháp, đã ngộ Vô sanh nhẫn; ở trong đời vị 
lai, trải qua sáu mươi tắm vô sô đại kiếp, tu hạnh Bồ-tát, ở trong kiếp 
Hoa Tích, sẽ được làm Phật, đều đồng một hiệu là Giác Phần Hoa 
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Như Lai, Ứng, Chánh Đăng Giác, Minh Hạnh Viên Mãn, Thiện Thệ, 
Thê Gian Giải, Vô Thượng Trượng Phu, Điêu Ngự ST, Thiên Nhân Sư, 
Phật, Bạt-già-phạm. 


Quyền Thứ 10 
HEAT 
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VIHI. PHẨM DẠY BẢO TRAO TRUYỀN 
01 


Lúc bấy giờ, Phật bảo cụ thọ Thiện Hiện: Ngươi hãy dùng biện 
tài, vì chúng đại Bồ-tát, mà tuyên thuyết pháp tương ưng Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa, để dạy bảo trao truyền cho các đại Bồ-tát, khiến họ tu học 
rốt ráo Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Khi ẫy, các chúng đại Bồ-tát và đại Thanh-văn, trời, rồng, Dược 
xoa, người chắng phải người v.v... đều khởi lên ý nghĩ thế này: Nay 
Tôn giả Thiện Hiện, tự dùng trí tuệ và biện tài của mình, sẽ vì chúng 
đại Bồ-tát, mà tuyên thuyết pháp tương ưng Bát-nhã-ba-la-mật-đa, đề 
dạy bảo trao truyền cho các đại Bồ-tát, khiến họ tu học rốt ráo Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa, hay là phải nhờ thần lực, oai đức của Phật? 

Cụ thọ Thiện Hiện biết được tâm niệm của các chúng đại Bỏ-tát 
và đại Thanh-văn, Trời, Rồng, Dược xoa, người chăng phải người 

v... liền nói với cụ thọ Xá Lợi Tử: Đệ tử của chư Phật nói ra giáo 
pháp, nên biết, đều nhờ thần lực oai đức của Phật. Vì sao? Xá Lợi Tử! 
Chư Phật vì họ mà tuyên thuyết pháp yếu, họ nhờ Phật dạy, mà siêng 
năng tu học, có khả năng chứng đắc thực tánh các pháp. Do đó, những 
pháp đã vì họ mà tuyên thuyết, đều chăng trái với pháp tánh. Cho nên, 
lời Phật đã dạy, như đèn truyền trao chiếu sáng. Xá Lợi Tử! Tôi sẽ 
nhờ thân lực oai đức của Phật gia bị, vì các chúng đại Bô-tát, mà tuyên 
thuyết pháp tương ưng Bát-nhã-ba-la-mật-đa, để dạy bảo trao truyền 
cho các đại Bồ-tát, khiến họ tu học rốt ráo Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
chăng phải là do trí tuệ và biện tài của mình. Vì sao vậy? Vì pháp 
tương ưng Bát-nhã-ba-la-mật-đa sâu xa, chăng phải là cảnh giới của 
các Thanh-văn và Độc-giác. 

Lúc bấy giờ, cụ thọ Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Như 
Phật đã dạy: “Nay Ngươi dùng biện tài, vì chúng đại Bồ-tát, mà tuyên 
thuyết pháp tương ưng Bát-nhã-ba-la-mật-đa, để dạy bảo trao truyền 
cho các đại Bồ-tát, khiến cho họ tu học rốt ráo Bát-nhã-ba-la-mật-đa”. 
Bạch Thế Tôn! Trong đó, pháp nào gọi là đại Bồ-tát, lại có pháp nào 
gọi là Bát-nhã-ba-la-mật-đa? Bạch Thế Tôn! Con chăng thấy có pháp 
nào có thê gọi là đại Bồ-tát, cũng chắng thấy có pháp nào có thể gọi là 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. Cả hai danh xưng ây, cũng chăng thấy. có, thì 
tại sao lại bảo con, vì các chúng đại Bồ-tát, mà tuyên thuyết pháp 
tương ưng Bát-nhã-ba-la-mật-đa, để dạy bảo, trao truyền cho các đại 
Bồ-tát, khiến họ tu học rốt ráo Bát-nhã-ba-la-mật-đa? 
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Phật bảo: Thiện Hiện! Đại Bồ-tát chỉ có tên gọi, đó là đại Bồ- 
tát; Bát-nhã-ba-la-mật-đa cũng chỉ có tên gọi, đó là Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, cả hai danh xưng ẫy, cũng chỉ có tên gọi. Thiện Hiện! Hai 
danh xưng ấy là chăng sanh, chăng diệt, chỉ có ý tưởng tưởng tượng, 
thi thiết ra ngôn thuyết, như vậy là giả danh, vì chăng ở trong, chăng ở 
ngoài, chăng ở hai bên, không thể năm bắt được. 

Thiện Hiện! Nên biết, Thí như ngã chỉ là giả danh. Giả danh ấy 
chăng sanh, chăng diệt, chỉ có ý tưởng tưởng tượng, thi thiết ra ngôn 
thuyết, gọi đó là ngã. Như vậy, hữu tình, dòng sinh mạng, sự sanh, sự 
dưỡng, sự trưởng thành, chủ thể luân hồi, người do người sanh, ngã tối 
thắng, khả năng làm việc, khả năng khiến người làm việc, khả năng 
tạo nghiệp, khả năng khiến người tạo nghiệp, tự thọ quả báo, khiến 
người thọ quả báo, cái biết, cái thấy, cũng chỉ là giả danh. Danh ấy đã 
là giả, nên chẳng sanh, chẳng diệt, chỉ có ý tưởng tưởng tượng, thi 
thiết ra ngôn thuyết, gọi đó là hữu tình ... cho đến cái thấy. Như vậy, 
tất cả chỉ là giả danh. Các giả danh này, chăng ở trong, chăng ở ngoài, 
chăng ở hai bên, không thể năm bắt được. Như vậy, Thiện Hiện! Hoặc 
là đại Bồ-tát, hoặc là Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc là cả hai danh xưng 
nảy, đều là giả pháp. Giả pháp ấy, chăng sanh, chăng diệt, chỉ có ý 
tưởng tưởng tượng, thi thiết ra ngôn thuyết, gọi đó là đại Bồ-tát, gọi 
đó là Bát-nhã-ba-la-mật-đa, và danh xưng cả hai. Cả ba danh xưng 
này, chỉ có giả danh. Các giả danh này, chăng ở trong, chăng ở ngoài, 
chăng ở hai bên, không thê năm bắt được. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Thí như sắc, chỉ là giả danh. Pháp ấy đã là 
giả, nên chăng sanh, chẳng. diệt, chỉ có ý tưởng tưởng tượng, thi thiết 
ra ngôn thuyết, gọi đó là sắc. Như vậy, thọ, tưởng, hành, thức, cũng 
chỉ là giả pháp. Pháp ấy đã là giả, nên chăng sanh, chăng diệt, chỉ có ý 
tưởng tưởng tượng, thi thiết ra ngôn thuyết, gọi đó là thọ, tưởng, hành, 
thức. Như vậy, tất cả chỉ có giả danh. Các giả danh này, chăng ở 
trong, chẳng ở ngoài, chăng ở hai bên, không thể năm bắt được. 

Như vậy, Thiện Hiện! Hoặc đại Bồ-tát, hoặc Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, hoặc danh xưng cả hai, đều là giả pháp. Pháp ấy đã là giả, nên 
chăng sanh, chắng diệt, chỉ có ý tưởng tưởng tượng, thi thiết ra ngôn 
thuyết, gọi đó là đại Bồ-tát, gọi đó là Bát-nhã-ba-la-mật-đa, và danh 
xưng cả hai. Cả ba danh xưng này, cũng chỉ có giả danh. Các giả danh 
nảy, chẳng ở trong, chắng ở ngoài, chẳng ở hai bên, không thể năm bắt 
được. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Thí như nhãn xứ, chỉ là giả pháp. Pháp ấy 
đã là giả, nên chắng sanh, chẳng diệt, chỉ có ý tưởng tưởng tượng, thi 
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thiết ra ngôn thuyết, gọi đó là nhãn xứ. Như vậy, nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xứ, cũng chỉ là giả pháp. Pháp ấy đã là giả, nên chăng sanh, chăng 
diệt, chỉ có ý tưởng tưởng tượng, thi thiết ra ngôn thuyết, gọi đó là nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ÿ xứ. Như vậy, tất cả chỉ có giả danh. Các giả danh này, 
chăng ở trong, chắng ở ngoài, chẳng ở hai bên, không thể nắm bắt 
được. 

Như vậy, Thiện Hiện! Hoặc đại Bồ-tát, hoặc Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, hoặc danh xưng cả hai, đều là giả pháp. Pháp ấy đã là giả, nên 
chăng sanh, chắng diệt, chỉ có ý tưởng tưởng tượng, thi thiết ra ngôn 
thuyết, gọi đó là đại Bôồ-tát, gọi đó là Bát-nhã-ba-la-mật-đa, và danh 
xưng cả hai. Như vậy, cả ba danh xưng này, chỉ có giả danh. Các giả 
danh này, chăng ở trong, chẳng ở ngoài, chắng ở hai bên, không thê 
nắm bắt được. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Thí như sắc xứ, chỉ là giả pháp. Pháp ấy 
đã là giả, nên chẳng sanh, chẳng diệt, chỉ có ý tưởng tưởng tượng, thi 
thiết ra ngôn thuyết, gọi đó là sắc xứ. Như vậy, thanh, hương, vỊ, xúc, 
pháp xứ, cũng chỉ là giả pháp. Các pháp â ấy đã là giả, nên chăng sanh, 
chăng diệt, chỉ có ý tưởng tưởng tượng, thi thiết ra ngôn thuyết, gọi đó 
là thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ. Như vậy, tất cả chỉ có giả danh. Các 
giá danh này, chăng ở trong, chăng ở ngoài, chăng ở hai bên, không 
thê nắm bắt được. 

Như vậy, Thiện Hiện! Hoặc đại Bồ-tát, hoặc Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, hoặc danh xưng cả hai, đều là giả pháp. Pháp ấy đã là giả, nên 
chăng sanh, chăng diệt, chỉ có ý tưởng tưởng tượng, thi thiết ra ngôn 
thuyết, gọi đó là đại Bồ-tát, gọi đó là Bát-nhã-ba-la-mật-đa, và danh 
xưng cả hai. Cả ba danh xưng này, chỉ có giả danh. Các giả danh này, 
chăng ở trong, chắng ở ngoài, chăng ở hai bên, không thể nắm bắt 
được. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Thí như nhãn giới, chỉ là giả pháp. Pháp 
ấy đã là giả, nên chẳng sanh, chẳng diệt, chỉ có ý tưởng tưởng tượng, 
thi thiết ra ngôn thuyết, gọi đó là nhãn giới. Như vậy, nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý giới, cũng chỉ là giả pháp. Pháp ây đã là giả, nên chăng sanh, 
chăng diệt, chỉ có ý tưởng tưởng tượng, thi thiết ra ngôn thuyết, gọi đó 
là nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới. Như vậy, tất cả chỉ có giả danh. Các giả 
danh này, chẳng ở trong, chẳng ở ngoài, chắng ở hai bên, không thê 
năm bắt được. 

Như vậy, Thiện Hiện! Hoặc đại Bồ-tát, hoặc Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, hoặc danh xưng cả hai, đều là giả pháp. Pháp ấy đã là giả, nên 
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chăng sanh, chăng diệt, chỉ có ý tưởng tưởng tượng, thi thiết ra ngôn 
thuyết, gọi đó là đại Bồ-tát, gọi đó là Bát-nhã-ba-la-mật-đa, và danh 
xưng cả hai. Cả ba danh xưng này, chỉ có giả danh. Các giả danh này, 
chăng ở trong, chắng ở ngoài, chẳng ở hai bên, không thể nắm bắt 
được. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Thí như sắc giới, chỉ là giả pháp. Pháp ấy 
đã là giả, nên chăng sanh, chắng diệt, chỉ có ý tưởng tưởng tượng, thi 
thiết ra ngôn thuyết, gọi đó là sắc giới. Như vậy, thanh, hương, vị, 
xúc, pháp giới, cũng chỉ là giả pháp. Pháp ấy đã là giả, nên chăng 

sanh, chăng diệt, chỉ có ý tưởng tưởng tượng, thi thiết ra ngôn thuyết, 
gọi đó là thanh, hương, vị, xúc, pháp giới. Như vậy, tất cả chỉ có giả 
danh. Các giá danh này, chăng ở trong, chăng ở ngoài, chắng ở hai 
bên, không thể năm bắt được. 

Như vậy, Thiện Hiện! Hoặc đại Bồ-tát, hoặc Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, hoặc danh xưng cả hai, đều là giả pháp. Pháp ấy đã là giả, nên 
chăng sanh, chắng diệt, chỉ có ý tưởng tưởng tượng, thi thiết ra ngôn 
thuyết, gọi đó là đại Bồ-tát, gọi đó là Bát-nhã-ba-la-mật-đa, và danh 
xưng cả hai. Cả ba danh xưng này, chỉ có giả danh. Các giả danh này, 
chăng ở trong, chẳng ở ngoài, chăng ở hai bên, không thể năm bắt 
được. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Thí như nhãn thức giới, chỉ là giả pháp. 
Pháp ấy đã là giả, nên chăng sanh, chăng diệt, chỉ có ý tưởng tưởng 
tượng, thi thiết ra ngôn thuyết, gọi đó là nhãn thức giới. Như vậy, nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý thức giới, cũng chỉ là giả pháp. Pháp ây đã là giả, nên 
chăng sanh, chăng diệt, chỉ có ý tưởng tưởng tượng, thi thiết ra ngôn 
thuyết, gọi đó là nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới. Như vậy, tất cả chỉ có 
giả danh. Các giả danh này, chăng ở trong, chẳng ở ngoài, chẳng ở hai 
bên, không thê nắm bắt được. 

Như vậy, Thiện Hiện! Hoặc đại Bồ-tát, hoặc Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, hoặc danh xưng cả hai, đều là giả pháp. Pháp ấy đã là giả, nên 
chăng sanh, chắng diệt, chỉ có ý tưởng tưởng tượng, thi thiết ra ngôn 
thuyết, gọi đó là đại Bôồ-tát, gọi đó là Bát-nhã-ba-la-mật-đa, và danh 
xưng cả hai. Cả ba danh xưng này, chỉ có giả danh. Các giả danh này, 
chăng ở trong, chắng ở ngoài, chẳng ở hai bên, không thể nắm bắt 
được. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Thí như nhãn xúc, chỉ là giả pháp. Pháp ấy 
đã là giả, nên chẳng sanh, chẳng diệt, chỉ có ý tưởng tưởng tượng, thi 
thiết ra ngôn thuyết, gọi đó là nhãn xúc. Như vậy, nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
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xúc, cũng chỉ là giả pháp. Pháp ấy đã là giả, nên chắng sanh, chăng 
diệt, chỉ có ý tưởng tưởng tượng, thi thiết ra ngôn thuyết, gọi đó là nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý xúc. Như vậy, tất cả chỉ có giả danh. Các giả danh 
nảy, chăng ở trong, chăng ở ngoài, chẳng ở hai bên, không thể nắm bắt 
được. 

Như vậy, Thiện Hiện! Hoặc đại Bồ-tát, hoặc Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, hoặc danh xưng cả hai, đều là giả pháp. Pháp ấy đã là giả, nên 
chăng sanh, chắng diệt, chỉ có ý tưởng tưởng tượng, thi thiết ra ngôn 
thuyết, gọi đó là đại Bồ-tát, gọi đó là Bát-nhã-ba-la-mật-đa và danh 
xưng cả hai. Cả ba danh xưng này, chỉ có giả danh. Các giả danh này, 
chăng ở trong, chắng ở ngoài, chăng ở hai bên, không thể nắm bắt 
được. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Thí như các thọ do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra, chỉ là giả pháp. Pháp ấy đã là giả, nên chăng sanh, chăng diệt, 
chỉ có ý tưởng tưởng tượng, thi thiết ra ngôn thuyết, gọi đó là các thọ 
do nhãn xúc làm duyên sanh ra. Như vậy, các thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xúc làm duyên sanh ra, chỉ là giả pháp. Pháp ấy đã là giả, nên 
chăng sanh, chắng diệt, chỉ có ý tưởng tưởng tượng, thi thiết ra ngôn 
thuyết, gọi đó là các thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh 
ra. Như vậy, tất cả chỉ có giả danh. Các giả danh này, chăng ở trong, 
chăng ở ngoài, chăng ở hai bên, không thể nắm bắt được. 

Như vậy, Thiện Hiện! Hoặc đại Bồ-tát, hoặc Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, hoặc danh xưng cả hai, đều là giả pháp. Pháp ấy đã là giả, nên 
chăng sanh, chăng diệt, chỉ có ý tưởng tưởng tượng, thi thiết ra ngôn 
thuyết, gọi đó là đại Bôồ-tát, gọi đó là Bát-nhã-ba-la-mật-đa, và danh 
xưng cả hai. Cả ba danh xưng này, chỉ có giả danh. Các giả danh này, 
chăng ở trong, chắng ở ngoài, chẳng ở hai bên, không thể nắm bắt 
được. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Thí như trong thân có: Đầu, cổ, Vai, bắp 
tay, tay, cánh tay, bụng, vai sau, ngực, hông, sườn, xương sống, đầu 
gôi, đùi về, bắp chân, bàn chân v.v... chỉ là giả danh. Danh các thứ ấy 
đã là giả, nên chăng sanh, chẳng diệt, chỉ có ý tưởng tưởng tượng, thi 
thiết ra ngôn thuyết, gọi đó là các bộ phận trong thân: Đâu, cổ, cho 
đến bàn chân. Như vậy, tất cả chỉ là giả danh. Các giả danh này, chăng 
ở trong, chăng ở ngoài, chăng ở hai bên, không thể nắm bắt được. 

Như vậy, Thiện Hiện! Hoặc đại Bồ-tát, hoặc Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, hoặc danh xưng cả hai, đều là giả pháp. Pháp ấy đã là giả, nên 
chăng sanh, chắng diệt, chỉ có ý tưởng tưởng tượng, thi thiết ra ngôn 
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thuyết, gọi đó là đại Bồ-tát, gọi đó là Bát-nhã-ba-la-mật-đa, và danh 
xưng cả hai. Cả ba danh xưng này, chỉ có giả danh. Các giả danh này, 
chăng ở trong, chắng ở ngoài, chẳng ở hai bên, không thể nắm bắt 
được. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Thí như cảnh vật bên ngoài. CÓ CỎ, Cây, 
gốc, thân, nhánh, lá, hoa, quả v.v... chỉ là giả danh. Danh ấy đã là giả, 
nên chẳng. sanh, chăng diệt, chỉ có ý tưởng tưởng tượng, thi thiết ra 
ngôn thuyết, gọi đó là cảnh vật bên ngoài có cỏ, cây, gôc, thân, nhánh, 
lá, hoa, quả v.v... Như vậy, tất cả chỉ là giả danh. Các giả danh này, 
chăng ở trong, chắng ở ngoài, chẳng ở hai bên, không thể nắm bắt 
được. 

Như vậy, Thiện Hiện! Hoặc đại Bồ-tát, hoặc Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, hoặc danh xưng cả hai, đều là giả pháp. Pháp ấy đã là giả, nên 
chăng sanh, chắng diệt, chỉ có ý tưởng tưởng tượng, thi thiết ra ngôn 
thuyết, gọi đó là đại Bồ-tát, gọi đó là Bát-nhã-ba-la-mật-đa, và danh 
xưng cả hai. Cả ba danh xưng này, chỉ có giả danh. Các giả danh này, 
chăng ở trong, chẳng ở ngoài, chẳng ở hai bên, không thể nắm bắt 
được. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Thí như tất cả Như Lai Ứng Chánh Đăng 
Giác ở quả khứ, vị lai, hiện tại, chỉ là giả danh. Danh ẫây đã là giả, nên 
chăng sanh, chắng diệt, chỉ có ý tưởng tưởng tượng, thi thiết ra ngôn 
thuyết, gọi đó là tất cả Như Lai Ứng Chánh Đăng Giác ở quá khứ, vị 
lai, hiện tại. Như vậy, tất cả chỉ có giả danh. Các giả danh này, chăng 
ở trong, chăng ở ngoài, chăng ở hai bên, không thể nắm bắt được. 

Như vậy, Thiện Hiện! Hoặc đại Bồ-tát, hoặc Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, hoặc danh xưng cả hai, đều là giả pháp. Pháp ấy đã là giả, nên 
chăng sanh, chắng diệt, chỉ có ý tưởng tưởng tượng, thi thiết ra ngôn 
thuyết, gọi đó là đại Bồ-tát, gọi đó là Bát-nhã-ba-la-mật-đa, và danh 
xưng cả hai. Cả ba danh xưng này, chỉ có giả danh. Các giả danh này, 
chăng ở trong, chắng ở ngoài, chăng ở hai bên, không thể nắm bắt 
được. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Thí như các việc huyễn hóa, cảnh mộng, 
tiếng vang, bóng dáng, bóng nắng, bóng sáng, hoặc ảo thành, các việc 
biến hóa v.v... chỉ là giả danh. Danh ấy đã là giả, nên chăng sanh, 
chăng diệt, chỉ có ý tưởng tưởng tượng, thi thiết ra ngôn thuyết, gọi đó 
là các việc huyền hóa cho đến các việc biến hóa v.v... Như vậy, tất cả 
chỉ có giả danh. Các giả danh này, chẳng ở trong, chăng ở ngoài, 
chăng ở hai bên, không thể năm bắt được. 
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Như vậy, Thiện Hiện! Hoặc đại Bồ-tát, hoặc Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, hoặc danh xưng cả hai, đều là giả pháp. Pháp ấy đã là giả, nên 
chăng sanh, chăng diệt, chỉ có ý tưởng tưởng tượng, thi thiết ra ngôn 
thuyết, gọi đó là đại Bồ-tát, gọi đó là Bát-nhã-ba-la-mật-đa, và danh 
xưng cả hai. Cả ba danh xưng này, chỉ có giả danh. Các giả danh này, 
chăng ở trong, chắng ở ngoài, chẳng ở hai bên, không thể nắm bắt 
được. 

Như vậy, Thiện Hiện! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa, đối với tất cả pháp, nên tu học đúng như thế này: Danh là 
giả, pháp là giả, và giáo thọ là giả. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chẳng nên quán sắc, hoặc thường, hoặc vô thường; chăng nên 
quán thọ, tưởng, hành, thức, hoặc thường, hoặc vô thường; chăng nên 
quán sắc, hoặc vui, hoặc khổ; chẳng nên quán thọ, tưởng, hành, thức, 
hoặc vui, hoặc khổ; chăng nên quản sắc, hoặc ngã, hoặc vô ngã; chẳng 
nên quán thọ, tưởng, hành, thức, hoặc ngã, hoặc vô ngã; chăng nên 
quán sắc, hoặc tịnh, hoặc chăng tịnh; chăng nên quán thọ, tưởng, hành, 
thức, hoặc tịnh, hoặc chăng tịnh; chăng nên quán sắc, hoặc không 
hoặc chắng không; chăng nên quán thọ, tưởng, hành, thức, hoặc 
không, hoặc chăng không; chăng nên quán sắc, hoặc có tướng, hoặc 
không tướng; chăng nên quán thọ, tưởng, hành, thức, hoặc có tướng, 
hoặc không tướng: chẳng nên quán sắc, hoặc có nguyện hoặc không 
nguyện; chắng nên quán thọ, tưởng, hành, thức, hoặc có nguyện hoặc 
không nguyện; chăng nên quán sắc, hoặc tịch tịnh, hoặc chẳng tịch 
tịnh; chăng nên quán thọ, tưởng, hành, thức, hoặc tịch tịnh, hoặc 
chăng tịch tịnh; chăng nên quán sắc, hoặc viễn ly, hoặc chẳng viễn ly; 
chăng. nên quán thọ, tưởng, hành, thức, hoặc viên ly, hoặc chăng viễn 
ly; chăng nên quán sắc, hoặc hữu vi, hoặc vô vi; chắng nên quán thọ, 
tưởng, hành, thức, hoặc hữu vi, hoặc vô vi; chắng nên quán sắc, hoặc 
hữu lậu, hoặc vô lậu; chăng nên quán thọ, tưởng, hành, thức, hoặc hữu 
lậu, hoặc vô lậu; chẳng nên quán sắc, hoặc sanh, hoặc diệt; chẳng nên 
quán thọ, tưởng, hành, thức, hoặc sanh, hoặc diệt; chẳng nên quán sắc, 
hoặc thiện, hoặc chẳng thiện; chăng nên quán thọ, tưởng, hành, thức, 
hoặc thiện, hoặc chắng thiện; chẳng nên quán sắc, hoặc có tội, hoặc 
không tội; chăng nên quán thọ, tưởng, hành, thức, hoặc có tội, hoặc 
không tội; chẳng nên quán sắc, hoặc có phiền não, hoặc không phiền 
não; chăng nên quán thọ, tưởng, hành, thức, hoặc có phiền não, hoặc 
không phiền não; chăng nên quán sắc, hoặc thế gian, hoặc xuất thế 
gian; chẳng nên quán thọ, tưởng, hành, thức, hoặc thế gian, hoặc xuất 
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thế gian; chăng nên quán sắc, hoặc tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh; chăng 
nên quán thọ, tưởng, hành, thức, hoặc tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh; 
chăng nên quán sắc, hoặc thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn; chăng 
nên quán thọ, tưởng, hành, thức, hoặc thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết- 
bàn; chẳng nên quán sắc, hoặc ở trong, hoặc ở ngoài, hoặc ở hai bên; 
chăng nên quán thọ, tưởng, hành, thức, hoặc ở trong, hoặc ở ngoài, 
hoặc ở hai bên; chăng nên quán sắc, hoặc có thể năm bắt được, hoặc 
chăng thể năm bắt được; chăng nên quán thọ, tưởng, hành, thức, hoặc 
có thê năm bắt được, hoặc chăng thể năm bắt được. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chẳng nên quán nhãn xứ, hoặc thường, hoặc vô thường; chăng 
nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, hoặc thường, hoặc vô thường; chẳng 
nên quán nhãn xứ, hoặc vui, hoặc khổ; chăng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xứ, hoặc vui, hoặc khổ; chăng nên quán nhãn xứ, hoặc ngã, 
hoặc vô ngã; chăng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, hoặc ngã, hoặc 
vô ngã; chăng nên quán nhãn xứ, hoặc tịnh, hoặc chăng tịnh; chăng 
nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, hoặc tịnh, hoặc chẳng tịnh; chẳng 
nên quán nhãn xứ, hoặc không, hoặc chắng không; chắng nên quán 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, hoặc không, hoặc chẳng không; chăng nên 
quán nhãn xứ, hoặc có tướng, hoặc không tướng; chăng nên quán nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý xứ, hoặc có tướng, hoặc không tướng: chăng nên quán 
nhãn xứ, hoặc có nguyện, hoặc không nguyện; chắng nên quán nhĩ, tỷ, 
thiệt, thần, ý xứ, hoặc có nguyện, hoặc không nguyện; chăng nên quán 
nhãn xứ, hoặc tịch tịnh, hoặc chẳng tịch tịnh; chăng nên quán nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý xứ, hoặc tịch tịnh, hoặc chẳng tịch tịnh; chăng nên quán 
nhãn xứ, hoặc viễn ly, hoặc chăng viễn ly; chẳng nên quán nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý xứ, hoặc viễn ly, hoặc chắng viễn ly; chăng nên quán 
nhãn xứ, hoặc hữu vi, hoặc vô vĩ; chăng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xứ, hoặc hữu vi, hoặc vô vi; chăng nên quán nhãn xứ, hoặc hữu lậu, 
hoặc vô lậu; chăng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, hoặc hữu lậu, 
hoặc vô lậu; chăng nên quán nhãn xứ, hoặc sanh, hoặc diệt; chăng nên 
quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, hoặc sanh, hoặc diệt; chăng nên quán 
nhãn xứ, hoặc thiện, hoặc chẳng phải thiện; chăng nên quán nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý xứ, hoặc thiện, hoặc chăng phải thiện; chăng nên quán 
nhãn xứ, hoặc có tội, hoặc không tội; chăng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xứ, hoặc có tội, hoặc không tội; chăng nên quán nhãn xứ, hoặc 
có phiền não, hoặc không phiền não; chăng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xứ, hoặc có phiền não, hoặc không phiền não; chẳng nên quán 
nhãn xứ, hoặc thế gian, hoặc xuất thế gian; chẳng nên quán nhĩ, tỷ, 
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thiệt, thân, ý xứ, hoặc thế gian, hoặc xuất thế gian; chăng nên quán 
nhãn xứ, hoặc tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh; chăng nên quán nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý xứ, hoặc tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh; chăng nên quán 
nhãn xứ, hoặc thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bản; chăng nên quán 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, hoặc thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn; 
chăng nên quán nhãn xứ, hoặc ở trong, hoặc ở ngoài, hoặc ở hai bên; 
chăng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, hoặc ở trong, hoặc ở ngoài, 
hoặc ở hai bên; chẳng nên quán nhãn xứ, hoặc có thể nắm bắt được, 
hoặc chẳng thê năm bắt được; chăng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, 
hoặc có thê năm bắt được, hoặc chăng thể nắm bắt được. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chăng nên quán sắc xứ, hoặc thường, hoặc vô thường; chẳng 
nên quán thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, hoặc thường, hoặc vô 
thường; chăng nên quán sắc xứ, hoặc vui, hoặc khổ; chăng nên quán 
thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, hoặc vuI, hoặc khổ; chăng nên quán 
sắc xứ, hoặc ngã, hoặc vô ngã; chăng nên quán thanh, hương, vị, xúc, 
pháp xứ, hoặc ngã, hoặc vô ngã; chẳng nên quán sắc xứ, hoặc tịnh, 
hoặc chăng tịnh; chăng nên quán thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, hoặc 
tịnh, hoặc chăng tịnh; chăng nên quán sắc xứ, hoặc không, hoặc chăng 
không; chăng nên quản thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, hoặc không, 
hoặc chăng không; chẳng nên quán sắc xứ, hoặc có tướng, hoặc không 
tướng: chăng nên quán thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, hoặc có tướng, 
hoặc không tướng: chăng nên quán sắc xứ, hoặc có nguyện, hoặc 
không nguyện; chăng nên quán thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, hoặc 
có nguyện, hoặc không nguyện; chăng nên quán sắc xứ, hoặc tịch tịnh, 
hoặc chăng tịch tịnh; chăng nên quán thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, 
hoặc tịch tịnh, hoặc chẳng tịch tịnh; chẳng nên quán sắc xứ, hoặc viễn 
ly, hoặc › chăng viễn ly; chẳng nên quán thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, 
hoặc viễn ly, hoặc chẳng viễn ly; chăng nên quán sắc xứ, hoặc hữu vi, 
hoặc vô vi; chăng nên quán thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, hoặc hữu 
vi, hoặc vô vi; chăng nên quán sắc xứ, hoặc hữu lậu, hoặc vô lậu; 
chăng nên quán thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, hoặc hữu lậu, hoặc vô 
lậu; chăng nên quán sắc xứ, hoặc sanh, hoặc diệt; chăng nên quán 
thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, hoặc sanh, hoặc diệt; chăng nên quán 
sắc xứ, hoặc thiện, hoặc chăng phải thiện; chẳng nên quán thanh, 
hương, vị, xúc, pháp xứ, hoặc thiện, hoặc chăng phải thiện; chăng nên 
quán sắc xứ, hoặc có tội, hoặc không tội; chăng nên quán thanh, 
hương, vị, xúc, pháp xứ, hoặc có tội, hoặc không tội; chăng nên quán 
sắc xứ, hoặc có phiền não, hoặc không phiền não; chăng nên quán 
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thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, hoặc có phiền não, hoặc không phiền 
não; chăng nên quán sắc xứ, hoặc thế gian, hoặc xuất thế gian; chăng 
nên quán thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, hoặc thế gian, hoặc xuất thế 
gian; chẳng nên quán sắc xứ, hoặc tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh; chẳng 
nên quán thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, hoặc tạp nhiễm, hoặc thanh 
tịnh; chắng nên quán sắc xứ, hoặc thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn; 
chăng nên quán thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, hoặc thuộc sanh tử, 
hoặc thuộc Niết-bản; chăng nên quán sắc xứ, hoặc ở trong, hoặc ở 
ngoài, hoặc ở hai bên; chăng nên quán thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, 
hoặc ở trong, hoặc ở ngoài, hoặc ở hai bên; chăng nên quán sắc xứ, 
hoặc có thể nắm bắt được, hoặc chăng thể năm bắt được; chăng nên 
quán thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, hoặc có thể nắm bắt được, hoặc 
chăng thể nắm bắt được. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chăng nên quán nhãn giới, hoặc thường, hoặc vô thường: 
chăng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới, hoặc thường, hoặc vô 
thường: chắng nên quán nhãn giới, hoặc vui, hoặc khổ; chẳng nên 
quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới, hoặc vui, hoặc khổ; chăng nên quán 
nhãn giới, hoặc ngã, hoặc vô ngã; chẳng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
giới, hoặc ngã, hoặc vô ngã; chẳng nên quán nhãn giới, hoặc tịnh, 
hoặc chăng tịnh; chăng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới, hoặc tịnh, 
hoặc chăng tịnh; chằng nên quán nhãn giới, hoặc không, hoặc chăng 
không; chăng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới, hoặc không, hoặc 
chăng không; chăng nên quán nhãn giới, hoặc có tướng, hoặc không 
tướng; chẳng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới, hoặc có tướng, hoặc 
không tướng; chắng nên quán nhãn giới, hoặc có nguyện, hoặc không 
nguyện; chăng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới, hoặc có nguyện, 
hoặc không nguyện; chăng nên quán nhãn giới, hoặc tịch tịnh, hoặc 
chăng tịch tịnh; chăng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới, hoặc tịch 
tịnh, hoặc chẳng tịch tịnh; chăng nên quán nhãn giới, hoặc viễn ly, 
hoặc chăng viễn ly; chẳng nên quán nhĩ, ty, thiệt, thân, ý giới, hoặc 
viễn ly, hoặc chăng viễn ly; chẳng nên quán nhãn giới, hoặc hữu vi, 
hoặc vô vi; chẳng nên quán nhĩ, tý, thiệt, thân, ý giới, hoặc hữu vi, 
hoặc vô vi; chăng nên quán nhãn giới, hoặc hữu lậu, hoặc vô lậu; 
chăng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới, hoặc hữu lậu, hoặc vô lậu; 
chăng nên quán nhãn giới, hoặc sanh, hoặc diệt; chăng nên quán nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý giới, hoặc sanh, hoặc diệt; chăng nên quán nhãn giới, 
hoặc thiện, hoặc chăng phải thiện; chăng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, 
ý giới, hoặc thiện, hoặc chăng phải thiện; chăng nên quán nhãn giới, 
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hoặc hữu tội hoặc vô tội; chăng nên quán nhị, tỷ, thiệt, thân, ý giới, 
hoặc hữu tội hoặc vô tội; chăng nên quán nhãn giới, hoặc có phiền 
não, hoặc không phiền não; chăng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới, 
hoặc có phiền não, hoặc không phiền não; chăng nên quán nhãn giới, 
hoặc thế gian, hoặc xuất thế gian; chăng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
giới, hoặc thế gian, hoặc xuất thế gian; chăng nên quán nhãn giới, 
hoặc tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh; chăng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
giới, hoặc tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh; chẳng nên quán nhãn giới, hoặc 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bản; chăng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, 
ý giới, hoặc thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn; chăng nên quán nhãn 
giới, hoặc ở trong, hoặc ở ngoài, hoặc ở hai bên; chẳng nên quán nhị, 
tỷ, thiệt, thân, ý giới, hoặc ở trong, hoặc ở ngoài, hoặc ở hai bên; 
chẳng nên quán nhãn giới, hoặc có thê năm bắt được, hoặc chăng thê 
năm bắt được; chăng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới, hoặc có thể 
năm bắt được, hoặc chăng thể năm bắt được. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Các đại Bô-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chẳng nên quán sắc giới, hoặc thường, hoặc vô thường; chăng 
nên quán thanh, hương, vị, xúc, pháp giới, hoặc thường, hoặc vô 
thường; chẳng nên quán sắc giới, hoặc vui, hoặc khổ; chăng nên quán 
thanh, hương, vị, xúc, pháp giới, hoặc vui, hoặc khổ; chăng nên quán 
sắc giới, hoặc ngã, hoặc vô ngã; chẳng nên quán thanh, hương, vị, xúc, 
pháp giới, hoặc ngã, hoặc vô ngã; chăng nên quán sắc giới, hoặc tịnh, 
hoặc chăng tịnh; chăng nên quán thanh, hương, vị, xúc, pháp giới, 
hoặc tịnh, hoặc chẳng tịnh; chắng nên quán sắc giới, hoặc không, hoặc 
chăng không; chắng nên quán thanh, hương, vị, xúc, pháp giới, hoặc 
không, hoặc chẳng không: chắng nên quán sắc giới, hoặc có tướng, 
hoặc không tướng; chăng nên quán thanh, hương, vị, xúc, pháp giới, 
hoặc có tướng, hoặc không tướng: chẳng nên quán sắc giới, hoặc có 
nguyện, hoặc không nguyện; chăng nên quán thanh, hương, vị, xúc, 
pháp giới, hoặc có nguyện, hoặc không nguyện; chẳng nên quán sắc 
giới, hoặc tịch tịnh, hoặc chăng tịch tịnh; chăng nên quán thanh, 
hương, vị, xúc, pháp giới, hoặc tịch tịnh, hoặc chăng tịch tịnh; chẳng 
nên quán sắc giới, hoặc viễn ly, hoặc chẳng viên ly; chăng nên quản 
thanh, hương, vị, xúc, pháp giới, hoặc viên ly, hoặc chẳng viễn ly; 
chăng nên quán sắc giới, hoặc hữu vi, hoặc vô vi; chăng nên quán 
thanh, hương, vị, xúc, pháp giới, hoặc hữu vi, hoặc vô vi; chăng nên 
quán sắc giới, hoặc hữu lậu, hoặc vô lậu; chắng nên quán thanh, 
hương, vị, xúc, pháp giới, hoặc hữu lậu, hoặc vô lậu; chăng nên quán 
sắc giới, hoặc sanh, hoặc diệt; chẳng nên quán thanh, hương, vị, xúc, 
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pháp giới, hoặc sanh, hoặc diệt; chăng nên quán sắc giới, hoặc thiện, 
hoặc chẳng phải thiện; chẳng nên quán thanh, hương, vị, xúc, pháp 
giới, hoặc thiện, hoặc chăng phải thiện; chẳng nên quán sắc giới, hoặc 
có tội, hoặc không tội; chăng nên quán thanh, hương, vị, xúc, pháp 
giới, hoặc có tội, hoặc không tội; chăng nên quán sắc giới, hoặc có 
phiền não, hoặc không phiền não; chăng nên quán thanh, hương, vị, 
xúc, pháp giới, hoặc có phiên não, hoặc không phiền não; chắng nên 
quán sắc giới, hoặc thế gian, hoặc xuất thế gian; chăng nên quán 
thanh, hương, vị, xúc, pháp giới, hoặc thế gian, hoặc xuất thế gian; 
chăng nên quán sắc giới, hoặc tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh; chẳng nên 
quán thanh, hương, vị, xúc, pháp giới, hoặc tạp nhiễm, hoặc thanh 
tịnh; chăng nên quán sắc giới, hoặc thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết- 
bàn; chăng nên quán thanh, hương, vị, xúc, pháp giới, hoặc thuộc sanh 
tử, hoặc thuộc Niết-bản; chăng nên quán sắc giới, hoặc ở trong, hoặc ở 
ngoài, hoặc ở hai bên; chẳng nên quán thanh, hương, vị, xúc, pháp 
giới, hoặc ở trong, hoặc ở ngoài, hoặc ở hai bên; chẳng nên quán sắc 
giới, hoặc có thể năm bắt được, hoặc chẳng thể nắm bắt được; chăng 
nên quán thanh, hương, vị, xúc, pháp giới, hoặc có thể nắm bắt được, 
hoặc chắng thê năm bắt được. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Các đại Bô-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chăng nên quán nhãn thức giới, hoặc thường, hoặc vô thường; 
chăng nên quán nhĩ, tý, thiệt, thân, ý thức giới, hoặc thường, hoặc vô 
thường; chăng nên quán nhãn thức giới, hoặc vui, hoặc khổ; chăng nên 
quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới, hoặc vui, hoặc khổ; chắng nên 
quán nhãn thức giới, hoặc ngã, hoặc vô ngã; chẳng nên quán nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý thức giới, hoặc ngã, hoặc vô ngã; chăng nên quán nhãn 
thức giới, hoặc tịnh, hoặc chăng tịnh; chăng nên quán nhĩ, ty, thiệt, 
thân, ý thức giới, hoặc tịnh, hoặc chăng tịnh; chẳng nên quán nhãn 
thức giới, hoặc không, hoặc chẳng không; chăng nên quán nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý thức giới, hoặc không, hoặc chăng không; chăng nên 
quán nhãn thức giới, hoặc có tướng, hoặc không tướng: chẳng nên 
quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới, hoặc có tướng, hoặc không tướng; 
chăng nên quán nhãn thức giới, hoặc có nguyện, hoặc không nguyện; 
chăng nên quán nhĩ, tý, thiệt, thân, ý thức giới, hoặc có nguyện, hoặc 
không nguyện; chăng nên quán nhãn thức giới, hoặc tịch tịnh, hoặc 
chăng tịch tịnh; chăng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới, hoặc 
tịch tịnh, hoặc chẳng tịch tịnh; chăng nên quán nhãn thức giới, hoặc 
viễn ly, hoặc : chăng viễn ly; chẳng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức 
giới, hoặc viễn ly, hoặc chăng viễn ly; chắng nên quán nhãn thức giới, 
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hoặc hữu vi, hoặc vô vi; chăng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức 
giới, hoặc hữu vi, hoặc vô vi; chăng nên quán nhãn thức giới, hoặc 
hữu lậu, hoặc vô lậu; chăng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới, 
hoặc hữu lậu, hoặc vô lậu; chăng nên quán nhãn thức giới, hoặc sanh, 
hoặc diệt; chăng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới, hoặc sanh, 
hoặc diệt; chăng nên quán nhãn thức giới, hoặc thiện, hoặc chăng phải 
thiện; chăng nên quán nhị, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới, hoặc thiện, hoặc 
chăng phải thiện; chắng nên quán nhãn thức giới, hoặc có tội, hoặc 
không tội; chăng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới, hoặc có tội, 
hoặc không tội; chăng nên quán nhãn thức giới, hoặc có phiền não, 
hoặc không phiên não; chăng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới, 
hoặc có phiên não, hoặc không phiền não; chẳng nên quán nhãn thức 
giới, hoặc thế gian, hoặc xuất thế gian; chăng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý thức giới, hoặc thế gian, hoặc xuất thế gian; chăng nên quán 
nhãn thức giới, hoặc tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh; chăng nên quán nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý thức giới, hoặc tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh; chăng nên 
quán nhãn thức giới, hoặc thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn; chẳng 
nên quán nhĩ, tý, thiệt, thân, ý thức giới, hoặc thuộc sanh tử, hoặc 
thuộc Niết-bàn; chăng nên quán nhãn thức giới, hoặc ở trong, hoặc ở 
ngoài, hoặc ở hai bên; chăng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới, 
hoặc ở trong, hoặc ở ngoài, hoặc ở hai bên; chẳng nên quán nhãn thức 
giới, hoặc có thể năm bắt được, hoặc chăng thể nắm bắt được; chăng 
nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới, hoặc có thể nắm bắt được, 
hoặc chắng thê năm bắt được. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chăng nên quán nhãn xúc, hoặc thường, hoặc vô thường; 
chăng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc, hoặc thường, hoặc vô 
thường; chăng nên quán nhãn xúc, hoặc vui, hoặc khổ; chăng nên 
quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc, hoặc vui, hoặc khổ; chăng nên quán 
nhãn xúc, hoặc ngã, hoặc vô ngã; chẳng nên quán nhĩ, tý, thiệt, thân, ý 
xúc, hoặc ngã, hoặc vô ngã; chăng nên quán nhãn xúc, hoặc tịnh, hoặc 
chăng tịnh; chăng nên quán nhị, tỷ, thiệt, thân, ý xúc, hoặc tịnh, hoặc 
chăng tịnh; chăng nên quán nhãn xúc, hoặc không, hoặc chăng không; 
chăng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc, hoặc không, hoặc chẳng 
không; chẳng nên quán nhãn xúc, hoặc có tướng, hoặc không tướng; 
chăng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc, hoặc có tướng, hoặc không 
tướng; chẳng nên quán nhãn xúc, hoặc có nguyện, hoặc không 
nguyện; chăng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc, hoặc có nguyện, 
hoặc không nguyện; chăng nên quán nhãn xúc, hoặc tịch tịnh, hoặc 
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chăng tịch tịnh; chẳng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc, hoặc tịch 
tịnh, hoặc chẳng tịch tịnh; chẳng nên quán nhãn xúc, hoặc viễn ly, 
hoặc chăng viễn ly; chẳng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc, hoặc 
viễn ly, hoặc chăng viễn ly; chăng nên quán nhãn xúc, hoặc hữu vi, 
hoặc vô vi; chắng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc, hoặc hữu vi, 
hoặc vô vi; chăng nên quán nhãn xúc, hoặc hữu lậu, hoặc vô lậu; 
chăng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc, hoặc hữu lậu, hoặc vô lậu; 
chăng nên quán nhãn xúc, hoặc sanh, hoặc diệt; chẳng nên quán nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý xúc, hoặc sanh, hoặc diệt; chăng nên quán nhãn xúc, 
hoặc thiện, hoặc chăng phải thiện; chăng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, 
ý xúc, hoặc thiện, hoặc chăng phải thiện; chăng nên quán nhãn xúc, 
hoặc có tội, hoặc không tỘI; chăng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc, 
hoặc có tội, hoặc không tội; chăng nên quán nhãn xúc, hoặc có phiền 
não, hoặc không phiền não; chăng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc, 
hoặc có phiền não, hoặc không phiền não; chẳng nên quán nhãn xúc, 
hoặc thế gian, hoặc xuất thế gian; chăng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xúc, hoặc thế gian, hoặc xuất thế gian; chăng nên quán nhãn xúc, hoặc 
tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh; chăng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc, 
hoặc tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh; chăng nên quán nhãn xúc, hoặc thuộc 
sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn; chẳng nên quán nhĩ, tý, thiệt, thân, ý 
xúc, hoặc thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bản; chăng nên quán nhãn 
xúc, hoặc ở trong, hoặc ở ngoài, hoặc ở hai bên; chẳng nên quán nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý xúc, hoặc ở trong, hoặc ở ngoài, hoặc ở hai bên; 
chẳng nên quán nhãn xúc, hoặc có thể năm bắt được, hoặc chăng thể 
năm bắt được; chẳng nên quán nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc, hoặc có thê 
nắm bắt được, hoặc chăng thể nắm bắt được. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chăng nên quán lạc thọ, khổ thọ, bất khổ bất lạc thọ, do nhãn 
xúc làm duyên sanh ra, hoặc thường, hoặc vô thường; chẳng nên quán 
lạc thọ, khổ thọ, bất khổ bát lạc thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm 
duyên sanh ra, hoặc thường, hoặc vô thường; chăng nên quán lạc thọ, 
khổ thọ, bất khổ bất lạc thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra, hoặc vui, 
hoặc khổ; chăng nên quán lạc thọ, khô thọ, bất khô bất lạc thọ, do nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, hoặc vui, hoặc khổ; chăng nên 
quán lạc thọ, khô thọ, bất khổ bắt lạc thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh 
ra, hoặc ngã, hoặc vô ngã; chẳng nên quán lạc thọ, khổ thọ, bất khổ 
bất lạc thọ, do nhĩ, tý, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, hoặc ngã, 
hoặc vô ngã; chắng nên quán lạc thọ, khổ thọ, bất khổ bắt lạc thọ, do 
nhãn xúc làm duyên sanh ra, hoặc tịnh, hoặc chăng tịnh; chăng nên 
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quán lạc thọ, khổ thọ, bất khổ bất lạc thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc 
làm duyên sanh ra, hoặc tịnh, hoặc chăng tịnh; chăng nên quán lạc thọ, 
khô thọ, bất khổ bất lạc thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra, hoặc 
không, hoặc chăng không; chẳng nên quán lạc thọ, khổ thọ, bất khổ 
bất lạc thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, hoặc 
không, hoặc chăng không; chẳng nên quán lạc thọ, khổ thọ, bất khổ 
bất lạc thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra, hoặc có tướng, hoặc 
không tướng; chẳng nên quán lạc thọ, khổ thọ, bất khổ bất lạc thọ, do 
nhĩ, ty, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, hoặc có tướng, hoặc 
không tướng; chẳng nên quán lạc thọ, khổ thọ, bất khổ bất lạc thọ, do 
nhãn xúc làm duyên sanh ra, hoặc có nguyện, hoặc không nguyện; 
chăng nên quán lạc thọ, khổ thọ, bất khổ bất lạc thọ, do nhĩ, tý, thiệt, 
thân, ý xúc làm duyên sanh ra, hoặc có nguyện, hoặc không nguyện; 
chăng nên quán lạc thọ, khổ thọ, bất khổ bắt lạc thọ, do nhãn xúc làm 
duyên sanh ra, hoặc tịch tịnh, hoặc chăng tịch tịnh; chăng nên quán lạc 
thọ, khổ thọ, bất khổ bất lạc thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm 
duyên sanh ra, hoặc tịch tịnh, hoặc chăng tịch tịnh; chăng nên quán lạc 
thọ, khổ thọ, bất khổ bất lạc thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra, hoặc 
viễn ly, hoặc chăng viễn ly; chăng nên quán lạc thọ, khổ thọ, bất khổ 
bất lạc thọ, do nhĩ, tý, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, hoặc viễn 
ly, hoặc chăng viễn ly; chăng nên quán lạc thọ, khổ thọ, bất khổ bất 
lạc thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra, hoặc hữu vi, hoặc vô vi; 
chăng nên quán lạc thọ, khổ thọ, bất khổ bất lạc thọ, do nhĩ, tý, thiệt, 
thân, ý xúc làm duyên sanh ra, hoặc hữu vi, hoặc vô vi; chăng nên 
quán lạc thọ, khổ thọ, bất khổ bắt lạc thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh 
ra, hoặc hữu lậu, hoặc vô lậu; chẳng nên quán lạc thọ, khổ thọ, bất khổ 
bất lạc thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, hoặc hữu 
lậu, hoặc vô lậu; chắng nên quán lạc thọ, khổ thọ, bất khổ bất lạc thọ, 
do nhãn xúc làm duyên sanh ra, hoặc sanh, hoặc diệt; chăng nên quán 
lạc thọ, khổ thọ, bất khổ bất lạc thọ, do nhĩ, tý, thiệt, thân, ý xúc làm 
duyên sanh ra, hoặc sanh, hoặc diệt; chăng nên quán lạc thọ, khổ thọ, 
bất khổ bất lạc thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra, hoặc thiện, hoặc 
chăng phải thiện; chăng nên quán lạc thọ, khổ thọ, bất khổ bất lạc thọ, 
do nhị, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, hoặc thiện, hoặc chăng 
phải thiện; chăng nên quán lạc thọ, khổ thọ, bất khổ bất lạc thọ, do 
nhãn xúc làm duyên sanh ra, hoặc có tội, hoặc không tội; chăng nên 
quán lạc thọ, khổ thọ, bất khô bất lạc thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc 
làm duyên sanh ra, hoặc có tội, hoặc không tội; chăng nên quán lạc 
thọ, khổ thọ, bất khổ bất lạc thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra, hoặc 
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có phiền não, hoặc không phiền não; chẳng nên quán lạc thọ, khổ thọ, 
bất khổ bất lạc thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, 
hoặc có phiền não, hoặc không phiền não. Chẳng nên quán lạc thọ, 
khổ thọ, bất khổ bất lạc thọ, do nhãn xúc, làm duyên sanh ra, hoặc thế 
gian, hoặc xuất thế gian; chăng nên quán lạc thọ, khổ thọ, bất khổ bất 
lạc thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, hoặc thế gian, 
hoặc xuất thế gian; chăng nên quán lạc thọ, khổ thọ, bất khô bất lạc 
thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra, hoặc tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh; 
chăng nên quán lạc thọ, khổ thọ, bất khổ bất lạc thọ, do nhĩ, tý, thiệt, 
thân, ý xúc làm duyên sanh ra, hoặc tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh; chăng 
nên quán lạc thọ, khổ thọ, bất khổ bất lạc thọ, do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra, hoặc thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bản; chăng nên quán lạc 
thọ, khổ thọ, bất khổ bất lạc thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm 
duyên sanh ra, hoặc thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bản; chăng nên 
quán lạc thọ, khổ thọ, bất khổ bắt lạc thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh 
ra, hoặc ở trong, hoặc ở ngoài, hoặc ở hai bên; chăng nên quán lạc thọ, 
khổ thọ, bất khổ bất lạc thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên 
sanh ra, hoặc ở trong, hoặc ở ngoài, hoặc ở hai bên; chăng nên quán 
lạc thọ, khổ thọ, bất khổ bắt lạc thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra, 
hoặc có thể nắm bắt được, hoặc chăng thể năm bắt được; chăng nên 
quán lạc thọ, khổ thọ, bất khổ bất lạc thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc 
làm duyên sanh ra, hoặc có thể nắm bắt được, hoặc chăng thể nắm bắt 
được. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chăng nên quán địa giới, hoặc thường, hoặc vô thường; chăng 
nên quán thủy, hỏa, phong, không, thức giới, hoặc thường, hoặc vô 
thường; chẳng nên quán địa giới, hoặc vui, hoặc khổ; chẳng nên quán 
thủy, hỏa, phong, không, thức giới, hoặc vui, hoặc khổ; chẳng nên 
quản địa giới, hoặc ngã, hoặc vô ngã; chăng nên quán thủy, hỏa, 
phong, không, thức giới, hoặc ngã, hoặc vô ngã; chắng nên quán địa 
giới, hoặc tịnh, hoặc chẳng tịnh; chẳng nên quán thủy, hỏa, phong, 
không, thức giới, hoặc tịnh, hoặc chăng tịnh; chăng nên quán địa giới, 
hoặc không, hoặc chắng không: chăng nên quán thủy, hỏa, phong, 
không, thức giới, hoặc không, hoặc chắng không; chăng nên quán địa 
giới, hoặc có tướng, hoặc không tướng: chẳng nên quán thủy, hỏa, 
phong, không, thức giới, hoặc có tướng, hoặc không tướng; chắng nên 
quán địa giới, hoặc có nguyện, hoặc không nguyện; chăng nên quán 
thủy, hỏa, phong, không, thức giới, hoặc có nguyện, hoặc không 
nguyện; chăng nên quán địa giới, hoặc tịch tịnh, hoặc chăng tịch tịnh; 
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chăng nên quán thủy, hỏa, phong, không, thức giới, hoặc tịch tịnh, 
hoặc chẳng tịch tịnh; chăng nên quán địa giới, hoặc viễn ly, hoặc 
chăng viên ly; chăng nên quán thủy, hỏa, phong, không, thức giới, 
hoặc viễn ly, hoặc chăng viễn ly; chăng nên quán địa giới, hoặc hữu 
vi, hoặc vô vi; chăng nên quán thủy, hỏa, phong, không, thức giới, 
hoặc hữu vi, hoặc vô vi; chăng nên quán địa giới, hoặc hữu lậu, hoặc 
vô lậu; chăng nên quán thủy, hỏa, phong, không, thức giới, hoặc hữu 
lậu, hoặc vô lậu; chăng nên quán địa giới, hoặc sanh, hoặc diệt; chăng 
nên quán thủy, hỏa, phong, không, thức giới, hoặc sanh, hoặc diệt; 
chăng nên quán địa giới, hoặc thiện, hoặc chẳng phải thiện; chăng nên 
quán thủy, hỏa, phong, không, thức giới, hoặc thiện, hoặc chăng phải 
thiện; chăng nên quán địa giới, hoặc có tội, hoặc không tội; chăng nên 
quán thủy, hỏa, phong, không, thức giới, hoặc có tội, hoặc không tội; 
chăng nên quán địa giới, hoặc có phiền não, hoặc không phiền não; 
chăng nên quán thủy, hỏa, phong, không, thức giới, hoặc có phiền não, 
hoặc không phiền não; chăng nên quán địa giới, hoặc thế gian, hoặc 
xuất thế gian; chẳng nên quán thủy, hỏa, phong, không, thức giới, 
hoặc thế gian, hoặc xuất thế gian; chăng nên quán địa giới, hoặc tạp 
nhiễm, hoặc thanh tịnh; chắng nên quán thủy, hỏa, phong, không, thức 
giới, hoặc tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh; chẳng nên quán địa giới, hoặc 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn; chăng nên quán thủy, hỏa, phong, 
không, thức giới, hoặc thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn; chăng nên 
quán địa giới, hoặc ở trong, hoặc ở ngoài, hoặc ở hai bên; chẳng nên 
quán thủy, hỏa, phong, không, thức giới, hoặc ở trong, hoặc ở ngoài, 
hoặc ở hai bên; chẳng nên quán địa giới, hoặc có thê nắm bắt được, 
hoặc chẳng thể năm bắt được; chẳng nên quán thủy, hỏa, phong, 
không, thức giới, hoặc có thể năm bắt được, hoặc chăng thể năm bắt 
được. 


Quyển Thứ 11 
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Lại nữa, Thiện Hiện! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa, chẳng nên quán nhân duyên, hoặc thường, hoặc 
vô thường; chẳng nên quán đẳng vô gián duyên, sở duyên 
duyên, tăng thượng duyên, hoặc thường, hoặc vô thường; 
chẳng nên quán nhân duyên, hoặc vui, hoặc khổ; chẳng nên 
quán đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên, 
hoặc vui, hoặc khổ; chẳng nên quán nhân duyên, hoặc ngã, 
hoặc vô ngã; chẳng nên quán đẳng vô gián duyên, sở duyên 
duyên, tăng thượng duyên, hoặc ngã, hoặc vô ngã; chẳng nên 
quán nhân duyên, hoặc tịnh hoặc chẳng tịnh; chẳng nên quán 
đẳng vô gián duyên, Sở duyên duyên, tăng thượng duyên, hoặc 
tịnh, hoặc chẳng tịnh; chẳng nên quán nhân duyên, hoặc 
không, hoặc chẳng không; chẳng nên quán đẳng vô gián 
duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên, hoặc không, hoặc 
chẳng không; chẳng nên quán nhân duyên, hoặc có tướng, 
hoặc không tướng; chẳng nên quán đẳng vô gián duyên, sở 
duyên duyên, tăng thượng duyên, hoặc có tướng, hoặc không 
tướng; chẳng nên quán nhân duyên, hoặc có nguyện, hoặc 
không nguyện; chẳng nên quán đẳng vô gián duyên, sở duyên 
duyên, tăng thượng duyên, hoặc có nguyện, hoặc không 
nguyện; chẳng nên quán nhân duyên, hoặc tịch tịnh, hoặc 
chẳng tịch tịnh; chẳng nên quán đẳng vô gián duyên, sở duyên 
duyên, tăng thượng duyên, hoặc tịch tịnh, hoặc chẳng tịch tịnh; 
chẳng nên quán nhân duyên, hoặc viễn ly, hoặc chẳng viễn ly; 
chẳng nên quán đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng 
thượng duyên, hoặc viễn ly, hoặc chẳng viễn ly; chẳng nên 
quán nhân duyên, hoặc hữu vi, hoặc vô vi; chẳng nên quán 
đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên, hoặc 
hữu vi, hoặc vô vi; chẳng nên quán nhân duyên, hoặc hữu lậu, 
hoặc vô lậu; chẳng nên quán đẳng vô gián duyên, sở duyên 
duyên, tăng thượng duyên, hoặc hữu lậu, hoặc vô lậu; chẳng 
nên quán nhân duyên, hoặc sanh, hoặc diệt; chẳng nên quán 
đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên, hoặc 
sanh, hoặc diệt; chẳng nên quán nhân duyên, hoặc thiện, hoặc 
chẳng phải thiện; chẳng nên quán đẳng vô gián duyên, sở 
duyên duyên, tăng thượng duyên, hoặc thiện, hoặc chẳng phải 
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thiện; chẳng nên quán nhân duyên, hoặc có tội, hoặc không tội; 
chẳng nên quán đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng 
thượng duyên, hoặc có tội, hoặc không tội; chẳng nên quán 
nhân duyên, hoặc có phiền não, hoặc không phiền não; chẳng 
nên quán đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng 
duyên, hoặc có phiền não, hoặc không phiền não; chẳng nên 
quán nhân duyên, hoặc thế gian, hoặc xuất thế gian; chẳng nên 
quán đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên, 
hoặc thế gian, hoặc xuất thế gian; chẳng nên quán nhân duyên, 
hoặc tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh; chẳng nên quán đẳng vô gián 
duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên, hoặc tạp nhiễm, 
hoặc thanh tịnh; chẳng nên quán nhân duyên, hoặc thuộc sanh 
tử, hoặc thuộc Niết-bàn; chẳng nên quán đẳng vô gián duyên, 
sở duyên duyên, tăng thượng duyên, hoặc thuộc sanh tử, hoặc 
thuộc Niết-bàn; chẳng nên quán nhân duyên hoặc ở trong, 
hoặc ở ngoài, hoặc ở hai bên; chẳng nên quán đẳng vô gián 
duyên, Sở duyên duyên, tăng thượng duyên hoặc ở trong, hoặc 
ở ngoài, hoặc ở hai bên; chẳng nên quán nhân duyên, hoặc có 
thể nắm bắt được, hoặc chẳng thể nắm bắt được; chẳng nên 
quán đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên, 
hoặc có thể nắm bắt được, hoặc chẳng thể nắm bắt được. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chẳng nên quán pháp từ duyên sanh ra, hoặc thường, hoặc vô 
thường: chẳng nên quán pháp từ duyên sanh ra, hoặc vui, hoặc khổ; 
chăng nên quán pháp từ duyên sanh ra, hoặc ngã, hoặc vô ngã; chăng 
nên quán pháp từ duyên sanh ra, hoặc tịnh, hoặc chẳng tịnh; chăng nên 
quán pháp từ duyên sanh ra, hoặc không, hoặc chăng không; chẳng 
nên quán pháp từ duyên sanh ra, hoặc có tướng, hoặc không tướng; 
chăng nên quán pháp từ duyên sanh ra, hoặc có nguyện, hoặc không 
nguyện; chăng nên quán pháp từ duyên sanh ra, hoặc tịch tịnh, hoặc 
chăng tịch tịnh; chăng nên quán pháp từ duyên sanh ra, hoặc viễn ly, 
hoặc chẳng viễn ly; chăng nên quán pháp từ duyên sanh ra, hoặc hữu 
vi, hoặc vô vi; chăng nên quán pháp từ duyên sanh ra, hoặc hữu lậu, 
hoặc vô lậu; chinh nên quán pháp từ duyên sanh ra, hoặc sanh, hoặc 
diệt; chẳng nên quán pháp từ duyên sanh ra, hoặc thiện, hoặc chăng 
phải thiện; chăng nên quán pháp từ duyên sanh ra, hoặc có tội, hoặc 
không tội; chăng nên quản pháp từ duyên sanh ra, hoặc có phiền não, 
hoặc không phiền não; chẳng nên quán pháp từ duyên sanh ra, hoặc 
thế gian, hoặc xuất thế gian; chắng nên quán pháp từ duyên sanh ra, 
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hoặc tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh; chăng nên quán pháp từ duyên sanh 
ra, hoặc thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bản; chẳng nên quán pháp từ 
duyên sanh ra, hoặc ở trong, hoặc ở ngoài, hoặc ở hai bên; chắng nên 
quán pháp từ duyên sanh ra, hoặc có thể năm bắt được, hoặc chăng thê 
nắm bắt được. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chẳng nên quán vô minh, hoặc thường, hoặc vô thường; chăng 
nên quán hành, thức, danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão 
tử, sầu, than, khô, lo, phiền, hoặc thường, hoặc vô thường; chăng nên 
quán vô minh, hoặc vui, hoặc khổ; chăng nên quán hành cho đến lão 
tử, sầu, than, khổ, lo, phiền, hoặc vui, hoặc khổ; chăng nên quán vô 
minh, hoặc ngã, hoặc vô ngã; chăng nên quán hành cho đến lão tử, 
sầu, than, khô, lo, phiền, hoặc ngã, hoặc vô ngã; chăng nên quán vô 
minh, hoặc tịnh, hoặc chăng tịnh; chăng nên quán hành cho đến lão tử, 
sầu, than, khô, lo, phiền, hoặc tịnh, hoặc chăng tịnh; chăng nên quán 
vô minh, hoặc không, hoặc chăng không; chăng nên quán hành cho 
đến lão tử, sầu, than, khổ, lo, phiền, hoặc không, hoặc chẳng không; 
chăng nên quán vô minh, hoặc có tướng, hoặc không tướng; chăng 
nên quán hành cho đến lão tử, sầu, than, khô, lo, phiền, hoặc có tướng, 
hoặc không tướng; chăng nên quán vô minh, hoặc có nguyện, hoặc 
không nguyện; chăng nên quán hành cho đến lão tử, sầu, than, khổ, lo, 
phiền, hoặc có nguyện, hoặc không nguyện; chăng nên quán vô minh, 
hoặc tịch tịnh, hoặc chăng tịch tịnh; chăng nên quán hành cho đến lão 
tử, sầu, than, khô, lo, phiền, hoặc tịch tịnh, hoặc chăng tịch tịnh; chăng 
nên quán vô minh, hoặc viễn ly, hoặc chăng viễn ly; chăng nên quán 
hành cho đến lão tử, sầu, than, khổ, lo, phiền, hoặc viễn ly, hoặc chăng 
viễn ly; chăng nên quán vô minh, hoặc hữu vi, hoặc vô vi; chăng nên 
quán hành cho đến lão tử, sầu, than, khổ, lo, phiền, hoặc hữu vi, hoặc 
VÔ VI; chăng nên quán vô minh, hoặc hữu lậu, hoặc vô lậu; chăng nên 
quán hành cho đến lão tử, sầu, than, khô, lo, phiền, hoặc hữu lậu, hoặc 
vô lậu; chăng nên quán vô minh, hoặc sanh, hoặc diệt; chăng nên quản 
hành cho đến lão tử, sầu, than, khổ, lo, phiền, hoặc sanh, hoặc diệt; 
chăng nên quán vô minh, hoặc thiện, hoặc chăng phải thiện; chăng nên 
quán hành cho đến lão tử, sầu, than, khô, lo, phiền, hoặc thiện, hoặc 
chăng phải thiện; chẳng nên quán vô minh, hoặc có tội, hoặc không 
tội; chăng nên quán hành cho đến lão tử, sầu, than, khổ, lo, phiên, 
hoặc có tội, hoặc không tội; chăng nên quán vô minh, hoặc có phiền 
não, hoặc không phiền não; chăng nên quán hành cho đến lão tử, sầu, 
than, khổ, lo, phiên, hoặc có phiền não, hoặc không phiền não; chẳng 
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nên quán vô minh, hoặc thế gian, hoặc xuất thế gian; chăng nên quán 
hành cho đến lão tử, sầu, than, khổ, lo, phiền, hoặc thế gian, hoặc xuất 
thế gian; chăng nên quán vô minh, hoặc tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh; 
chăng nên quán hành cho đến lão tử, sầu, than, khổ, lo, phiền, hoặc tạp 
nhiễm, hoặc thanh tịnh; chăng nên quán vô minh, hoặc thuộc sanh tử, 
hoặc thuộc Niết-bàn; chăng nên quán hành cho đến lão tử, sầu, than, 
khổ, lo, phiền, hoặc thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn; chăng nên 
quán vô minh hoặc ở trong, hoặc ở ngoài, hoặc ở hai bên; chăng nên 
quán hành cho đến lão tử, sầu, than, khô, lo, phiền hoặc ở trong, hoặc 
ở ngoài, hoặc ở hai bên; chẳng nên quán vô minh, hoặc có thể năm bắt 
được, hoặc chăng thể nắm bắt được; chăng nên quán hành cho đến lão 
tử, sầu, than, khô, lo, phiền, hoặc có thê nắm bắt được, hoặc chăng thể 
năm bắt được. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chăng nên quán bố thí Ba-la-mật-đa, hoặc thường, hoặc vô 
thường; chắng nên quán tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa, hoặc thường, hoặc vô thường; chăng nên quán bố thí 
Ba-la-mật-đa, hoặc vui, hoặc khổ; chăng nên quán tịnh giới, an nhẫn, 
tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc vui, hoặc khổ; chắng nên 
quán bố thí Ba-la- mật-đa, hoặc ngã, hoặc vô ngã; chăng nên quán tịnh 
giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc ngã, hoặc 
Vô ngã; chăng nên quán bố thí Ba-la-mật-đa, hoặc tịnh, hoặc chăng 
tịnh; chắng nên quán tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa, hoặc tịnh, hoặc chăng tịnh; chăng nên quán bố thí Ba-la- 
mật-đa, hoặc không, hoặc chăng không; chăng nên quán tịnh giới, an 
nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc không, hoặc chẳng 
không; chẳng nên quán bố thí Ba-la-mật-đa, hoặc có tướng, hoặc 
không tướng; chăng nên quán tịnh giới, an nhẫn, tinh tắn, tịnh lự, Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa, hoặc có tướng, hoặc không tướng: chắng nên quán 
bó thí Ba-la-mật-đa, hoặc có nguyện, hoặc không nguyện; chăng nên 
quán tịnh giới, an nhẫn, tinh tân, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc 
có nguyện, hoặc không nguyện; chẳng nên quán bố thí Ba-la-mật-đa, 
hoặc tịch tịnh, hoặc chăng tịch tịnh; chăng nên quán tịnh giới, an 
nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc tịch tịnh, hoặc 
chăng tịch tịnh; chẳng. nên quán bố thí Ba-la-mật-đa, hoặc viễn ly, 
hoặc chăng viễn ly; chẳng nên quán tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh 
lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc viễn ly, hoặc chăng viễn ly; chăng nên 
quán bố thí Ba-la-mật- đa, hoặc hữu vi, hoặc vô vi; chăng nên quán 
tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc hữu vi, 
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hoặc vô vĩ; chẳng nên quản bố thí Ba-la-mật-đa, hoặc hữu lậu, hoặc vô 
lậu; chăng nên quán tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, hoặc hữu lậu, hoặc vô lậu; chăng nên quán bố thí Ba-la-mật- 
đa, hoặc sanh, hoặc diệt; chăng nên quán tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, 
tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc sanh, hoặc diệt; chăng nên quán 
bố thí Ba-la-mật-đa, hoặc thiện, hoặc chăng phải thiện; chăng nên 
quán tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc 
thiện, hoặc chắng phải thiện; chăng nên quán bố thí Ba-la-mật-đa, 
hoặc có tội, hoặc không tội; chăng nên quán tịnh giới, an nhẫn, tỉnh 
tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc có tội, hoặc không tội; chăng 
nên quán bố thí Ba-la-mật-đa, hoặc có phiền não, hoặc không phiền 
não; chẳng nên quán tịnh giới, an nhẫn, tỉnh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa, hoặc có phiền não, hoặc không phiền não; chăng nên quán 
bồ thí Ba-la-mật-đa, hoặc thế gian, hoặc xuất thế gian; chăng nên quán 
tịnh giới, an nhãn, tỉnh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc thế 
gian, hoặc xuất thế gian; chăng nên quản bồ thí Ba-la-mật-đa, hoặc tạp 
nhiễm, hoặc thanh tịnh; chăng nên quán tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, 
tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh; chăng 
nên quán bố thí Ba-la-mật-đa, hoặc thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết- 
bản; chăng nên quán tịnh giới, an nhẫn, tinh tắn, tịnh lự, Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa, hoặc thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn; chăng nên quán 
bố thí Ba-la-mật-đa hoặc ở trong, hoặc ở ngoài, hoặc ở hai bên; chăng 
nên quán tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa 
hoặc ở trong, hoặc ở ngoài, hoặc ở hai bên; chẳng nên quản bồ thí Ba- 
la-mật-đa, hoặc có thể năm bắt được, hoặc chăng thể nắm bắt được; 
chăng nên quán tịnh giới, an nhãn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, hoặc có thể nắm bắt được, hoặc chẳng thể nắm bắt được. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chăng nên quán cái không nội, hoặc thường, hoặc vô thường; 
chăng nên quán cái không ngoại, cái không nội ngoại, cái không 
không, cái không lớn, cái không thắng nghĩa, cái không hữu vi, cái 
không vô vi, cái không rốt ráo, cái không không biên giới, cái không 
tản mạn, cái không không đổi khác, cái không bốn tánh, cái không tự 
tướng, cái không cộng tướng, cái không tất cả pháp, cái không chăng 
thể năm bắt được, cái không không tánh, cái không tự tánh, cái không 
không tánh tự tánh, hoặc thường, hoặc vô thường; chẳng nên quán cái 
không nội, hoặc vui, hoặc khổ; chăng nên quán cái không ngoại cho 
đến cái không không tánh tự tánh, hoặc vui, hoặc khổ; chăng nên quản 
cái không nội, hoặc ngã, hoặc vô ngã; chẳng nên quán cái không ngoại 
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cho đến cái không không tánh tự tánh, hoặc ngã, hoặc vô ngã; chăng 
nên quán cái không nội, hoặc tịnh, hoặc chăng tịnh; chẳng nên quán 
cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh, hoặc tịnh, hoặc 
chăng tịnh; chăng nên quán cái không nội, hoặc không, hoặc chẳng 
không; chắng nên quán cái không ngoại cho đến cái không không tánh 
tự tánh, hoặc không, hoặc chẳng không; chẳng nên quán cái không 
nội, hoặc có tướng, hoặc không tướng; chăng nên quán cái không 
ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh, hoặc có tướng, hoặc 
không tướng; chẳng nên quán cái không nội, hoặc có nguyện, hoặc 
không nguyện; chăng nên quán cái không ngoại cho đến cái không 
không tánh tự tánh, hoặc có nguyện, hoặc không nguyện; chăng nên 
quán cái không nội, hoặc tịch tịnh, hoặc chẳng tịch tịnh; chẳng nên 
quán cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh, hoặc tịch 
tịnh, hoặc chẳng tịch tịnh; chắng nên quán cái không nội, hoặc viễn ly, 
hoặc chẳng viễn ly; chẳng nên quán cái không ngoại cho đến cái 
không không tánh tự tánh, hoặc viễn ly, hoặc chẳng viễn ly; chẳng nên 
quán cái không nội, hoặc hữu vi, hoặc vô vi; chăng nên quản cái 
không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh, hoặc hữu vi, hoặc 
VÔ VI; chăng nên quán cái không nội, hoặc hữu lậu, hoặc vô lậu; chăng 
nên quán cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh, hoặc 
hữu lậu, hoặc vô lậu; chăng nên quán cái không nội, hoặc ấn, hoặc 
hiển; chăng nên quán cái không ngoại cho đến cái không không tánh 
tự tánh, hoặc ấn, hoặc hiển; chăng nên quán cái không nội, hoặc thiện, 
hoặc chẳng phải thiện; chăng nên quán cái không ngoại cho đến cái 
không không tánh tự tánh, hoặc thiện, hoặc chăng phải thiện; chăng 
nên quán cái không nội, hoặc có tội, hoặc không tội; chăng nên quán 
cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh, hoặc có tội, 
hoặc không tội; chăng nên quán cái không nội, hoặc có phiền não, 
hoặc không phiền não; chăng nên quán cái không ngoại cho đến cái 
không không tánh tự tánh, hoặc có phiền não, hoặc không phiền não; 
chăng nên quán cái không nội, hoặc thế gian, hoặc xuất thế gian; 
chăng nên quán cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự 
tánh, hoặc thế gian, hoặc xuất thế gian; chăng nên quán cái không nội, 
hoặc tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh; chăng nên quán cái không ngoại cho 
đến cái không không tánh tự tánh, hoặc tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh; 
chăng nên quán cái không nội, hoặc thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết- 
bàn; chắng nên quán cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự 
tánh, hoặc thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bản; chăng nên quán cái 
không nội hoặc ở trong, hoặc ở ngoài, hoặc ở hai bên; chăng nên quán 
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cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh hoặc ở trong, 
hoặc ở ngoài, hoặc ở hai bên; chăng nên quán cái không nội, hoặc có 
thể nắm bắt được, hoặc chăng thể nắm bắt được; chăng nên quán cái 
không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh, hoặc có thể nắm 
bắt được, hoặc chăng thể nắm bắt được. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chăng nên quán chơn như, hoặc thường, hoặc vô thường; 
chẳng nên quán pháp giới, pháp tánh, tánh chẳng hư vọng, tánh chăng 
đổi khác, tánh bình đẳng, tánh ly sanh, định pháp, trụ pháp, thật tế, cõi 
hư không, cõi không thể nghĩ bàn, hoặc thường. hoặc vô thường; 
chăng nên quán chơn như, hoặc vui, hoặc khổ; chẳng nên quán pháp 
giới cho đến cõi không thể nghĩ bàn, hoặc vui, hoặc khổ; chẳng nên 
quán chơn như, hoặc ngã, hoặc vô ngã; chăng nên quán pháp giới cho 
đến cõi không thể nghĩ bàn, hoặc ngã, hoặc vô ngã; chăng nên quán 
chơn như, hoặc tịnh, hoặc chẳng tịnh; chăng nên quán pháp giới cho 
đến cõi không thể nghĩ bàn, hoặc tịnh, hoặc chẳng tịnh; chăng nên 
quán chơn như, hoặc không, hoặc chăng không: chẳng nên quán pháp 
giới cho đến cõi không thể nghĩ bàn, hoặc không, hoặc chẳng không; 
chăng nên quán chơn như, hoặc có tướng, hoặc không tướng; chăng 
nên quán pháp giới cho đến cõi không thể nghĩ bàn, hoặc có tướng, 
hoặc không tướng: chăng nên quán chơn như, hoặc có nguyện, hoặc 
không nguyện; chẳng nên quán pháp giới cho đến cõi không thể nghĩ 
bàn, hoặc có nguyện, hoặc không nguyện; chẳng nên quán chơn như, 
hoặc tịch tịnh, hoặc chăng tịch tịnh; chẳng nên quán pháp giới cho tết 
cõi không thê nghĩ bàn, hoặc tịch tịnh, hoặc chẳng tịch tịnh; chẳng nên 
quán chơn như, hoặc viễn ly, hoặc chăng viễn ly; chăng nên quán 
pháp giới cho đến cõi không thể nghĩ bàn, hoặc viễn ly, hoặc chẳng 
viễn ly; chăng nên quán chơn như, hoặc hữu vi, hoặc vô vi; chăng nên 
quán pháp giới cho đến cõi không thể nghĩ bàn, hoặc hữu vi, hoặc vô 
vi; chằng nên quán chơn như, hoặc hữu lậu, hoặc vô lậu; chăng nên 
quán pháp giới cho đến cõi không thể nghĩ bàn, hoặc hữu lậu, hoặc vô 
lậu; chăng nên quán chơn như, hoặc ân, hoặc hiển; chăng nên quán 
pháp giới cho đến cõi không thể nghĩ bàn, hoặc ấn, hoặc hiển; chẳng 
nên quán chơn như, hoặc thiện, hoặc chẳng phải thiện; chẳng nên quán 
pháp giới cho đến cõi không thê nghĩ bàn, hoặc thiện, hoặc chăng phải 
thiện; chăng nên quán chơn như, hoặc có tội, hoặc không tội; chẳng 
nên quán pháp giới cho đến cõi không thể nghĩ bàn, hoặc có tội, hoặc 
không tội; chăng nên quán chơn như, hoặc có phiền não, hoặc không 
phiền não; chăng nên quán pháp giới cho đến cõi không thể nghĩ bàn, 
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hoặc có phiên não, hoặc không phiền não; chăng nên quán chơn như, 
hoặc thế gian, hoặc xuất thế gian; chăng nên quán pháp giới cho đến 
cõi không thê nghĩ bàn, hoặc thế gian, hoặc xuất thế gian; chẳng nên 
quán chơn như, hoặc tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh; chẳng nên quán pháp 
giới cho đến cõi không thể nghĩ bàn, hoặc tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh; 
chăng nên quán chơn như, hoặc thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn; 
chăng nên quán pháp giới cho đến cõi không thể nghĩ bàn, hoặc thuộc 
sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn; chăng nên quán chơn như hoặc ở trong, 
hoặc ở ngoài, hoặc ở hai bên; chăng nên quán pháp giới cho đến cõi 
không thê nghĩ bàn hoặc ở trong, hoặc ở ngoài, hoặc ở hai bên; chẳng 
nên quán chơn như, hoặc có thể năm bắt được, hoặc chăng thể năm 
bắt được; chăng nên quán pháp giới cho đến cõi không thể nghĩ bàn, 
hoặc có thể nắm bắt được, hoặc chăng thể năm bắt được. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chăng nên quán bốn niệm trụ, hoặc thường, hoặc vô thường; 
chăng nên quán bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy 
chi đăng giác, tám chỉ thánh đạo, hoặc thường, hoặc vô thường; chăng 
nên quán bốn niệm trụ, hoặc vui, hoặc khổ; chăng nên quán bốn chánh 
đoạn cho đến tám chi thánh đạo, hoặc vui, hoặc khổ; chăng nên quán 
bốn niệm trụ, hoặc ngã, hoặc vô ngã; chăng nên quản bốn chánh đoạn 
cho đến tám chi thánh đạo, hoặc ngã, hoặc vô ngã; chẳng nên quán 
bốn niệm trụ, hoặc tịnh, hoặc chăng tịnh; chăng nên quán bốn chánh 
đoạn cho đến tám chi thánh đạo, hoặc tịnh, hoặc chăng tịnh; chăng 
nên quán bốn niệm trụ hoặc không hoặc chăng không; chăng nên quán 
bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo hoặc không hoặc chăng 
không; chăng nên quán bốn niệm trụ, hoặc có tướng, hoặc không 

tướng: chăng nên quán bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo, 
hoặc có tướng, hoặc không tướng; chăng nên quán bốn niệm trụ, hoặc 
có nguyện, hoặc không nguyện; chăng nên quán bốn chánh đoạn cho 
đến tám chi thánh đạo, hoặc có nguyện, hoặc không nguyện; chăng 
nên quán bốn niệm trụ, hoặc tịch tịnh, hoặc chăng tịch tịnh; chẳng nên 
quản bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo, hoặc tịch tịnh, hoặc 
chăng tịch tịnh; chăng nên quản bốn niệm trụ, hoặc viễn ly, hoặc 
chăng viễn ly; chẳng nên quán bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh 
đạo, hoặc viên ly, hoặc chăng viễn ly; chăng nên quán bốn niệm trụ, 
hoặc hữu vi, hoặc vô vi; chăng nên quán bốn chánh đoạn cho đến tám 
chi thánh đạo, hoặc hữu vi, hoặc vô vĩ; chăng nên quán bốn niệm trụ, 
hoặc hữu lậu, hoặc vô lậu; chăng nên quán bốn chánh đoạn cho đến 
tám chi thánh đạo, hoặc hữu lậu, hoặc vô lậu; chắng nên quán bốn 
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niệm trụ, hoặc sanh, hoặc diệt; chăng nên quán bốn chánh đoạn cho 
đến tám chi thánh đạo, hoặc sanh, hoặc diệt; chăng nên quản bốn niệm 
trụ, hoặc thiện, hoặc chăng phải thiện; chẳng nên quản bốn chánh 
đoạn cho đến tám chi thánh đạo, hoặc thiện, hoặc chăng phải thiện; 
chăng nên quán bốn niệm trụ, hoặc có tội, hoặc không tội; chẳng nên 
quán bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo, hoặc có tội, hoặc 
không tội; chẳng nên quán bốn niệm trụ, hoặc có phiền não, hoặc 
không phiền não; chăng nên quán bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ 
thánh đạo, hoặc có phiền não, hoặc không, phiền não; chăng nên quán 
bốn niệm trụ, hoặc thế gian, hoặc xuất thế gian; chẳng nên quán bốn 
chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo, hoặc thế gian, hoặc xuất thế 
ĐIAn; chăng nên quán bốn niệm trụ, hoặc tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh; 
chắng nên quán bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo, hoặc tạp 
nhiễm, hoặc thanh tịnh; chăng nên quán bốn niệm trụ, hoặc thuộc sanh 
tử, hoặc thuộc Niết-bàn; chăng nên quản bốn chánh đoạn cho đến tám 
chi thánh đạo, hoặc thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bản; chẳng nên 
quán bốn niệm trụ hoặc ở trong, hoặc ở ngoài, hoặc ở hai bên; chăng 
nên quán bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo hoặc ở trong, 
hoặc ở ngoài, hoặc ở hai bên; chăng nên quán bốn niệm trụ, hoặc có 
thể nắm bắt được, hoặc chắng thể nắm bắt được; chẳng nên quán bốn 
chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo, hoặc có thể nắm bắt được, 
hoặc chẳng thể năm bắt được. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chẳng nên quán thánh đế khổ, hoặc thường, hoặc vô thường: 
chăng nên quán thánh đế tập, diệt, đạo, hoặc thường, hoặc vô thường; 
chăng nên quán thánh để khổ, hoặc vui, hoặc khổ; chẳng nên quán 
thánh đề tập, diệt, đạo, hoặc vui, hoặc khổ; chăng nên quán thánh để 
khổ, hoặc ngã, hoặc vô ngã; chăng nên quán thánh để tập, diệt, đạo, 
hoặc ngã, hoặc vô ngã; chăng nên quán thánh đề khô, hoặc tịnh, hoặc 
chăng tịnh; chăng nên quán thánh đế tập, diệt, đạo, hoặc tịnh, hoặc 
chăng tịnh; chẳng nên quán thánh để khổ, hoặc không, hoặc chắng 
không; chăng nên quán thánh đế tập, diệt, đạo, hoặc không, hoặc 
chăng không; chăng nên quán thánh để khổ, hoặc có tướng, hoặc 
không tướng; chăng nên quán thánh để tập, diệt, đạo, hoặc có tướng, 
hoặc không tướng; chăng nên quán thánh đế khổ, hoặc có nguyện, 
hoặc không nguyện; chẳng nên quán thánh để tập, diệt, đạo, hoặc có 
nguyện, hoặc không nguyện; chăng nên quán thánh đề khổ, hoặc tịch 
tịnh, hoặc chăng tịch tịnh; chẳng nên quán thánh để tập, diệt, đạo, 
hoặc tịch tịnh, hoặc chăng tịch tịnh; chăng nên quán thánh để khổ, 
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hoặc viễn ly, hoặc chăng viễn ly; chăng nên quán thánh để tập, diệt, 
đạo, hoặc viên ly, hoặc chăng viễn ly; chăng nên quán thánh đề khổ, 
hoặc hữu vi, hoặc vô vi; chăng nên quán thánh đề tập, diệt, đạo, hoặc 
hữu vi, hoặc vô vi; chắng nên quán thánh để khổ, hoặc hữu lậu, hoặc 
vô lậu; chăng nên quán thánh để tập, diệt, đạo, hoặc hữu lậu, hoặc vô 
lậu; chăng nên quán thánh để khổ, hoặc sanh, hoặc diệt; chẳng nên 
quán thánh đề tập, diệt, đạo, hoặc sanh, hoặc diệt; chăng nên quán 
thánh đề khổ, hoặc thiện, hoặc chăng phải thiện; chăng nên quán thánh 
đề tập, diệt, đạo, hoặc thiện, hoặc chăng phải thiện; chẳng nên quán 
thánh đế khổ, hoặc có tội, hoặc không tội; chăng nên quán thánh để 
tập, diệt, đạo, hoặc có tội, hoặc không tội; chăng nên quán thánh đề 
khổ, hoặc có phiền não, hoặc không phiền não; chẳng nên quán thánh 
đề tập, diệt, đạo, hoặc có phiền não, hoặc không phiền não; chăng nên 
quán thánh đề khổ, hoặc thế gian, hoặc xuất thế gian; chăng nên quán 
thánh để tập, diệt, đạo, hoặc thế _glan, hoặc xuất thế gian; chăng nên 
quán thánh đế khổ, hoặc tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh; chăng nên quán 
thánh đề tập, diệt, đạo, hoặc tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh; chăng nên 
quán thánh để khổ, hoặc thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn; chẳng 
nên quán thánh đề tập, diệt, đạo, hoặc thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết- 
bàn; chăng nên quán thánh đề khổ hoặc ở trong, hoặc ở ngoài, hoặc ở 
hai bên; chăng nên quán thánh đề tập diệt đạo, hoặc ở trong, hoặc ở 
ngoài, hoặc ở hai bên; chẳng nên quán thánh đề khổ, hoặc có thể nắm 
bắt được, hoặc chăng thể nắm bắt được; chăng nên quán thánh đề tập, 
diệt, đạo, hoặc có thê nắm bắt được, hoặc chăng thể năm bắt được. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chăng nên quán bốn tịnh lự, hoặc thường, hoặc vô thường; 
chăng nên quán bốn vô lượng, bốn định vô sắc, hoặc thường, hoặc vô 
thường; chăng nên quán bốn tịnh lự, hoặc vui, hoặc khổ; chăng nên 
quán bốn vô lượng, bốn định vô sắc, hoặc vui, hoặc khổ; chăng nên 
quán bốn tịnh lự, hoặc ngã, hoặc vô ngã; chăng nên quán bốn vô 
lượng, bốn định vô sắc, hoặc ngã, hoặc vô ngã; chẳng nên quán bốn 
tịnh lự, hoặc tịnh, hoặc chăng tịnh; chăng nên quán bốn vô lượng, bốn 
định vô sắc, hoặc tịnh, hoặc chăng tịnh; chăng nên quán bốn tịnh lự, 
hoặc không, hoặc chăng không; chăng nên quán bốn vô lượng, bốn 
định vô sắc, hoặc không, hoặc chẳng không; chăng nên quán bốn tịnh 
lự, hoặc có tướng, hoặc không tướng; chăng nên quán bốn vô lượng, 
bốn định vô sắc, hoặc có tướng, hoặc không tướng; chăng nên quán 
bốn tịnh lự, hoặc có nguyện, hoặc không nguyện; chăng nên quán bốn 
vô lượng, bốn định vô sắc, hoặc có nguyện, hoặc không nguyện; 
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chăng nên quán bốn tịnh lự, hoặc tịch tịnh, hoặc chăng tịch tịnh; chăng 
nên quán bốn vô lượng, bốn định vô sắc, hoặc tịch tịnh, hoặc chăng 
tịch tịnh; chăng nên quán bốn tịnh lự, hoặc viễn ly, hoặc chẳng viễn 
ly; chẳng. nên quản bốn vô lượng, bốn định vô sắc, hoặc viễn ly, hoặc 
chăng viên ly; chăng nên quán bốn tịnh lự, hoặc hữu vi, hoặc vô vĩ; 
chẳng. nên quán bốn vô lượng, bốn định vô sắc, hoặc hữu vi, hoặc vô 
VI; chăng nên quán bốn tịnh lự, hoặc hữu lậu, hoặc vô lậu; chăng nên 
quán bốn vô lượng, bốn định vô sắc, hoặc hữu lậu, hoặc vô lậu; chăng 
nên quản bốn tịnh lự, hoặc sanh, hoặc diệt; chẳng nên quán bốn vô 
lượng, bốn định vô sắc, hoặc sanh, hoặc diệt; chăng nên quản bốn tịnh 
lự, hoặc thiện, hoặc chăng phải thiện; chăng nên quán bốn vô lượng, 
bốn định vô sắc, hoặc thiện, hoặc chăng phải thiện; chăng nên quán 
bốn tịnh lự, hoặc có tội, hoặc không tội; chăng nên quán bốn vô 
lượng, bốn định vô sắc, hoặc có tội, hoặc không tội; chăng nên quán 
bốn tịnh lự, hoặc có phiền não, hoặc không phiền não; chẳng nên quán 
bốn vô lượng, bốn định vô sắc, hoặc có phiền não, hoặc không phiền 
não; chẳng nên quán bốn tịnh lự, hoặc thế gian, hoặc xuất thế gian; 
chăng nên quán bốn vô lượng, bốn định vô sắc, hoặc thế gian, hoặc 
xuất thế gian; chăng nên quản bốn tịnh lự, hoặc tạp nhiễm, hoặc thanh 
tịnh; chăng nên quán bốn vô lượng, bốn định vô sắc, hoặc tạp nhiễm, 
hoặc thanh tịnh; chẳng nên quản bốn tịnh lự, hoặc thuộc sanh tử, hoặc 
thuộc Niết-bàn; chăng nên quán bốn vô lượng, bốn định vô sắc, hoặc 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bản; chẳng nên quán bốn tịnh lự hoặc ở 
trong, hoặc ở ngoài, hoặc ở hai bên; chăng nên quán bốn vô lượng, 
bốn định vô sắc hoặc ở trong, hoặc ở ngoài, hoặc ở hai bên; chăng nên 
quán bốn tịnh lự, hoặc có thể năm bắt được, hoặc chẳng thể năm bắt 
được; chăng nên quản bốn vô lượng, bốn định vô sắc, hoặc có thể năm 
bắt được, hoặc chắng thể năm bắt được. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chăng nên quán tám giải thoát, hoặc thường, hoặc vô thường; 
chăng nên quán tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ, hoặc 
thường, hoặc vô thường; chăng nên quán tám giải thoát, hoặc vui, 
hoặc khổ; chẳng nên quán tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến 
xứ, hoặc vui, hoặc khổ; chăng nên quản tám giải thoát, hoặc ngã, hoặc 
vô ngã; chăng nên quán tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ, 
hoặc ngã, hoặc vô ngã; chẳng nên quán tám giải thoát, hoặc tịnh, hoặc 
chẳng tịnh; chẳng nên quán tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến 
xứ, hoặc tịnh, hoặc chăng tịnh; chăng nên quán tám giải thoát, hoặc 
không, hoặc chẳng không; chẳng nên quán tám thắng xứ, chín định 
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thứ đệ, mười biến xứ, hoặc không, hoặc chăng không; chăng nên quản 
tám giải thoát hoặc có tuớng hoặc không tướng; chăng nên quán tám 
thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ, hoặc có tướng, hoặc không 
tướng; chăng nên quán tám giải thoát, hoặc có nguyện, hoặc không 
nguyện; chăng nên quán tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến 
xứ, hoặc có nguyện, hoặc không nguyện; chăng nên quán tám giải 
thoát, hoặc tịch tịnh, hoặc chẳng tịch tịnh; chẳng nên quán tám thăng 
xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ, hoặc tịch tịnh, hoặc chẳng tịch 
tịnh; chăng nên quán tám giải thoát, hoặc viễn ly, hoặc chẳng viên ly; 
chăng nên quán tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ hoặc 
viễn ly hoặc chăng viễn ly; chắng nên quán tám giải thoát, hoặc hữu 
vi, hoặc vô vi; chăng nên quán tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười 
biến xứ, hoặc hữu vi, hoặc vô vi; chẳng nên quán tám giải thoát, hoặc 
hữu lậu, hoặc vô lậu; chẳng nên quán tắm thắng xứ, chín định thứ đệ, 
mười biến xứ, hoặc hữu lậu, hoặc vô lậu; chăng nên quán tắm giải 
thoát, hoặc sanh, hoặc diệt; chăng nên quán tám thắng xứ, chín định 
thứ đệ, mười biến xứ, hoặc sanh, hoặc diệt; chẳng nên quán tám giải 
thoát, hoặc thiện, hoặc chẳng phải thiện; chăng nên quán tám thắng 
xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ, hoặc thiện, hoặc chắng phải thiện; 
chăng nên quán tám giải thoát, hoặc có tội, hoặc không tội; chăng nên 
quán tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ, hoặc có tội, hoặc 
không tội; chăng nên quán tám giải thoát, hoặc có phiền não, hoặc 
không phiền não; chắng nên quán tám thắng xứ, chín định thứ đệ, 
mười biến xứ, hoặc có phiền não, hoặc không phiền não; chẳng nên 
quán tám giải thoát, hoặc thế gian, hoặc xuất thế gian; chẳng nên quán 
tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ, hoặc thế gian, hoặc 
xuất thế gian; chăng nên quán tám giải thoát, hoặc tạp nhiễm, hoặc 
thanh tịnh; chẳng nên quán tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến 
xứ, hoặc tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh; chăng nên quán tám giải thoát, 
hoặc thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn; chăng nên quán tám thắng 
xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ, hoặc thuộc sanh tử, hoặc thuộc 
Niết-bàn; chăng nên quán tám giải thoát hoặc ở trong, hoặc ở ngoài, 
hoặc ở hai bên; chăng nên quán tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười 
biến xứ hoặc ở trong, hoặc ở ngoài, hoặc ở hai bên; chẳng nên quán 
tám giải thoát, hoặc có thể nắm bắt được, hoặc chăng thể nắm bắt 
được; chăng nên quán tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ, 
hoặc có thể nắm bắt được, hoặc chăng thể năm bắt được. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chăng nên quán pháp môn giải thoát không, hoặc thường, 
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hoặc vô thường: chẳng nên quán pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện, hoặc thường, hoặc vô thường; chăng nên quán pháp môn giải 
thoát không, hoặc vui, hoặc khổ; chắng nên quán pháp môn giải thoát 
vô tướng, vô nguyện, hoặc vui, hoặc khổ; chăng nên quán pháp môn 
giải thoát không, hoặc ngã, hoặc vô ngã; chăng nên quán pháp môn 
giải thoát vô tướng, vô nguyện, hoặc ngã, hoặc vô ngã; chăng nên 
quán pháp môn giải thoát không, hoặc tịnh, hoặc chẳng tịnh; chăng 
nên quán pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, hoặc tịnh, hoặc 
chăng tịnh; chẳng nên quán pháp môn giải thoát không, hoặc không, 
hoặc chăng không; chẳng nên quán pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện, hoặc không, hoặc chắng không; chẳng nên quán pháp môn 
giải thoát không, hoặc có tướng, hoặc không tướng: chẳng nên quán 
pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, hoặc có tướng, hoặc không 
tướng; chẳng nên quán pháp môn giải thoát không, hoặc có nguyện, 
hoặc không nguyện; chắng nên quán pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện, hoặc có nguyện, hoặc không nguyện; chăng nên quán pháp 
môn giải thoát không, hoặc tịch tịnh, hoặc chăng tịch tịnh; chăng nên 
quán pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, hoặc tịch tịnh, hoặc 
chăng tịch tịnh; chẳng nên quán pháp môn giải thoát không, hoặc viễn 
ly, hoặc chăng viễn ly; chăng nên quán pháp môn giải thoát vô tướng, 
vô nguyện, hoặc viễn ly, hoặc chăng viễn ly; chăng nên quán pháp 
môn giải thoát không, hoặc hữu vi, hoặc vô vi; chẳng nên quán pháp 
môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, hoặc hữu vi, hoặc vô vi; chăng 
nên quán pháp môn giải thoát không, hoặc hữu lậu, hoặc vô lậu; chăng 
nên quán pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, hoặc hữu lậu, 
hoặc vô lậu; chăng nên quán pháp môn giải thoát không, hoặc sanh, 
hoặc diệt; chăng nên quán pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, 
hoặc sanh, hoặc diệt; chắng nên quán pháp môn giải thoát không, hoặc 
thiện, hoặc chăng phải thiện; chăng nên quán pháp môn giải thoát vô 
tướng, vô nguyện, hoặc thiện, hoặc chăng phải thiện; chăng nên quán 
pháp môn giải thoát không, hoặc có tội, hoặc không tội; chăng nên 
quán pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, hoặc có tội, hoặc 
không tội; chắng nên quán pháp môn giải thoát không, hoặc có phiền 
não, hoặc không phiền não; chăng nên quán pháp môn giải thoát vô 
tướng, vô nguyện, hoặc có phiền não, hoặc không phiền não. Chẳng 
nên quán pháp môn giải thoát không, hoặc thế gian, hoặc xuất thế 
gian; chăng nên quán pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, hoặc 
thế gian, hoặc xuất thế gian; chăng nên quán pháp môn giải thoát 
không, hoặc tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh; chăng nên quán pháp môn 
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giải thoát vô tướng, vô nguyện, hoặc tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh; 
chăng nên quán pháp môn giải thoát không, hoặc thuộc sanh tử, hoặc 
thuộc Niết-bàn; chăng nên quán pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện, hoặc thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn; chẳng nên quán 
pháp môn giải thoát không hoặc ở trong, hoặc ở ngoài, hoặc ở hai bên; 
chăng nên quán pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện hoặc ở 
trong, hoặc ở ngoài, hoặc ở hai bên; chăng nên quán pháp môn giải 
thoát không, hoặc có thể nắm bắt được, hoặc chăng thể nắm bắt được; 
chăng nên quán pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, hoặc có thê 
năm bắt được, hoặc chẳng thể năm bắt được. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chăng nên quán pháp môn Đà-la-m, hoặc thường, hoặc vô 
thường; chăng nên quán pháp môn Tam-ma-đla, hoặc thường, hoặc vô 
thường; chăng nên quán pháp môn Đà-la-ni, hoặc vui, hoặc khổ; 
chăng nên quán pháp môn Tam-ma-địa, hoặc vui, hoặc khổ; chẳng 
nên quán pháp môn Đà-la-mi, hoặc ngã, hoặc vô ngã; chẳng nên quán 
pháp môn Tam-ma-địa, hoặc ngã, hoặc vô ngã; chăng nên quán pháp 
môn Đà-la-m, hoặc tịnh, hoặc chăng tịnh; chăng nên quán pháp môn 
Tam-ma-địa, hoặc tịnh, hoặc chăng tịnh; chăng nên quán pháp môn 
Đà-la-ni, hoặc không, hoặc chẳng không; chăng nên quán pháp môn 
Tam-ma-địa, hoặc không, hoặc chăng không: chẳng nên quán pháp 
môn Đà-la-ni, hoặc có tướng, hoặc không tướng; chẳng nên quán pháp 
môn Tam-ma-địa, hoặc có tướng, hoặc không tướng: chẳng nên quán 
pháp môn Đàả-la-ni, hoặc có nguyện, hoặc không nguyện; chăng nên 
quán pháp môn Tam-ma-địa, hoặc có nguyện, hoặc không nguyện; 
chăng nên quán pháp môn Đà-la-ni, hoặc tịch tịnh, hoặc chăng tịch 
tịnh; chăng nên quán pháp môn Tam-ma-địa, hoặc tịch tịnh, hoặc 
chăng tịch tịnh; chăng nên quán pháp môn Đà-la-ni, hoặc viễn ly, hoặc 
chăng viễn ly; chăng nên quán pháp môn Tam-ma-địa, hoặc viễn ly, 
hoặc chắng viễn ly; chăng nên quán pháp môn Đà-la-ni, hoặc hữu vi, 
hoặc vô vi; chắng nên quán pháp môn Tam-ma-địa, hoặc hữu vi, hoặc 
VÔ VI; EHDE nên quán pháp môn Đà-la-n1, hoặc hữu lậu, hoặc vô lậu; 
chăng nên quán pháp môn Tam-ma-địa, hoặc hữu lậu, hoặc vô lậu; 
chăng nên quán pháp môn Đà-la-ni, hoặc sanh, hoặc diệt; chăng nên 
quán pháp môn Tam-ma-địa, hoặc sanh, hoặc diệt; chăng nên quán 
pháp môn Đà-la-ni, hoặc thiện, hoặc chẳng phải thiện; chăng nên quán 
pháp môn Tam-ma-địa, hoặc thiện, hoặc chăng phải thiện; chẳng nên 
quán pháp môn Đà-la-n1, hoặc có tội, hoặc không tội; chăng nên quán 
pháp môn Tam-ma-địa, hoặc có tội, hoặc không tội; chăng nên quán 
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pháp môn Đà-la-mi, hoặc có phiền não, hoặc không phiền não; chăng 
nên quán pháp môn Tam-ma-địa, hoặc có phiền não, hoặc không 
phiền não; chăng nên quán pháp môn Đà-la-ni, hoặc thế gian, hoặc 
xuất thế gian; chăng nên quán pháp môn Tam-ma-địa, hoặc thế gian, 
hoặc xuất thế gian; chăng nên quán pháp môn Đàả-la-nIl, hoặc tạp 
nhiễm, hoặc thanh tịnh; chăng nên quán pháp môn Tam-ma-địa, hoặc 
tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh; chăng nên quán pháp môn Đà-la-ni, hoặc 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn; chăng nên quán pháp môn Tam- 
ma-địa, hoặc thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bản; chẳng nên quán 
pháp môn Đà-la-nI hoặc ở trong, hoặc ở ngoài, hoặc ở hai bên; chăng 
nên quán pháp môn Tam-ma-địa hoặc ở trong, hoặc ở ngoài, hoặc ở 
hai bên; chắng nên quán pháp môn Đà-la-ni, hoặc có thể năm bắt 
được, hoặc chăng thể năm bắt được; chẳng nên quán pháp môn Tam- 
ma-địa, hoặc có thể năm bắt được, hoặc chăng thể năm bắt được. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chẳng nên quán bậc Cực hỷ, hoặc thường, hoặc vô thường; 
chăng nên quán bậc Ly cầu, bậc Phát quang, bậc Diệm tuệ, bậc Cực 
nan thắng, bậc Hiện tiền, bậc Viễn hành, bậc Bất động, bậc Thiện tuệ, 
bậc Pháp vân, hoặc thường, hoặc vô thường; chăng nên quán bậc Cực 
hỷ, hoặc vui, hoặc khổ; chẳng nên quán bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp 
vân, hoặc vui, hoặc khổ; chẳng nên quán bậc Cực hỷ, hoặc ngã, hoặc 
vô ngã; chăng nên quán bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân, hoặc ngã, 
hoặc vô ngã; chắng nên quán bậc Cực hỷ, hoặc tịnh, hoặc chăng tịnh; 
chăng nên quán bậc Ly câu cho đến bậc Pháp vân, hoặc tịnh, hoặc 
chăng tịnh; chăng nên quán bậc Cực hỷ, hoặc không, hoặc chăng 
không; chăng nên quán bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân, hoặc không, 
hoặc chắng không; chăng nên quán bậc Cực hỷ, hoặc có tướng, hoặc 
không tướng; chăng nên quán bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân, hoặc 
có tướng, hoặc không tướng; chăng nên quán bậc Cực hỷ, hoặc có 
nguyện, hoặc không nguyện; chẳng nên quán bậc Ly cấu cho đến bậc 
Pháp vân, hoặc có nguyện, hoặc không nguyện; chẳng nên quán bậc 
Cực hỷ, hoặc tịch tịnh, hoặc chăng tịch tịnh; chăng nên quán bậc Ly 
cầu cho đến bậc Pháp vân, hoặc tịch tịnh, hoặc chăng tịch tịnh; chăng 
nên quán bậc Cực hỷ, hoặc viễn ly, hoặc chẳng viễn ly; chăng nên 
quán bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân, hoặc viễn ly, hoặc chăng viễn 
ly; chẳng nên quán bậc Cực hỷ, hoặc hữu vi, hoặc vô vi; chăng nên 
quán bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân, hoặc hữu vi, hoặc vô vi; chăng 
nên quán bậc Cực hỷ, hoặc hữu lậu, hoặc vô lậu; chăng nên quán bậc 
Ly cấu cho đến bậc Pháp vân, hoặc hữu lậu, hoặc vô lậu; chăng nên 
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quán bậc Cực hỷ, hoặc sanh, hoặc diệt; chăng nên quán bậc Ly cầu 
cho đến bậc Pháp vân, hoặc sanh, hoặc diệt; chăng nên quán bậc Cực 
hỷ, hoặc thiện, hoặc chăng phải thiện; chăng nên quán bậc Ly cấu cho 
đến bậc Pháp vân, hoặc thiện, hoặc chăng phải thiện; chăng nên quán 
bậc Cực hỷ, hoặc có tội, hoặc không tội; chăng nên quán bậc Ly câu 
cho đến bậc Pháp vân, hoặc có tội, hoặc không tội; chắng nên quán 
bậc Cực hỷ, hoặc có phiền não, hoặc không phiền não; chăng nên 
quán bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân, hoặc có phiền não, hoặc 
không phiền não; chẳng nên quán bậc Cực hỷ, hoặc thế gian, hoặc 
xuất thế gian; chăng nên quán bậc Ly cầu cho đến bậc Pháp vân, hoặc 
thế _gian, hoặc xuất thế gian; chăng nên quán bậc Cực hỷ, hoặc tạp 
nhiễm, hoặc thanh tịnh; chẳng nên quán bậc Ly cầu cho đến bậc Pháp 
vân, hoặc tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh; chăng nên quán bậc Cực hỷ, 
hoặc thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn; chăng nên quán bậc Ly cầu 
cho đến bậc Pháp vân, hoặc thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn; chăng 
nên quán bậc Cực hỷ hoặc ở trong, hoặc ở ngoài, hoặc ở hai bên; 
chăng nên quán bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân hoặc ở trong, hoặc ở 
ngoài, hoặc ở hai bên; chăng nên quán bậc Cực hỷ, hoặc có thể năm 
bắt được, hoặc chăng thể năm bắt được; chăng nên quán bậc Ly cầu 
cho đến bậc Pháp vân, hoặc có thể nắm bắt được, hoặc chăng thể nắm 
bắt được. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chăng nên quán năm loại mắt, hoặc thường, hoặc vô thường; 
chăng nên quán sáu phép thân thông, hoặc thường, hoặc vô thường; 
chăng nên quán năm loại mắt, hoặc vui, hoặc khổ; chẳng nên quán sáu 
phép thần thông, hoặc vui, hoặc khổ; chẳng nên quán năm loại mắt, 
hoặc ngã, hoặc vô ngã; chăng nên quán sáu phép thần thông, hoặc ngã, 
hoặc vô ngã; chẳng nên quán năm loại mắt, hoặc tịnh, hoặc chắng 
tịnh; chăng nên quán sáu phép thần thông, hoặc tịnh, hoặc chắng tịnh; 
chăng nên quán năm loại mắt, hoặc không, hoặc chăng không; chăng 
nên quán sáu phép thần thông, hoặc không, hoặc chẳng không; chăng 
nên quán năm loại mắt, hoặc có tướng, hoặc không tướng; chăng nên 
quán sáu phép thần thông, hoặc có tướng, hoặc không tướng; chẳng 
nên quán năm loại mắt, hoặc có nguyện, hoặc không nguyện; chẳng 
nên quán sáu phép thần thông, hoặc có nguyện, hoặc không nguyện; 
chăng nên quán năm loại mắt, hoặc tịch tịnh, hoặc chẳng tịch tịnh; 
chăng nên quán sáu phép thần thông, hoặc tịch tịnh, hoặc chẳng tịch 
tịnh; chẳng nên quán năm loại mắt, hoặc viễn ly, hoặc chăng viên ly; 
chăng nên quán sáu phép thần thông, hoặc viễn ly, hoặc chắng viễn ly; 
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chăng nên quán năm loại mắt, hoặc hữu vi, hoặc vô vi; chẳng nên 
quán sáu phép thần thông, hoặc hữu vi, hoặc vô vi; chăng nên quán 
năm loại mắt, hoặc hữu lậu, hoặc vô lậu; chăng nên quán sáu phép 
thần thông, hoặc hữu lậu, hoặc vô lậu; chăng nên quán năm loại mắt, 
hoặc sanh, hoặc diệt; chăng nên quán sáu phép thần thông, hoặc sanh, 
hoặc diệt; chẳng nên quán năm loại mắt, hoặc thiện, hoặc chẳng phải 
thiện; chẳng nên quán sáu phép thân thông, hoặc thiện, hoặc chẳng 
phải thiện; chăng nên quán năm loại mắt, hoặc có tội, hoặc không tội; 
chẳng nên quán sáu phép thân thông, hoặc có tội, hoặc không tội; 
chăng nên quán năm loại mắt, hoặc có phiền não, hoặc không phiền 
não; chăng nên quán sáu phép thần thông, hoặc có phiền não, hoặc 
không phiền não; chẳng nên quán năm loại mắt, hoặc thế gian, hoặc 
xuất thế gian; chăng nên quán sáu phép thần thông, hoặc thế gian, 
hoặc xuất thế gian; chăng nên quán năm loại mắt, hoặc tạp nhiễm, 
hoặc thanh tịnh; chăng nên quán sáu phép thần thông, hoặc tạp nhiễm, 
hoặc thanh tịnh; chẳng nên quán năm loại mắt, hoặc thuộc sanh tử, 
hoặc thuộc Niết-bàn; chăng nên quán sáu phép thần thông, hoặc thuộc 
sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn; chăng nên quán năm loại mắt hoặc. Ở 
trong, hoặc ở ngoài, hoặc ở hai bên; chẳng nên quán sáu phép thần 
thông hoặc ở trong, hoặc ở ngoài, hoặc ở hai bên; chăng nên quán năm 
loại mắt, hoặc có thể nắm bắt được, hoặc chăng thể nắm bắt được; 
chăng nên quán sáu phép thần thông, hoặc có thể năm bắt được, hoặc 
chăng thể nắm bắt được. 


Quyển Thứ 12 
HEÁT 
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Lại nữa, Thiện Hiện! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chăng nên quán mười lực của Phật, hoặc thường, hoặc vô 
thường; chăng nên quán bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông 
suốt, mười tám pháp Phật bất cộng, hoặc thường, hoặc vô thường; 
chăng nên quán mười lực của Phật, hoặc vui, hoặc khổ; chăng nên 
quán bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp 
Phật bất cộng, hoặc vui, hoặc khổ; chăng nên quán mười lực của Phật, 
hoặc ngã, hoặc vô ngã; chăng nên quán bốn điều không sợ, bốn sự 
hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng, hoặc ngã, hoặc vô 
ngã; chăng nên quán mười lực của Phật, hoặc tịnh, hoặc chăng tịnh; 
chăng nên quán bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười 
tám pháp Phật bất cộng, hoặc tịnh, hoặc chăng tịnh; chăng nên quán 
mười lực của Phật, hoặc không, hoặc chăng không; chăng nên quán 
bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật 
bất cộng, hoặc không, hoặc chăng không: chăng nên quán mười lực 
của Phật, hoặc có tướng, hoặc không tướng; chăng nên quán bốn điều 
không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng, 
hoặc có tướng, hoặc không tướng; chắng nên quán mười lực của Phật, 
hoặc có nguyện, hoặc không nguyện; chăng nên quán bốn điều không 
sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng, hoặc có 
nguyện, hoặc không nguyện; chăng nên quán mười lực của Phật, hoặc 
tịch tịnh, hoặc chẳng tịch tịnh; chăng nên quán bốn điều không sợ, bốn 
sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng, hoặc tịch tịnh, 
hoặc chăng tịch tịnh; chăng nên quán mười lực của Phật, hoặc viễn ly, 
hoặc chẳng viễn ly; chẳng nên quán bốn điều không sợ, bốn sự hiểu 
biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng, hoặc viễn ly, hoặc 
chăng viễn ly; chăng nên quán mười lực của Phật, hoặc hữu vi, hoặc 
vô vi; chăng nên quán bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, 
mười tám pháp Phật bất cộng, hoặc hữu vi, hoặc vô vi; chăng nên 
quản mười lực của Phật, hoặc hữu lậu, hoặc vô lậu; chăng nên quán 
bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật 
bất cộng, hoặc hữu lậu, hoặc vô lậu; chăng nên quán mười lực của 
Phật, hoặc sanh, hoặc diệt; chăng nên quán bốn điều không sợ, bốn sự 
hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng, hoặc sanh, hoặc 
diệt; chăng nên quán mười lực của Phật, hoặc thiện, hoặc chăng phải 
thiện; chăng nên quản bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, 
mười tắm pháp Phật bất cộng, hoặc thiện, hoặc chăng phải thiện; 
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chăng nên quán mười lực của Phật, hoặc có tội, hoặc không tội; chăng 
nên quán bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám 
pháp Phật bất cộng, hoặc có tội, hoặc không tội; chăng nên quán mười 
lực của Phật, hoặc có phiền não, hoặc không phiền não; chăng nên 
quán bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp 
Phật bất cộng, hoặc có phiền não, hoặc không phiền não; chắng nên 
quán mười lực của Phật, hoặc thế gian, hoặc xuất thế gian; chăng nên 
quán bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp 
Phật bất cộng, hoặc thế gian, hoặc xuất thế gian; chăng nên quán mười 
lực của Phật, hoặc tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh; chăng nên quán bốn 
điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất 
cộng, hoặc tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh; chăng nên quán mười lực của 
Phật, hoặc thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bản; chẳng nên quán bốn 
điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất 
cộng, hoặc thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn; chăng nên quán mười 
lực của Phật hoặc ở trong hoặc ở ngoài hoặc ở hai bên; chăng nên 
quán bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp 
Phật bất cộng hoặc ở trong hoặc ở ở ngoài hoặc ở hai bên; chăng nên 
quán mười lực của Phật, hoặc có thể nắm bắt được, hoặc chăng thê 
năm bắt được; chăng nên quán bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết 
thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng, hoặc có thể nắm bắt được, 
hoặc chắng thê năm bắt được. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chăng nên quán đại từ, hoặc thường, hoặc vô thường; chăng 
nên quán đại bị, đại hỷ, đại xả, hoặc thường, hoặc vô thường; chẳng 
nên quán đại từ, hoặc vui, hoặc khổ; chắng nên quán đại bi, đại hý, đại 
xả, hoặc vui, hoặc khổ; chẳng nên quán đại từ, hoặc ngã, hoặc vô ngã; 
chăng nên quán đại bi, đại hỷ, đại xả, hoặc ngã, hoặc vô ngã; chăng 
nên quán đại từ, hoặc tịnh, hoặc chăng tịnh; chăng nên quán đại bị, đại 
hỷ, đại xả, hoặc tịnh, hoặc chăng tịnh; chẳng nên quán đại từ, hoặc 
không, hoặc chăng không; chăng nên quán đại bị, đại hỷ, đại xả, hoặc 
không, hoặc chăng không; chăng nên quán đại từ, hoặc có tướng, hoặc 
không tướng; chẳng nên quán đại bị, đại hỷ, đại xả, hoặc có tướng, 
hoặc không tướng; chăng nên quán đại từ, hoặc có nguyện, hoặc 
không nguyện; chăng nên quán đại bi, đại hý, đại xả hoặc có nguyện, 
hoặc không nguyện; chăng nên quán đại từ, hoặc tịch tịnh, hoặc chăng 
tịch tịnh; chăng nên quán đại bị, đại hỷ, đại xả, hoặc tịch tịnh, hoặc 
chăng tịch tịnh; chẳng nên quán đại từ, hoặc viễn ly, hoặc chăng viễn 
ly; chăng nên quán đại bị, đại hý, đại xả, hoặc viễn ly, hoặc chăng 
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viễn ly; chăng nên quán đại từ, hoặc hữu vi, hoặc vô vi; chăng nên 
quán đại bị, đại hỷ, đại xả, hoặc hữu vị, hoặc vô vi; chăng nên quán 
đại từ, hoặc hữu lậu, hoặc vô lậu; chăng nên quán đại bị, đại hỷ, đại 
xả, hoặc hữu lậu, hoặc vô lậu; chăng nên quán đại từ, hoặc sanh, hoặc 
diệt; chăng nên quán đại bị, đại hỷ, đại xả, hoặc sanh, hoặc diệt; chẳng 
nên quán đại từ, hoặc thiện, hoặc chăng phải thiện; chăng nên quán đại 
bị, đại hỷ, đại xả, hoặc thiện, hoặc chăng phải thiện; chăng nên quán 
đại từ, hoặc có tội, hoặc không tội; chăng nên quán đại bi, đại hỷ, đại 
xả, hoặc có tội, hoặc không tội; chắng nên quán đại từ, hoặc có phiền 
não, hoặc không phiền não; chẳng nên quán đại bị, đại hỷ, đại xả, hoặc 
có phiền não, hoặc không phiền não; chẳng nên quán đại từ, hoặc thế 
gian, hoặc xuất thế gian; chăng nên quán đại bị, đại hý, đại xả, hoặc 
thế gian, hoặc xuất thế gian; chăng nên quán đại từ, hoặc tạp nhiễm, 
hoặc thanh tịnh; chăng nên quán đại bị, đại hỷ, đại xả, hoặc tạp nhiễm, 
hoặc thanh tịnh; chăng nên quán đại từ, hoặc thuộc sanh tử, hoặc 
thuộc Niết-bản; chăng nên quán đại bị, đại hỷ, đại xả, hoặc thuộc sanh 
tử, hoặc thuộc Niết-bàn; chăng nên quán đại từ hoặc ở trong hoặc ở 
ngoài hoặc ở hai bên; chẳng nên quán đại bị, đại hỷ, đại xả hoặc ở 
trong hoặc ở ngoài hoặc ở hai bên; chăng nên quán đại từ, hoặc có thể 
nắm bắt được, hoặc chăng thể năm bắt được; chăng nên quán đại bị, 
đại hỷ, đại xả, hoặc có thể nắm bắt được, hoặc chăng thể nắm bắt 
được. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chăng nên quán ba mươi hai tướng đại sĩ, hoặc thường, hoặc 
vô thường; chăng nên quán tám mươi vẻ đẹp kèm theo, hoặc thường, 
hoặc vô thường: chẳng nên quán ba mươi hai tướng đại sĩ, hoặc vui, 
hoặc khổ; chăng nên quán tắm mươi vẻ đẹp kèm theo, hoặc vuIi, hoặc 
khổ; chăng nên quán ba mươi hai tướng đại sĩ, hoặc ngã, hoặc vô ngã; 
chăng nên quán tám mươi vẻ đẹp kèm theo, hoặc ngã, hoặc vô ngã; 
chăng nên quán ba mươi hai tướng đại sĩ, hoặc tịnh, hoặc chăng tịnh; 
chăng nên quán tám mươi vẻ đẹp kèm theo, hoặc tịnh, hoặc chăng 
tịnh; chăng nên quán ba mươi hai tướng đại sĩ, hoặc không, hoặc 
chăng không; chắng nên quán tám mươi vẻ đẹp kèm theo, hoặc không, 
hoặc chẳng không: chẳng nên quán ba mươi hai tướng đại sĩ, hoặc có 
tướng, hoặc không tướng; chăng nên quán tám mươi vẻ đẹp kèm theo, 
hoặc có tướng, hoặc không tướng: chẳng nên quán ba mươi hai tướng 
đại sĩ, hoặc có nguyện, hoặc không nguyện; chăng nên quán tắm mươi 
vẻ đẹp kèm theo, hoặc có nguyện, hoặc không nguyện; chăng nên 
quán ba mươi hai tướng đại sĩ, hoặc tịch tịnh, hoặc chăng tịch tịnh; 
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chăng nên quán tắm mươi vẻ đẹp kèm theo, hoặc tịch tịnh, hoặc chăng 
tịch tịnh; chăng nên quán ba mươi hai tướng đại sĩ, hoặc viễn ly, hoặc 
chăng viễn ly; chẳng nên quán tám mươi vẻ đẹp kèm theo, hoặc viễn 
ly, hoặc chăng viễn ly; chắng nên quán ba mươi hai tướng đại sĩ, hoặc 
hữu vi, hoặc vô vi; chăng nên quán tám mươi vẻ đẹp kèm theo, hoặc 
hữu vị, hoặc vô vi; chăng nên quán ba mươi hai tướng đại sĩ, hoặc hữu 
lậu, hoặc vô lậu; chẳng nên quán tắm mươi vẻ đẹp kèm theo, hoặc hữu 
lậu, hoặc vô lậu; chăng nên quán ba mươi hai tướng đại sĩ, hoặc sanh, 
hoặc diệt; chẳng nên quán tắm mươi vẻ đẹp kèm theo, hoặc sanh, hoặc 
diệt; chăng nên quán ba mươi hai tướng đại sĩ, hoặc thiện, hoặc chăng 
phải thiện; chăng nên quán tám mươi vẻ đẹp kèm theo, hoặc thiện, 
hoặc chăng phải thiện; chăng nên quán ba mươi hai tướng đại sĩ, hoặc 
có tội, hoặc không tội; chăng nên quán tám mươi vẻ đẹp kèm theo, 
hoặc có tội, hoặc không tội; chăng nên quán ba mươi hai tướng đại sĩ, 
hoặc có phiền não, hoặc không phiền não; chắng nên quán tám mươi 
vẻ đẹp kèm theo, hoặc có phiền não, hoặc không phiền não; chăng nên 
quán ba mươi hai tướng đại sĩ, hoặc thế gian, hoặc xuất thế gian; 
chăng nên quán tám mươi vẻ đẹp kèm theo, hoặc thế gian, hoặc xuất 
thế gian; chăng nên quán ba mươi hai tướng đại sĩ, hoặc tạp nhiễm, 
hoặc thanh tịnh; chẳng nên quán tám mươi vẻ đẹp kèm theo, hoặc tạp 
nhiễm, hoặc thanh tịnh; chăng nên quán ba mươi hai tướng đại sĩ, 
hoặc thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn; chăng nên quán tắm mươi vẻ 
đẹp kèm theo, hoặc thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bản; chẳng nên 
quán ba mươi hai tướng đại sĩ hoặc ở trong hoặc ở ngoài hoặc ở hai 
bên; chăng nên quán tám mươi vẻ đẹp kèm theo hoặc ở trong hoặc ở 
ngoài hoặc ở hai bên; chăng nên quán ba mươi hai tướng đại sĩ, hoặc 
có thê năm bắt được, hoặc chăng thể nắm bắt được; chăng nên quán 
tám mươi vẻ đẹp kèm theo, hoặc có thể nắm bắt được, hoặc chăng thể 
nắm bắt được. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chăng nên quán pháp không quên mắt, hoặc thường, hoặc vô 
thường; chăng nên quán tánh luôn luôn xả, hoặc thường, hoặc vô 
thường; chăng nên quán pháp không quên mất, hoặc vui, hoặc khổ; 
chăng nên quán tánh luôn luôn xả, hoặc vui, hoặc khổ; chẳng nên 
quán pháp không quên mất, hoặc ngã, hoặc vô ngã; chẳng nên quán 
tánh luôn luôn xả, hoặc ngã, hoặc vô ngã; chăng nên quán pháp không 
quên mắt, hoặc tịnh, hoặc chẳng tịnh; chẳng nên quán tánh luôn luôn 
xả, hoặc tịnh, hoặc chẳng tịnh; chẳng nên quán pháp không quên mắt, 
hoặc không, hoặc chẳng không; chẳng nên quán tánh luôn luôn xả, 
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hoặc không, hoặc chăng không; chẳng nên quán pháp không quên 
mắt, hoặc có tướng, hoặc không tướng; chăng nên quán tánh luôn luôn 
xả, hoặc có tướng, hoặc không tướng; chăng nên quán pháp không 
quên mất, hoặc có nguyện, hoặc không nguyện; chăng nên quán tánh 
luôn luôn xả, hoặc có nguyện, hoặc không nguyện; chắng nên quán 
pháp không quên mất, hoặc tịch tịnh, hoặc chăng tịch tịnh; chăng nên 
quán tánh luôn luôn xả, hoặc tịch tịnh, hoặc chăng tịch tịnh; chăng nên 
quán pháp không quên mất, hoặc viễn ly, hoặc chăng viễn ly; chăng 
nên quán tánh luôn luôn xả, hoặc viễn ly, hoặc chăng viễn ly; chăng 
nên quán pháp không quên mất, hoặc hữu vi, hoặc vô vi; chăng nên 
quán tánh luôn luôn xả, hoặc hữu vi, hoặc vô vi; chăng nên quán pháp 
không quên mất, hoặc hữu lậu, hoặc vô lậu; chăng nên quán tánh luôn 
luôn xả, hoặc hữu lậu, hoặc vô lậu; chăng nên quán pháp không quên 
mất, hoặc sanh, hoặc diệt; chẳng nên quán tánh luôn luôn xả, hoặc 
sanh, hoặc diệt; chăng nên quán pháp không quên mất, hoặc thiện, 
hoặc chăng phải thiện; chăng nên quán tánh luôn luôn xả, hoặc thiện, 
hoặc chăng phải thiện; chăng nên quán pháp không quên mất, hoặc có 
tội, hoặc không tội; chăng nên quán tánh luôn luôn xả, hoặc có tội, 
hoặc không tội; chăng nên quán pháp không quên mắt, hoặc có phiền 
não, hoặc không phiền não; chăng nên quán tánh luôn luôn xả, hoặc 
có phiền não, hoặc không phiền não; chăng nên quán pháp không 
quên mắt, hoặc thế gian, hoặc xuất thế gian; chăng nên quán tánh luôn 
luôn xả, hoặc thế gian, hoặc xuất thế gian; chăng nên quán pháp 
không quên mất, hoặc tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh; chăng nên quán 
tánh luôn luôn xả, hoặc tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh; chăng nên quán 
pháp không quên mắt, hoặc thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn; chẳng 
nên quán tánh luôn luôn xả, hoặc thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn; 
chăng nên quán pháp không quên mất, hoặc ở trong, hoặc ở ngoài, 
hoặc ở hai bên; chăng nên quán tánh luôn luôn xả, hoặc ở trong, hoặc 
ở ngoài, hoặc ở hai bên; chăng nên quán pháp không quên mắt, hoặc 
có thể năm bắt được, hoặc chẳng thê nắm bắt được; chăng nên quản 
tánh luôn luôn xả, hoặc có thể nắm bắt được, hoặc chăng thể nắm bắt 
được. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chăng nên quán trí nhất thiết, hoặc thường, hoặc vô thường; 
chăng nên quán trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, hoặc thường, hoặc 
vô thường; chăng nên quán trí nhất thiết, hoặc vui, hoặc khổ; chăng 
nên quán trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, hoặc vui, hoặc khổ; chăng 
nên quán trí nhất thiết, hoặc ngã, hoặc vô ngã; chẳng nên quán trí đạo 
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tướng, trí nhất thiết tướng, hoặc ngã, hoặc vô ngã; chăng nên quán trí 
nhất thiết, hoặc tịnh, hoặc chẳng tịnh; chăng nên quán trí đạo tướng, 
trí nhất thiết tướng, hoặc tịnh, hoặc chăng tịnh; chăng nên quán trí 
nhất thiết, hoặc không, hoặc chăng không: chăng nên quán trí đạo 
tướng, trí nhất thiết tướng, hoặc không, hoặc chẳng không; chăng nên 
quán trí nhất thiết, hoặc có tướng, hoặc không tướng; chẳng nên quán 
trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, hoặc có tướng, hoặc không tướng; 
chăng nên quán trí nhất thiết, hoặc có nguyện, hoặc không nguyện; 
chăng nên quán trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, hoặc có nguyện, 
hoặc không nguyện; chẳng nên quán trí nhất thiết, hoặc tịch tịnh, hoặc 
chăng tịch tịnh; chẳng nên quán trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, 
hoặc tịch tịnh, hoặc chẳng tịch tịnh; chăng nên quán trí nhất thiết, 
hoặc viễn ly, hoặc chẳng viễn ly; chăng nên quán trí đạo tướng, trí 
nhất thiết tướng, hoặc viễn ly, hoặc chăng viễn ly; chăng nên quán trí 
nhất thiết, hoặc hữu vi, hoặc vô vi; chăng nên quán trí đạo tướng, trí 
nhất thiết tướng, hoặc hữu vi, hoặc vô vi; chăng nên quán trí nhất 
thiết, hoặc hữu lậu, hoặc vô lậu; chắng nên quán trí đạo tướng, trí nhất 
thiết tướng, hoặc hữu lậu, hoặc vô lậu; chăng nên quán trí nhất thiết, 
hoặc sanh, hoặc diệt; chăng nên quán trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng, hoặc sanh, hoặc diệt; chăng nên quán trí nhất thiết, hoặc thiện, 
hoặc chăng phải thiện; chăng nên quán trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng, hoặc thiện, hoặc chăng phải thiện; chăng nên quán trí nhất 
thiết, hoặc có tội, hoặc không tội; chăng nên quán trí đạo tướng, trí 
nhất thiết tướng, hoặc có tội, hoặc không tội; chẳng nên quán trí nhất 
thiết, hoặc có phiền não, hoặc không phiền não; chăng nên quán trí 
đạo tướng, trí nhất thiết tướng, hoặc có phiền não, hoặc không, phiền 
não; chẳng nên quán trí nhất thiết, hoặc thế gian, hoặc xuất thế gian; 
chăng nên quán trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, hoặc thế gian, hoặc 
xuất thế gian; chăng nên quán trí nhất thiết, hoặc tạp nhiễm, hoặc 
thanh tịnh; chẵng nên quán trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, hoặc tạp 
nhiễm, hoặc thanh tịnh; chẳng nên quán trí nhất thiết, hoặc thuộc sanh 
tử, hoặc thuộc Niết-bàn; chăng nên quán trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng, hoặc thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn; chăng nên quán trí 
nhất thiết hoặc ở trong hoặc ở ngoài hoặc ở hai bên; chắng nên quán 
trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng hoặc ở trong hoặc ở ngoài hoặc ở hai 
bên; chẳng nên quán trí nhất thiết, hoặc có thể nắm bắt được, hoặc 
chăng thể năm bắt được; chăng nên quán trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng, hoặc có thể nắm bắt được, hoặc chăng thể năm bắt được. 
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Lại nữa, Thiện Hiện! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chẳng nên quán quả Dự-lưu, hoặc thường, hoặc vô thường; 
chăng nên quán quả Nhắt-lai, Bắt-hoàn, A-la-hán và quả vị Độc-giác, 
hoặc thường, hoặc vô thường; chẳng nên quán quả Dự-lưu, hoặc vui, 
hoặc khổ; chắng nên quán quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán và quả vị 
Độc-giác, hoặc vui, hoặc khổ; chăng nên quán quả Dự-lưu, hoặc ngã, 
hoặc vô ngã; chăng nên quán quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán và quả 
vị Độc-giác, hoặc ngã, hoặc vô ngã; chăng nên quán quả Dự-lưu, hoặc 
tịnh, hoặc chăng tịnh; chăng nên quán quả Nhất-lai, Bắt-hoàn, A-la- 
hán và quả vị Độc-giác, hoặc tịnh, hoặc chẳng tịnh; chăng nên quán 
quả Dự-lưu, hoặc không, hoặc chăng không: chăng nên quán quả 
Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán và quả vị Độc-giác, hoặc không, hoặc 
chăng không; chăng nên quán quả Dự-lưu, hoặc có tướng, hoặc không 
tướng; chăng nên quán quả Nhất-lai, Bắt-hoàn, A-la-hán và quả vị 
Độc-giác, hoặc có tướng, hoặc không tướng; chăng nên quán quả Dự- 
lưu, hoặc có nguyện, hoặc không nguyện; chăng nên quán quả Nhất- 
lai, Bất-hoàn, A-la-hán và quả vị Độc-giác, hoặc có nguyện, hoặc 
không nguyện; chăng nên quán quả Dự-lưu, hoặc tịch tịnh, hoặc chăng 
tịch tịnh; chăng nên quán quả Nhấắt-lai, Bất-hoản, A-la-hán và quả vị 
Độc-giác, hoặc tịch tịnh, hoặc chẳng tịch tịnh; chăng nên quán quả 
Dự-lưu, hoặc viễn ly, hoặc chăng viễn ly; chẳng nên quán quả Nhất- 
lai, Bất-hoàn, A-la-hán và quả vị Độc-giác, hoặc viễn ly, hoặc chăng 
viễn ly; chăng nên quán quả Dự-lưu, hoặc hữu vi, hoặc vô vĩ; chăng 
nên quán quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán và quả vị Độc-giác, hoặc 
hữu vị, hoặc vô vĩ; chăng nên quán quả Dự-lưu, hoặc hữu lậu, hoặc vô 
lậu; chăng nên quán quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán và quả vị Độc- 
giác, hoặc hữu lậu, hoặc vô lậu; chăng nên quán quả Dự-lưu, hoặc 
sanh, hoặc diệt; chăng nên quán quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán và 
quả vị Độc-giác, hoặc sanh, hoặc diệt; chẳng nên quán quả Dự-lưu, 
hoặc thiện, hoặc chăng phải thiện; chẳng nên quán quả Nhất-lai, Bất- 
hoàn, A-la-hán và quả vị Độc-giác, hoặc thiện, hoặc chăng phải thiện; 
chăng nên quán quả Dự-lưu, hoặc có tội, hoặc không tội; chăng nên 
quán quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán và quả vị Độc-giác, hoặc có 
tội, hoặc không tội; chẳng nên quán quả Dự-lưu, hoặc có phiền não, 
hoặc không phiền não; chẳng nên quán quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la- 
hán và quả vị Độc-giác, hoặc có phiền não, hoặc không phiền não; 
chăng nên quán quả Dự-lưu, hoặc thế gian, hoặc xuất thế gian; chẳng 
nên quán quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán và quả vị Độc-giác, hoặc 
thế gian, hoặc xuất thế gian; chẳng nên quán quả Dự-lưu hoặc tạp 
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nhiễm, hoặc thanh tịnh; chẳng nên quán quả Nhắt-lai, Bất-hoàn, A-la- 
hán và quả vị Độc-giác, hoặc tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh; chẳng nên 
quán quả Dự-lưu, hoặc thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn; chăng nên 
quán quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán và quả vị Độc-giác, hoặc thuộc 
sanh tử, hoặc thuộc Niết-bản; chăng nên quán quả Dự-lưu, hoặc ở 
trong, hoặc ở ngoài, hoặc ở hai bên; chăng nên quán quả Nhất-lai, Bất- 
hoàn, A-la-hảán và quả vị Độc-giác, hoặc ở trong, hoặc ở ngoài, hoặc ở 
hai bên; chăng nên quán quả Dự-lưu, hoặc có thể nắm bắt được, hoặc 
chăng thể năm bắt được; chăng nên quán quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A- 
la-hán và quả vị Độc-giác, hoặc có thể nắm bắt được, hoặc chăng thê 
năm bắt được. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chăng nên quán tất cả hạnh đại Bồ-tát, hoặc thường, hoặc vô 
thường; chăng nên quán quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật, hoặc 
thường, hoặc vô thường; chẳng nên quán tất cả hạnh đại Bồ-tát, hoặc 
vui, hoặc khổ; chẳng nên quán quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật, 
hoặc vui, hoặc khổ; chăng nên quán tất cả hạnh đại Bồ-tát, hoặc ngã, 
hoặc vô ngã; chẳng nên quán quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật, 
hoặc ngã, hoặc vô ngã; chăng nên quán tất cả hạnh đại Bồ-tát, hoặc 
tịnh, hoặc chăng tịnh; chăng nên quán quả vị Giác ngộ cao tột của chư 
Phật, hoặc tịnh, hoặc chăng tịnh; chăng nên quán tất cả hạnh đại Bồ- 
tát, hoặc không, hoặc chẳng không: chẳng nên quán quả vị Giác ngộ 
cao tột của chư Phật, hoặc không, hoặc chăng không: chằng nên quán 
tất cả hạnh đại Bồ-tát, hoặc có tướng, hoặc không tướng; chẳng nên 
quản quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật, hoặc có tướng, hoặc không 
tướng; chẳng nên quán tất cả hạnh đại Bồ-tát, hoặc có nguyện, hoặc 
không nguyện; chăng nên quán quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật, 
hoặc có nguyện, hoặc không nguyện; chăng nên quán tất cả hạnh đại 
Bồ-tát, hoặc tịch tịnh, hoặc chẳng tịch tịnh; chăng nên quán quả vị 
Giác ngộ cao tột của chư Phật, hoặc tịch tịnh, hoặc chăng tịch tịnh; 
chẳng nên quán tất cả hạnh đại Bồ-tát, hoặc viễn ly, hoặc chẳng. viễn 
ly; chăng nên quán quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật, hoặc viên ly, 
hoặc chăng viễn ly; chăng nên quán tất cả hạnh đại Bồ-tát, hoặc hữu 
vi, hoặc vô vi; chăng nên quán quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật, 
hoặc hữu vi, hoặc vô vi; chẳng nên quán tất cả hạnh đại Bỏ-tát, hoặc 
hữu lậu, hoặc vô lậu; chẳng nên quán quả vị Giác ngộ cao tột của chư 
Phật, hoặc hữu lậu, hoặc vô lậu; chẳng nên quán tất cả hạnh đại Bỏ- 
tát, hoặc sanh, hoặc diệt; chăng nên quán quả vị Giác ngộ cao tột của 
chư Phật, hoặc sanh, hoặc diệt; chăng nên quản tất cả hạnh đại Bồ-tát, 
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hoặc thiện, hoặc chẳng phải thiện; chăng nên quán quả vị Giác ngộ 
cao tột của chư Phật, hoặc thiện, hoặc chăng phải thiện; chăng nên 
quán tất cả hạnh đại Bồ-tát, hoặc có tội, hoặc không tội; chăng nên 
quán quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật, hoặc có tội, hoặc không 
tội; chăng nên quán tất cả hạnh đại Bồ-tát, hoặc có phiền não, hoặc 
không phiền não; chắng nên quán quả vị Giác ngộ cao tột của chư 
Phật, hoặc có phiền não, hoặc không phiền não; chăng nên quán tất cả 
hạnh đại Bồ-tát, hoặc thế gian, hoặc xuất thế gian; chẳng nên quán quả 
vị Giác ngộ cao tột của chư Phật, hoặc thế gian, hoặc xuất thế gian; 
chăng nên quán tất cả hạnh đại Bồ-tát, hoặc tạp nhiễm, hoặc thanh 
tịnh; chăng nên quán quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật, hoặc tạp 
nhiễm, hoặc thanh tịnh; chẳng nên quản tất cả hạnh đại Bồ-tát, hoặc 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn; chẳng nên quán quả vị Giác ngộ 
cao tột của chư Phật, hoặc thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn; chăng 
nên quản tất cả hạnh đại Bồ-tát, hoặc ở trong, hoặc ở ngoài, hoặc ở hai 
bên; chẳng nên quán quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật, hoặc ở 
trong, hoặc ở ngoài, hoặc ở hai bên; chăng nên quán tất cả hạnh đại 
Bồ-tát, hoặc có thể nắm bắt được, hoặc chăng thể nắm bắt được; 
chăng nên quán quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật, hoặc có thể nắm 
bắt được, hoặc chăng thể năm bắt được. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, hoặc đại Bồ-tát, hoặc Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc danh xưng 
cả hai, đều chẳng thấy ở trong cõi hữu vi, cũng chắng thấy ở trong cõi 
vô vi. Vì sao? Thiện Hiện! Vì các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa, đối với tất cả pháp, chăng khởi phân biệt, không phân biệt 
sự sai khác. Thiện Hiện! Đại Bồ-tát ấy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, đối với tất cả pháp, an trụ vô phân biệt, có khả năng tu bồ thí Ba- 
la-mật-đa, cũng có khả năng tu tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; có khả năng an trụ cái không nội, cũng có khả 
năng an trụ cái không ngoại, cái không nội ngoại, cái không không, 
cái không lớn, cái không thắng nghĩa, cái không hữu vi, cái không vô 
vi, cái không rốt ráo, cái không không biên giới, cái không tản mạn, 
cái không không đổi khác, cái không bồn tánh, cái không tự tướng, cái 
không cộng tướng, cái không tất cả pháp, cái không chăng thể nắm bắt 
được, cái không không tánh, cái không tự tánh, cái không không tánh 
tự tánh; có khả năng an trụ chơn như; cũng có khả năng an trụ pháp 
giới, pháp tánh, tánh chăng hư vọng, tánh chăng đổi khác, tánh bình 
đăng, tánh ly sanh, định pháp, trụ pháp, thật tế, cõi hư không, cõi 
không thể nghĩ bàn; có khả năng tu bốn niệm trụ; cũng có khả năng tu 
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bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chi đăng giác, 
tám chi thánh đạo; có khả năng an trụ thánh đề khổ; cũng có khả năng 
an trụ thánh đế tập, diệt, đạo; có khả Tăng fu bốn tịnh lự; cũng có khả 
năng tu bốn vô lượng, bốn định vô sắc; có khả năng tu tám giải thoát; 
cũng có khả năng tu tám thăng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ; có 
khả năng tu pháp môn giải thoát không; cũng có khả năng tu pháp 
môn giải thoát vô tướng, vô nguyện; có khả năng tu tất cả pháp môn 
Đà-la-nI, cũng có khả năng tu tất cả pháp môn Tam-ma-đla; có khả 
năng tu bậc Cực hỷ, cũng có khả năng tu bậc Ly cấu, bậc Phát quang, 
bậc Diệm tuệ, bậc Cực nan thắng, bậc Hiện tiền, bậc Viễn hành, bậc 
Bất động, bậc Thiện tuệ, bậc Pháp vân; có khả năng tu năm loại mắt; 
cũng có khả năng tu sáu phép thần thông: có khả năng tu mười lực của 
Phật; cũng có khả năng tu bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông 
suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, mười tắm pháp Phật bất cộng; có 
khả năng tu pháp không quên mất; cũng có khả năng tu tánh luôn luôn 
xả; có khả năng tu trí nhất thiết; cũng có khả năng tu trí đạo tướng, trí 
nhất thiết tướng. Thiện Hiện! Đại Bồ-tát ấy, trong những khi tu hành 
như thế, chăng thấy đại Bồ-tát, chăng thấy danh xưng đại Bồ-tát, 
chăng thấy Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng thấy danh xưng Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa, chỉ chuyên cần cầu trí nhất thiết trí. Vì sao? Thiện Hiện! Vì 
đại Bồ-tát ấy, tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, đối với tất cả pháp, khéo 
đạt thật tướng, vì biết trong đó, không nhiễm, không tịnh. 

Lại nữa, thiện Hiện! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, nên biết như thật, danh xưng là giả đặt bày ra, pháp là giả đặt 
bày ra. Thiện Hiện! Đại Bồ- tát ấy, đã biết như thật, danh là giả, pháp 
là giả rồi; chẳng. đăm sắc; chăng đắm thọ, tưởng, hành, thức; chẳng 
đắm nhãn xứ; chăng đắm nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ; chăng đắm sắc xứ; 
chăng đắm thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ; chăng đắm nhãn giới; 
chẳng đăm nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới; chăng đắm sắc giới; chăng đắm 
thanh, hương, vị, xúc, pháp gIới; chăng đắm nhãn thức ĐIỚI; chẳng 
đắm nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức ĐIỚI; chăng đắm nhãn xúc; chẳắng đắm 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc; chăng đắm các thọ do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra, hoặc vui, hoặc khổ, hoặc chăng khổ, hoặc chăng VUI; chăng 
đắm các thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, hoặc vuI, 
hoặc khổ, hoặc chăng khổ, hoặc chăng vui; chẳng đắm địa giới; chẳng 
đăm thủy, hỏa, phong, không, thức giới; chăng đắm nhân duyên; 
chăng đắm đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên 
và các pháp do duyên sanh ra; chăng đăm vô minh; chẳng đăm hành 
thức danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, 
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khổ, lo, phiền; chắng đắm cõi hữu vi; chăng đắm cõi vô vi; chăng đắm 
cõi hữu lậu; chăng đắm cõi vô lậu; chăng đắm bồ thí Ba-la-mật-đa; 
chăng đắm tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, bát nhã, phương tiện, 
thiện xảo, diệu nguyện, lực, trí Ba-la-mật-đa; chẳng đắm cái không 
nội; chăng đắm cái không ngoại, cái không nội ngoại, cái không 
không, cái không lớn, cái không thắng nghĩa, cái không hữu vi, cái 
không vô vi, cái không rốt ráo, cái không không biên giới, cái không 
tản mạn, cái không không đôi khác, cái không bốn tánh, cái không tự 
tướng, cái không cộng tướng, cái không tất cả pháp, cái không chăng 
thể năm bắt được, cái không không tánh, cái không tự tánh, cái không 
không tánh tự tánh; chẳắng đắm chơn như; chẳng đăm pháp giới, pháp 
tánh, tánh chăng hư vọng, tánh chắng đối khác, tánh bình đẳng, tánh ly 
sanh, định pháp, trụ pháp, thật tế, cõi hư không, cõi không thê nghĩ 
bàn; chăng đắm bốn niệm trụ; chăng đắm bốn chánh đoạn, bốn thần 
túc, năm căn, năm lực, bảy chi đẳng giác, tám chi thánh đạo; chẳng 
đắm thánh đề khổ; chắng đắm thánh đề tập, diệt, đạo; chắng đắm bốn 
tịnh lự; chăng đắm bốn vô luợng, bốn định vô sắc; chăng đắm tám giải 
thoát; chẳng đăm tám thăng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ; chăng 
đăm pháp môn giải thoát không; chắng đắm pháp môn giải thoát vô 
tướng, vô nguyện; chăng đắm pháp môn Đà-la-ni; chắng đắm pháp 
môn Tam-ma-đla; chẳng đắm bậc Cực hỷ; chăng đắm bậc Ly cầu, bậc 
Phát quang, bậc Diệm tuệ, bậc Cực nan thắng, bậc Hiện tiền, bậc Viễn 
hành, bậc Bất động, bậc Thiện tuệ, bậc Pháp vân; chăng đăm năm loại 
mắt; chăng đắm sáu phép thần thông; chăng đắm mười lực của Phật; 
chăng đắm bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tắm 
pháp Phật bất cộng; chẳng đắm đại từ; chăng đắm đại bi, đại hỷ, đại 
xả; chăng đắm ba mươi hai tướng đại sĩ; chăng đắm tám mươi vẻ đẹp 
kèm theo; chẳng đắm pháp không quên mất; chắng đắm tánh luôn 
luôn xả; chẳng đắm trí nhất thiết; chăng. đắm trí đạo tướng, trí nhất 
thiết tướng; chăng đắm quả Dự-lưu; chẳng đắm quả Nhất-lai, Bất- 
hoàn, A-la-hán và quả vị Độc-giác; chăng đắm tất cả hạnh đại Bồ-tát; 
chăng đắm quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật; chăng đắm ngã; 
chăng đắm hữu tình, dòng sinh mạng, sự sanh, sự dưỡng, sự trưởng 
thành, chủ thể luân hồi, người do người sanh, ngã tối thắng, khả năng 
làm việc, khả năng khiến người làm việc,khả năng tạo nghiệp, khả 
năng khiến người tạo nghiệp, tự thọ quả báo, khiến người thọ quả báo, 
cái biết, cái thấy: chăng đắm dị sanh; chẳng đắm bậc Thánh; chăng 
đăm Bồ-tát; chăng đắm Như Lai; chắng đắm danh; chẳng đắm tướng: 
chăng đắm nghiêm tịnh cõi Phật; chăng đắm thành thục hữu tình; 
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chăng đắm phương tiện thiện xảo. Vì sao vậy? Vì tất cả pháp đều 
không sở hữu, nên năng đắm, sở đắm, nơi đắm, lúc đắm, đều không 
thể năm bắt được. 

Như vậy, Thiện Hiện! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, vì đối với tất cả pháp không đăm, nên có khả năng tăng 
trưởng bồ thí, tịnh giới, an nhẫn, tinh tân, tịnh lự, Bát nhã, phương tiện 
thiện xảo, diệu nguyện, lực, trí Ba-la-mật-đa; cũng có khả năng an trụ 
cái không nội, cái không ngoại, cái không nội ngoại, cái không không, 
cái không lớn, cái không thắng nghĩa, cái không hữu vi, cái không vô 
vi, cái không rốt ráo, cái không không biên giới, cái không tản mạn, 
cái không không đổi khác, cái không bồn tánh, cái không tự tướng, cái 
không cộng tướng, cái không tất cả pháp, cái không chăng thể năm bắt 
được, cái không không tánh, cái không tự tánh, cái không không tánh 
tự tánh; cũng có khả năng an trụ chơn như, pháp giới, pháp tánh, tánh 
chăng hư vọng, tánh chăng đổi cái khác, tánh bình đẳng, tánh ly sanh, 
định pháp, trụ pháp, thật tế, cõi hư không, cõi không thể nghĩ bàn; 
cũng có khả năng tăng trưởng bốn niệm trụ, bốn chánh đoạn, bốn thần 
túc, năm căn, năm lực, bảy chi đăng giác, tám chi thánh đạo; cũng có 
khả năng an trụ thánh để khổ, thánh đế tập, diệt, đạo; cũng có khả 
năng tăng trưởng bốn tịnh lự, bốn vô lượng, bốn định vô sắc; cũng có 
khả năng tăng trưởng tám giải thoát, tám thăng xứ, chín định thứ đệ, 
mười biến xứ; cũng có khả năng tăng trưởng pháp môn giải thoát 
không, vô tướng, vô nguyện; cũng có khả năng thu nhập Niết-bàn, xa 
lia sanh tử của Bỏ-tát; cũng có khả năng an trụ bậc bất thối chuyên 
Bồ-tát; cũng có khả năng viên mãn tất cả pháp môn Đà-la-ni, pháp 
môn Tam-ma-địa; cũng có khả năng viên mãn bậc Cực hỷ, bậc Ly 
cấu, bậc Phát quang, bậc Diệm tuệ, bậc Cực nan thắng, bậc Hiện tiền, 
bậc Viễn hành, bậc Bắt động, bậc Thiện tuệ, bậc Pháp vân; cũng có 
khả năng viên mãn năm loại mắt, sáu phép thần thông: cũng có khả 
năng viên mãn mười lực của Phật, bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết 
thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng; cũng có khả năng viên mãn 
đại từ, đại bị, đại hỷ, đại xả; cũng có khả năng viên mãn ba mươi hai 
tướng đại sĩ, tám mươi vẻ đẹp kèm theo; cũng có khả năng viên mãn 
pháp không quên mất, tánh luôn luôn xả; cũng có khả năng viên mãn 
trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng; cũng chứng đắc thần 
thông tối thăng của Bồ-tát; khi đầy đủ thần thông rồi, từ cõi Phật này, 
đến cõi Phật cái khác, vì muốn thành thục các loại hữu tình, vì muốn 
nghiêm tịnh cõi Phật của mình và vì muốn thấy Như lai Ứng Chánh 
Đăng Giác; khi được thấy rồi, cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi 


246 


Tập 01, Quyền 13, Phẩm Dạy Bảo Trao Truyền 


khen, khiến các căn lành đều được sanh trưởng; khi căn lành sanh 
trưởng rồi, tùy chỗ ưa nghe mà Chánh pháp của chư Phật, đều được 
nghe và nhận; khi đã nghe và nhận rồi, cho đến khi an tọa tòa Bồ-đề 
nhiệm mầu, chứng đắc quả vị Giác ngộ cao tột, thường không quên 
mắt. Đối với tất cả pháp môn Đà-la-ni, tất cả pháp môn Tam-ma-địa, 
đều được tự tại. Như vậy, Thiện Hiện! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa, nên biết như thật, danh là giả, pháp là giả. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính cái sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong sắc có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong thọ, tưởng, hành, thức có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có sắc chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bôồ-tát có thọ, tưởng, hành, thức chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa sắc có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa thọ, tưởng, hành, thức có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? - 
Chính nhãn xứ là đại Bô-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với nhãn xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Trong nhãn xứ có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có nhãn xứ chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa nhãn xứ có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? - 
Chính sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong sắc xứ có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có sắc xứ chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa sắc xứ có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- La thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? - 
Chính nhãn giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

248 


Tập 01, Quyền 13, Phẩm Dạy Bảo Trao Truyền 


- Chính nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với nhãn giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong nhãn giới có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có nhãn giới chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bôồ-tát có nhĩ, tý, thiệt, thân, ý giới chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa nhãn giới có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn Không ! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? - 
Chính sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính thanh, hương, vị, xúc, pháp giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với thanh, hương, vị, xúc, pháp giới là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong sắc giới có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong thanh, hương, vị, xúc, pháp giới có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có sắc giới chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bôồ-tát có thanh, hương, vị, xúc, pháp giới chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa sắc giới có đại Bồ-tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa thanh, hương, vị, xúc, pháp giới có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? - 
Chính nhãn thức giới là đại Bô-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với nhãn thức giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong nhãn thức giới có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có nhãn thức giới chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa nhãn thức giới có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? - 
Chính nhãn xúc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với nhãn xúc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với nhĩ, ty, thiệt, thân, ý xúc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong nhãn xúc có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc có đại Bồ-tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có nhãn xúc chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa nhãn xúc có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? - 
Chính các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính các thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với các thọ do nhị, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên 
sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra, có đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong các thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, 
có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có các thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm 
duyên sanh ra chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra, có đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- LÌa các thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, có 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? - 
Chính địa giới là đại Bô-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính thủy, hỏa, phong, không, thức giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với địa giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với thủy, hỏa, phong, không, thức giới là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong địa giới có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong thủy, hỏa, phong, không, thức giới có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có địa giới chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có thủy, hỏa, phong, không, thức giới chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- La địa giới có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa thủy, hỏa, phong, không, thức giới có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì 
sao? - Chính nhân duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng 
thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với nhân duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng 
thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong nhân duyên có đại Bồ-tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng 
thượng duyên có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có nhân duyên chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có đẳng vô gián duyên, sở duyên 
duyên, tăng thượng duyên chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- La nhân duyên có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- La đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng 
duyên có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? - 
Chính pháp do duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với pháp do duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong pháp do duyên sanh ra có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có pháp do duyên sanh ra chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa pháp do duyên sanh ra có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính vô minh là đại Bô-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính hành, thức, danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, 
sanh, lão tử là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với vô minh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với hành cho đến lão tử là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong vô minh có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong hành cho đến lão tử có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có vô minh chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có hành cho đến lão tử chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa vô minh có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa hành cho đến lão tử có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính bố thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa là đại Bô-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với bồ thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác VỚI tịnh giới, an nhẫn, tinh tắn, tịnh lự, Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa là đại Bô-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Trong bồ thí Ba-la-mật-đa có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa có đại Bô-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bôồ-tát có bố thí Ba-la-mật-đa chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có tịnh giới, an nhẫn, tỉnh tấn, tịnh lực, Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa bố thí Ba-la-mật-đa có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa 
có đại Bô-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính cái không nội là đại Bô-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái không ngoại, cái không nội ngoại, cái không không, 
cái không lớn, cái không tháng nghĩa, cái không hữu vị, cái không vô 
vi, cái không rôt ráo, cái không không biên giới, cái không tản mạn, 
cái không không đôi khác, cái không bôn tánh, cái không tự tướng, cái 
không cộng tướng, cái không tât cả pháp, cái không không thê năm bắt 
được, cái không không tánh, cái không tự tánh, cái không không tánh 
tự tánh là đại Bô-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với cái không nội là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự 
tánh là đại Bô-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong cái không nội có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh 
có đại Bô-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Trong đại Bồ-tát có cái không nội chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có cái không ngoại cho đến cái không không 
tánh tự tánh chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa cái không nội có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

_~ LÌa cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh có 

đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính chơn như là đại Bô-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

_— - Chính pháp giới, pháp tánh, tánh chăng hư vọng, tánh chẳng 
đôi khác, tánh bình đăng, tánh ly sanh, định pháp, trụ pháp, thật tê, cõi 
hư không, cõi chăng thê nghĩ bàn là đại Bô-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
- Cái khác với chơn như là đại Bồ-tát chăng? 
- - Bạch Thế Tôn! Không! 

— - Cái khác với pháp giới cho đến cõi chăng thể nghĩ bàn là đại 

Bô-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong pháp giới cho đến cõi chăng thể nghĩ bàn có đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có pháp giới cho đến cõi chăng thê nghĩ bàn 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa pháp giới cho đến cõi chắng thể nghĩ bàn có đại Bồ-tát 
chăng? 


ĐẠO: 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 
Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính bôn niệm trụ là đại Bô-tát chăng? 
- Bạch Thế Tôn! Không! 
_- Chính bốn chánh đoạn, bốn thân túc, năm căn, năm lực, bảy 
chi đăng giác, tám chi thánh đạo là đại Bô-tát chăng? 
- Bạch Thế Tôn! Không! 
- Cái khác với bốn niệm trụ là đại Bồ-tát chăng? 
- Bạch Thế Tôn! Không! 
____- Cái khác với bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ thánh đạo là đại 
Bô-tát chăng? 
- Bạch Thế Tôn! Không! 
- Trong bốn niệm trụ có đại Bồ-tát chăng? 
- Bạch Thế Tôn! Không! 
- Trong bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo có đại Bồ-tát 
chăng? 
- Bạch Thế Tôn! Không! 
- Trong đại Bồ-tát có bốn niệm trụ chăng? 
- Bạch Thế Tôn! Không! 
- Trong đại Bồ-tát có bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo 
chăng? 
- Bạch Thế Tôn! Không! 
- Lìa bốn niệm trụ có đại Bồ-tát chăng? 
- Bạch Thế Tôn! Không! 
- Lìa bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo có đại Bỏ-tát 
chăng? 
- Bạch Thế Tôn! Không! 
Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính thánh đề khổ là đại Bồ-tát chăng? 
- Bạch Thế Tôn! Không! 
- Chính thánh đề tập, diệt, đạo là đại Bồ-tát chăng? 
- Bạch Thế Tôn! Không! 
- Cái khác với thánh để khổ là đại Bồ-tát chăng? 
- Bạch Thế Tôn! Không! 
- Cái khác với thánh đề tập, diệt, đạo là đại Bồ-tát chăng? 
- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Trong thánh để khổ có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong thánh đề tập, diệt, đạo có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có thánh đề khổ chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có thánh đề tập, diệt, đạo chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa thánh để khổ có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa thánh để tập, diệt, đạo có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính bốn tịnh lự là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính bốn vô lượng, bốn định vô sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với bốn tịnh lự là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với bốn vô lượng, bốn định vô sắc là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong bốn tịnh lự có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong bốn vô luợng, bốn định vô sắc có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có bốn tịnh lự chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có bốn vô lượng, bốn định vô sắc chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa bốn tịnh lự có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa bốn vô lượng, bốn định vô sắc có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính tám giải thoát là đại Bồ-tát chăng? 
- Bạch Thế Tôn! Không! 
- Chính tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ là đại Bồ- 
tát chăng? 
- Bạch Thế Tôn! Không! 
- Cái khác với tám giải thoát là đại Bồ-tát chăng? 
- Bạch Thế Tôn! Không! 
_- Cái khác với tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ là 
đại Bô-tát chăng? 
- Bạch Thế Tôn! Không! 
- Trong tám giải thoát có đại Bồ-tát chăng? 
- Bạch Thế Tôn! Không! 
- —" Trong tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ có đại 
Bô-tát chăng? 
- Bạch Thế Tôn! Không! 
- Trong đại Bồ-tát có tám giải thoát chăng? 
- Bạch Thế Tôn! Không! 
- Trong đại Bồ-tát có tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến 
xứ chăng? 
- Bạch Thế Tôn! Không! 
- Lìa tám giải thoát có đại Bồ-tát chăng? 
- Bạch Thế Tôn! Không! 
- Lìa tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ có đại Bồ-tát 
chăng? 
- Bạch Thế Tôn! Không! 
Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính pháp môn giải thoát không là đại Bô-tát chăng? 
- Bạch Thế Tôn! Không! 
- Chính pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện là đại Bồ-tát 
chăng? 
- Bạch Thế Tôn! Không! 
- Cái khác với pháp môn giải thoát không là đại Bồ-tát chăng? 
- Bạch Thế Tôn! Không! 
__— Cái khác với pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện là đại 
Bô-tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong pháp môn giải thoát không có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện có đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có pháp môn giải thoát không chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa pháp môn giải thoát không có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện có đại Bỏ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính pháp môn Đà-la-m là đại Bô-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với pháp môn Đà-la-ni là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong pháp môn Đả-la-ni có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong pháp môn Tam-ma-địa có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có pháp môn Đả-la-ni chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có pháp môn Tam-ma-địa chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa pháp môn Đà-la-ni có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Lìa pháp môn Tam-ma-địa có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính bậc Cực hỷ là đại Bô-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

v2 Chính bậc Ly cầu, bậc Phát quang, bậc Diệm tuệ, bậc Cực nan 

thăng, bậc Hiện tiên, bậc Viên hành, bậc Bât động, bậc Thiện tuệ, bậc 
Pháp vân là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với bậc Cực hý là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong bậc Cực hỷ có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong bậc Ly cầu, cho đến bậc Pháp vân có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có bậc Cực hỷ chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa bậc Cực hý có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa bậc Ly cầu cho đến bậc Pháp vân có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính năm loại mắt là đại Bô-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính sáu phép thần thông là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với năm loại mắt là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với sáu phép thần thông là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Trong năm loại mắt có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong sáu phép thần thông có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có năm loại mắt chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bỗồ-tát có sáu phép thần thông chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa năm loại mắt có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- La sáu phép thần thông có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính mười lực của Phật là đại Bô-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính bốn điều không SỢ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười 
tám pháp Phật bât cộng là đại Bô-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với mười lực của Phật là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với bôn điêu không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, 
mười tắm pháp Phật bât cộng là đại Bô-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong mười lực của Phật có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong bốn điều không SỢ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười 
tám pháp Phật bât cộng có đại Bô-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có mười lực của Phật chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

___ Trong đại Bồ-tát có bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông 

suôt, mười tắm pháp Phật bât cộng chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa mười lực của Phật có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Lìa bốn điều không SỢ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám 
pháp Phật bât cộng có đại Bô-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính đại bi, đại hý, đại xả là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với đại bi, đại hỷ, đại xả là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại từ có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại bi, đại hý, đại xả có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bôồ-tát có đại từ chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có đại bi, đại hỷ đại xả chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa đại từ có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa đại bi, đại hỷ, đại xả có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính ba mươi hai tướng đại sĩ là đại Bô-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính tám mươi vẻ đẹp kèm theo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với ba mươi hai tướng đại sĩ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với tám mươi vẻ đẹp kèm theo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong ba mươi hai tướng đại sĩ có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Trong tám mươi vẻ đẹp kèm theo có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có ba mươi hai tướng đại sĩ chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có tám mươi vẻ đẹp kèm theo chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa ba mươi hai tướng đại sĩ có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa tám mươi vẻ đẹp kèm theo có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính pháp không quên mật là đại Bô-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với pháp không quên mất là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong pháp không quên mất có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong tánh luôn luôn xả có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có pháp không quên mất chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có tánh luôn luôn xả chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa pháp không quên mắt có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa tánh luôn luôn xả có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính trí nhất thiết là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng là đại Bồ-tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với trí nhất thiết là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong trí nhất thiết có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có trí nhất thiết chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa trí nhất thiết có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lúc bấy gIỜ, Phật bảo cụ thọ Thiện Hiện: Ngươi quán nghĩa nào 
mà nói là chính sắc chăng phải là đại Bô-tát; chính thọ, tưởng, hành, 
thức chăng phải là đại Bô-tát; cái khác với sắc chăng phải là đại Bô- 
tát; cái khác với thọ, tưởng, hành, thức chăng phải là đại Bô-tát; trong 
sắc chăng có đại Bồ-tát; trong thọ, tưởng, hành, thức chăng có đại Bồ- 
tát; trong đại Bồ-tát chẳng cÓ SẮC; trong đại Bồ-tát chẳng có thọ, 
tưởng, hành, thức; lia sắc chăng có đại Bồ-tát; lìa thọ, tưởng, hành, 
thức chăng có đại Bô-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc Bồ-đẻ, hoặc Tát- 
đỏa, hoặc sắc, hoặc thọ, tưởng, hành, thức rỐt Táo còn chăng thể năm 
bắt được, vì tánh chăng có, huông là có đại Bô-tát Đại Bô-tát đã 
chăng có, thì tại sao có thê nói chính sắc là đại Đô-tát; chính thọ, 
tưởng, hành, thức là đại Bô-tát; cái khác VỚI Sắc là đại Bô-tát; cái khác 
với thọ, tưởng, hành, thức là đại Bô-tát; trong sắc có đại Bô-tát; trong 
thọ, tưởng, hành, thức có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát có sắc; trong đại 
Bồ-tát có thọ, tưởng, hành, thức; lìa sắc có đại Bồ-tát; lìa thọ, tưởng, 
hành, thức có đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính 
nhãn xứ chăng phải là đại Bô-tát; chính nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ chăng 
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phải là đại Bồ-tát; cái khác với nhãn xứ chẳng phải là đại Bồ-tát; cái 
khác với nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ chăng phải là đại Bồ-tát; trong nhãn 
XỨ chăng có đại Bồ-tát; trong nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ chăng có đại 
Bồ-tát; trong đại Bồ-tát chăng có nhãn xứ; trong đại Bồ-tát chăng có 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ; lìa nhãn xứ chắng có đại Bồ-tát; lìa nhĩ, tý, 
thiệt, thân, ý xứ chăng có đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc Bồ-đẻ, hoặc Tát-đỏa, hoặc nhãn xứ hoặc 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ rốt ráo còn chẳng thể nắm bắt được, vì tánh 
chăng có, huống là có đại Bồ-tát! Đại Bồ-tát đã chăng có, thì tại sao có 
thể nói chính nhãn xứ là đại Bồ-tát; chính nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là 
đại Bồ-tát; cái khác với nhãn xứ là đại Bồ-tát; cái khác với nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý xứ là đại Bồ-tát; trong nhãn xứ có đại Bồ-tát; trong nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý xứ có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát có nhãn xứ; trong 
đại Bô-tát có nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ; lia nhãn xứ có đại Bồ-tát; lìa 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ có đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính sắc 
xứ chẳng phải là đại Bồ-tát; chính thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ 
chăng phải là đại Bồ-tát; cái khác với sắc xứ chăng phải là đại Bồ-tát; 
cái khác với thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ chăng phải là đại Bồ-tát; 
trong sắc XỨ chẳng có đại Bồ-tát; trong thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ 
chăng có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát chăng có sắc xứ; trong đại Bồ-tát 
chăng có thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ; lìa sắc xứ chẳng có đại Bồ- 
tát; lìa thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ chẳng có đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc Bỏ- đề, hoặc Tát-đỏa, hoặc sắc xứ, hoặc 
thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ rốt ráo còn chẳng thể năm bắt được, vì 
tánh chẳng có, huống là có đại Bồ-tát! Đại Bồ-tát đã chẳng có, thì tại 
sao có thê nói là chính sắc xứ là đại Bồ-tát; chính thanh, hương, vị, 
xúc, pháp xứ là đại Bồ-tát; cái khác với sắc xứ là đại Bồ-tát; cái khác 
với thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là đại Bồ-tát; trong sắc xứ có đại 
Bồ-tát; trong thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ có đại Bồ-tát; trong đại 
Bồ-tát có sắc xứ; trong đại Bồ-tát có thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ; 
lia sắc xứ có đại Bồ-tát; lìa thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ có đại Bồ- 
tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính 
nhãn giới chăng phải là đại Bô-tát; chính nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới 
chẳng phải là đại Bồ-tát; cái khác với nhãn giới chẳng phải là đại Bồ- 
tát; cái khác với nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới chăng phải là đại Bồ-tát; 
trong nhãn giới chăng có đại Bồ-tát; trong nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới 
chăng có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát chẳng có nhãn giới; trong đại 
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Bồ-tát chăng có nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới; lìa nhãn giới chẳng có đại 
Bồ-tát; lìa nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới chăng có đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc Bồ-đề, hoặc Tát-đỏa, hoặc nhãn giới, hoặc 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh 
chăng có, huống là có đại Bồ-tát! Đại Bồ-tát đã chắng có, thì tại sao có 
thể nói là chính nhãn giới là đại Bồ-tát; chính nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới 
là đại Bồ-tát; cái khác với nhãn giới là đại Bồ-tát; cái khác với nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý giới là đại Bồ-tát; trong nhãn giới có đại Bồ-tát; trong 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát có nhãn giới; 
trong đại Bồ-tát có nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới; lìa nhãn giới có đại Bồ- 
tát; lìa nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới có đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính sắc 
giớI chăng phải là đại Bồ-tát; chính thanh, hương, vị, xúc, pháp giới 
chăng phải là đại Bồ-tát; cái khác với sắc giới chăng phải là đại Bồ- 
tát; cái khác với thanh, hương, vị, xúc, pháp giới chăng phải là đại Bồ- 
tát; trong sắc giới chăng có đại Bồ-tát; trong thanh, hương, vị, xúc, 
pháp giới chăng có đại Bồ-tát; trong đại Bô-tát chắng có sắc ĐIỚI; 
trong đại Bồ-tát chẳng có thanh, hương, vị, xúc, pháp giới; lìa sắc giới 
chăng có đại Bô-tát; lìa thanh, hương, vị, xúc, pháp giới chăng có đại 
Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc Bỏ-đề, hoặc Tát-đỏa, hoặc sắc giới, hoặc 
thanh, hương, vị, xúc, pháp giới rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, 
vì tánh chẳng có, huống là có đại Bồ-tát! Đại Bồ-tát đã chắng có, thì 
tại sao có thê nói là chính sắc giới là đại Bồ- tát, chính thanh, hương, 
vị, xúc, pháp giới là đại Bồ-tát; cái khác với sắc giới là đại Bà- tát; cái 
khác với thanh, hương, vị, xúc, pháp giới là đại Bồ-tát; trong sắc giới 
có đại Bồ- -tát; trong thanh, hương, vị, xúc, pháp giới có đại Bồ- -tát; 
trong đại Bồ-tát có sắc giới; trong đại Bồ-tát có thanh, hương, vị, xúc, 
pháp giới; lìa sắc giới có đại Bồ-tát; lìa thanh, hương, vị, xúc, pháp 
giới có đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính 
nhãn thức giới chăng phải là đại Bôồ-tát; chính nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
thức giới chăng phải là đại Bồ-tát; cái khác với nhãn thức giới chăng 
phải là đại Bồ-tát; cái khác với nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới chăng 
phải là đại Bồ-tát; trong nhãn thức giới chăng có đại Bồ-tát; trong nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý thức giới chẳng có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát chăng 
có nhãn thức giới; trong đại Bồ-tát chăng có nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức 
giới; lìa nhãn thức giới chẳng có đại Bỏ-tát; lìa nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
thức giới chăng có đại Bồ-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Hoặc Bồ-đề, hoặc Tát-đỏa, hoặc nhãn thức ĐIỚI, 
hoặc nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới rốt ráo còn chăng thể năm bắt 
được, vì tánh chăng có, huống là có đại Bồ-tát! Đại Bồ-tát đã chẳng 
có, thì tại sao có thể nói là chính nhãn thức giới là đại Bồ-tát; chính 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là đại Bồ-tát; cái khác với nhãn thức 
giới là đại Bồ-tát; cái khác với nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là đại 
Bồ-tát; trong nhãn thức giới có đại Bồ-tát; trong nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
thức giới có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát có nhãn thức giới; trong đại 
Bồ-tát có nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới; lìa nhãn thức giới có đại Bồ- 
tát; lìa nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới có đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính 
nhãn xúc chăng phải là đại Bồ-tát; chính nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc 
chăng phải là đại Bồ-tát; cái khác với nhãn xúc chắng phải là đại Bồ- 
tát; cái khác với nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc chẳng phải là đại Bồ-tát; 
trong nhãn xúc chăng có đại Bồ-tát; trong nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc 
chăng có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát chăng có nhãn xúc; trong đại Bồ- 
tát chăng có nhĩ, tý, thiệt, thân, ý xúc; lìa nhãn xúc chẳng có đại Bồ- 
tát; lìa nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc chăng có đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc Bồ-đề, hoặc Tát-đỏa, hoặc nhãn xúc, hoặc 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh 
chăng có, huống là có đại Bồ-tát! Đại Bồ-tát đã chăng có, thì tại sao có 
thê nói là chính nhãn xúc là đại Bồ-tát; chính nhĩ, tý, thiệt, thân, ý xúc 
là đại Bồ-tát; cái khác với nhãn xúc là đại Bồ-tát; cái khác với nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý xúc là đại Bồ-tát; trong nhãn xúc có đại Bồ-tát; trong nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý xúc có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát có nhãn xúc; trong 
đại Bồ-tát có nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc; lìa nhãn xúc có đại Bồ-tát; lìa 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc có đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính 
các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
các thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra chăng phải là 
đại Bồ-tát; cái khác với các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra chăng 
phải là đại Bồ-tát; cái khác với các thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc 
làm duyên sanh ra chăng phải là đại Bồ-tát; trong các thọ do nhãn xúc 
làm duyên sanh ra chăng có đại Bồ-tát; trong các thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xúc làm duyên sanh ra chăng có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát 
chăng có các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra; trong đại Bồ-tát 
chăng có các thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra; lìa 
các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra chẳng có đại Bô-tát; lìa các thọ 
do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra chăng có đại Bồ-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Hoặc Bỏ-đề, hoặc Tát-đỏa, hoặc các thọ do nhãn 
xúc làm duyên sanh ra, hoặc các thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm 
duyên sanh ra rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, 
huống là có đại Bồ-tát! Đại Bồ-tát đã chẳng có, thì tại sao có thê nói là 
chính các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra là đại Bồ-tát; chính các 
thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra là đại Bồ-tát; cái 
khác với các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra là đại Bồ-tát; cái 
khác với các thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra là đại 
Bồ-tát; trong các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra có đại Bồ-tát; 
trong các thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra có đại 
Bồ-tát; trong đại Bồ-tát có các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra; 
trong đại Bôồ-tát có các thọ do nhĩ, tý, thiệt, thân, ý xúc làm duyên 
sanh ra; lìa các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra có đại Bồ-tát; lìa 
các thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra có đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính địa 
giới chăng phải là đại Bồ-tát; chính thủy, hỏa, phong, không, thức giới 
chăng phải là đại Bồ-tát; cái khác với địa giới chăng phải là đại Bồ-tát; 
cái khác với thủy, hỏa, phong, không, thức giới chăng phải là đại Bồ- 
tát; trong địa giới chăng có đại Bồ-tát; trong thủy, hỏa, phong, không, 
thức giới chăng có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát chắng có địa giới; trong 
đại Bồ-tát chẳng có thủy, hỏa, phong, không, thức giới; lìa địa giới 
chăng có đại Bồ-tát; lìa thủy, hỏa, phong, không, thức giới chẳng có 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc Bồ-đè, hoặc Tát-đỏa, hoặc địa giới, hoặc 
thủy, hỏa, phong, không, thức giới rốt ráo còn chăng thể năm bắt 
được, vì tánh chăng có, huống là có đại Bồ-tát! Đại Bồ-tát đã chẳng 
có, thì tại sao có thể nói là chính địa giới là đại Bồ-tát; chính thủy, 
hỏa, phong, không, thức giới là đại Bồ-tát; cái khác với địa giới là đại 
Bồ-tát; cái khác với thủy, hỏa, phong, không, thức giới là đại Bồ-tát; 
trong địa giới có đại Bồ-tát; trong thủy, hỏa, phong, không, thức giới 
có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát có địa giới; trong đại Bồ-tát có thủy, 
hỏa, phong, không, thức giới; lìa địa giới có đại Bồ- -tát; lìa thủy, hỏa, 
phong, không, thức giới có đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính 
nhân duyên chăng phải là đại Bồ-tát; chính đắng vô gián duyên, sở 
duyên duyên, tăng thượng duyên chăng phải là đại Bồ-tát; cái khác với 
nhân duyên chăng phải là đại Bồ-tát; cái khác với đẳng vô gián duyên, 
sở duyên duyên, tăng thượng duyên chẳng phải là đại Bồ-tát; trong 
nhân duyên chắng có đại Bồ-tát; trong đăng vô gián duyên, sở duyên 
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duyên, tăng thượng duyên chăng có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát chẳng 
có nhân duyên; trong đại Bồ-tát chắng có đẳng vô gián duyên, sở 
duyên duyên, tăng thượng duyên; lìa nhân duyên chẳng có đại Bồ-tát; 
lia đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên chẳng có 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc Bồ-đề, hoặc Tát-đỏa, hoặc nhân duyên, 
hoặc đăng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên rốt ráo 
còn chăng thê năm bắt được, vì tánh chẳng có, huồng là có đại Bồ-tát! 
Đại Bồ-tát đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính nhân duyên là 
đại Bồ-tát; chính đắng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng 
duyên là đại Bồ-tát; cái khác với nhân duyên là đại Bồ-tát; cái khác 
với đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên là đại 
Bồ-tát; trong nhân duyên có đại Bồ-tát; trong đăng vô gián duyên, Sở 
duyên duyên, táng thượng duyên có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát có 
nhân duyên; trong đại Bồ-tát có đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, 
tăng thượng duyên; lìa nhân duyên có đại Bồ-tát; lia đăng vô gián 
duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên có đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính 
pháp do duyên sanh ra chẳng phải là đại Bồ-tát; cái khác với pháp do 
duyên sanh ra chẳng phải là đại Bồ-tát; trong pháp do duyên sanh ra 
chăng có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát chăng có pháp do duyên sanh ra; 
lia pháp do duyên sanh ra chăng có đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc Bò- đề, hoặc Tát-đỏa, hoặc pháp do duyên 

sanh ra rốt ráo còn chẳng thê nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huồng là 
có đại Bồ-tát! Đại Bồ-tát đã chăng có, thì tại sao có thê nói là chính 
pháp do duyên sanh ra là đại Bồ-tát; cái khác với pháp do duyên sanh 
ra là đại Bô-tát; trong pháp do duyên sanh ra có đại Bồ-tát; trong đại 
Bồ-tát có pháp do duyên sanh ra; lìa pháp do duyên sanh ra có đại Bồ- 
tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính vô 
minh chăng phải là đại Bồ-tát; chính hành, thức, danh sắc, lục xứ, xúc, 
thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử chăng phải là đại Bồ-tát; cái khác với vô 
minh chăng phải là đại Bồ-tát; cái khác với hành cho đến lão tử chẳng 
phải là đại Bồ-tát; trong vô minh chẳng có đại Bồ-tát; trong hành cho 
đến lão tử chăng có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát chẳng có vô minh; 
trong đại Bồ-tát chẳng có hành cho đến lão tử; lia vô minh chăng có 
đại Bồ-tát; lìa hành cho đến lão tử chăng có đại Bồ-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Hoặc Bồ-đề, hoặc Tát-đỏa, hoặc vô minh, hoặc 
hành cho đến lão tử rốt ráo còn chắng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng 
có, huống là có đại Bồ-tát! Đại Bồ-tát đã chẳng có, thì tại sao có thể 
nói là chính vô minh là đại Bồ-tát; chính hành cho đến lão tử là đại 
Bồ-tát; cái khác với vô minh là đại Bồ-tát; cái khác với hành cho đến 
lão tử là đại Bồ-tát; trong vô minh có đại Bồ-tát; trong hành cho đến 
lão tử có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát có vô minh; trong đại Bồ-tát có 
hành cho đến lão tử; lìa vô minh có đại Bồ-tát, lìa hành cho đến lão tử 
có đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính bố 
thí Ba-la-mật-đa chẳng phải là đại Bồ-tát; chính tịnh giới, an nhẫn, 
tỉnh tắn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa chăng phải là đại Bồ-tát; cái 
khác với bố thí Ba-la-mật-đa chẳng phải là đại Bồ-tát; cái khác với 
tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa chắng phải là 
đại Bồ-tát; trong bố thí Ba-la-mật-đa chăng có đại Bồ-tát; trong tịnh 
giới, an nhãn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa chẳng có đại Bồ- 
tát; trong đại Bồ-tát chẳng có bố thí Ba-la-mật-đa; trong đại Bồ-tát 
chăng có tịnh giới, an nhẫn, tinh tắn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa; lìa 
bó thí Ba-la-mật-đa chẳng có đại Bồ-tát; lìa tịnh giới, an nhẫn, tỉnh 
tắn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa chẳng có đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc Bồ-đề, hoặc Tát-đỏa, hoặc Bồ thí Ba-la- 
mật-đa, hoặc tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa 
rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có đại 
Bồ-tát! Đại Bồ-tát đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính bồ thí 
Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát; chính tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát; cái khác với bố thí Ba-la-mật-đa là 
đại Bồ-tát; cái khác với tịnh giới, an nhẫn, tỉnh tấn, tịnh lự, Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát; trong bố thí Ba-la-mật-đa có đại Bồ-tát; 
trong tịnh giới, an nhẫn, tinh tắn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa có đại 
Bồ-tát; trong đại Bồ-tát có bố thí Ba-la-mật-đa; trong đại Bồ-tát có 
tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa; lìa bố thí 
Ba-la-mật-đa có đại Bồ-tát; lìa tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa có đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính cái 
không nội chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái không ngoại, cái không 
nội ngoại, cái không không, cái không lớn, cái không thắng nghĩa, cái 
không hữu vi, cái không vô vi, cái không rốt ráo, cái không không 
biên giới, cái không tản mạn, cái không không đổi khác, cái không 
bồn tánh, cái không tự tướng, cái không cộng tướng, cái không tất cả 
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pháp, cái không không thể nắm bắt được, cái không không tánh, cái 
không tự tánh, cái không không tánh tự tánh chăng phải là đại Bồ-tát; 
cái khác với cái không nội chăng phải là đại Bồ-tát; cái khác với cái 
không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh chăng phải là đại 
Bồ-tát; trong cái không nội chăng có đại Bồ-tát; trong cái không ngoại 
cho đến cái không không tánh tự tánh chẳng có đại Bồ-tát; trong đại 
Bồ-tát chẳng có cái không nội; trong đại Bô-tát chẳng có cái không 
ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh; lìa cái không nội chẳng 
có đại Bồ-tát; lìa cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự 
tánh chẳng có đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc Bồ-đề, hoặc Tát-đỏa, hoặc cái không nội, 
hoặc cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh rốt ráo 
còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có đại Bồ-tát! 
Đại Bồ-tát đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái không nội là 
đại Bồ-tát; chính cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự 
tánh là đại Bồ-tát; cái khác với cái không nội là đại Bồ-tát; cái khác 
với cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh là đại Bồ- 
tát; trong cái không nội có đại Bồ-tát; trong cái không ngoại cho đến 
cái không không tánh tự tánh có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát có cái 
không nội; trong đại Bồ-tát có cái không ngoại cho đến cái không 
không tánh tự tánh; lìa cái không nội có đại Bồ-tát; lìa cái không ngoại 
cho đến cái không không tánh tự tánh có đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính 
chơn như chăng phải là đại Bồ-tát; chính pháp giới, pháp tánh, tánh 
chăng hư vọng, tánh chẳng đổi khác, tánh bình đắng, tánh ly sanh, 
định pháp, trụ pháp, thật tế, cõi hư không, cõi không thể nghĩ bàn 
chăng phải là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như chăng phải là đại Bồ- 
tát; cái khác với pháp giới cho đến cõi chăng thê nghĩ bàn chẳng phải 
là đại Bồ-tát; trong chơn như chăng có đại Bồ-tát; trong pháp giới cho 
đến cõi chẳng thê nghĩ bàn chăng có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát chăng 
có chơn như; trong đại Bồ-tát chẳng có pháp giới cho đến cõi chăng 
thể nghĩ bàn; lìa chơn như chẳng có đại Bồ-tát; lìa pháp giới cho đến 
cõi chăng thể nghĩ bàn chăng có đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc Bồ-đề, hoặc Tát- đỏa, hoặc chơn như, hoặc 
pháp giới cho đến cõi chẳng thể nghĩ bản rốt ráo còn chăng thể nắm 
bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có đại Bồ-tát! Đại Bồ-tát đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính chơn như là đại Bồ-tát; chính 
pháp giới cho đến cõi chăng thể nghĩ bàn là đại Bồ-tát; cái khác với 
chơn như là đại Bồ-tát; cái khác với pháp giới cho đến cõi chẳng thê 
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nghĩ bàn là đại Bồ-tát; trong chơn như có đại Bồ-tát; trong pháp giới 
cho đến cõi chẳng thể nghĩ bàn có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát có chơn 
như; trong đại Bồ-tát có pháp giới cho đến cõi chăng thê nghĩ bàn; lìa 
chơn như có đại Bồ-tát; lia pháp giới cho đến cõi chẳng thể nghĩ bàn 
có đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính bốn 
niệm trụ chăng phải là đại Bồ-tát; chính bỗn chánh đoạn, bốn thần túc, 
năm căn, năm lực, bảy chi đẳng giác, tám chi thánh đạo chắng phải là 
đại Bồ-tát; cái khác với bốn niệm trụ chăng phải là đại Bồ-tát; cái khác 
với bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo chắng phải là đại Bồ- 
tát; trong bốn niệm trụ chăng có đại Bồ-tát; trong bốn chánh đoạn cho 
đến tám chi thánh đạo chẳng có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát chăng có 
bốn niệm trụ; trong đại Bồ-tát chăng có bốn chánh đoạn cho đến tám 
chi thánh đạo; lìa bốn niệm trụ chẳng có đại Bồ-tát; lìa bốn chánh 
đoạn cho đến tám chi thánh đạo chăng có đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc Bồ-đề, hoặc Tát-đỏa, hoặc bốn niệm trụ, 
hoặc bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ thánh đạo rốt ráo còn chăng thê 
năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có đại Bồ-tát! Đại Bồ-tát đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính bốn niệm trụ là đại Bồ-tát; 
chính bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo là đại Bồ-tát; cái 
khác với bốn niệm trụ là đại Bồ-tát; cái khác với bốn chánh đoạn cho 
đến tám chi thánh đạo là đại Bồ-tát; trong bốn niệm trụ có đại Bồ-tát; 
trong bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo có đại Bồ-tát; trong 
đại Bồ-tát có bốn niệm trụ; trong đại Bồ-tát có bốn chánh đoạn cho 
đến tám chi thánh đạo; lìa bốn niệm trụ có đại Bồ-tát; lia bốn chánh 
đoạn cho đến tám chỉ thánh đạo có đại Bồ-tát? 
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Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính 
Thánh đế khổ chẳng phải là đại Bồ-tát; chính Thánh để tập, diệt, đạo 
chăng phải là đại Bồ-tát; cái khác với thánh để khổ chăng phải là đại 
Bồ-tát; cái khác với thánh để tập, diệt, đạo chẳng phải là đại Bồ-tát; 
trong thánh đề khổ chăng có đại Bồ-tát; trong thánh đề tập, diệt, đạo 
chăng có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát chăng có thánh đề khô; trong đại 
Bồ-tát chăng có thánh để tập, diệt, đạo; lìa thánh đề khổ chẳng có đại 
Bồ-tát; lìa thánh đề tập, diệt, đạo chẳng có đại Bồ-tát ? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc Bồ-đề, hoặc Tát-đỏa, hoặc thánh đế khổ, 
hoặc thánh để tập, diệt, đạo, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì 
tánh chẳng có, huống là có đại Bồ-tát! Đại Bồ-tát đã chắng có, thì tại 
sao có thê nói là chính Thánh đế khổ là đại Bồ-tát; chính Thánh để 
tập, diệt, đạo là đại Bồ-tát; cái khác với thánh đề khô là đại Bồ-tát; cái 
khác với thánh đề tập, diệt, đạo là đại Bôồ-tát; trong thánh để khổ có 
đại Bồ-tát; trong thánh để tập, diệt, đạo có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát 
có thánh đề khô; trong đại Bôồ-tát có thánh đề tập, diệt, đạo; lìa thánh 
đề khô có đại Bồ-tát; lìa thánh đề tập, diệt, đạo có đại Bồ-tát ? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính bốn 
tịnh lự chắng phải là đại Bồ-tát, chính bốn vô lượng, bốn định vô sắc 
chăng phải là đại Bồ-tát; cái khác với bốn tịnh lự chắng phải là đại Bồ- 
tát; cái khác với bốn vô lượng, bốn định vô sắc chẳng phải là đại Bồ- 
tát; trong bốn tịnh lự chăng có đại Bồ-tát; trong bốn vô lượng, bốn 
định vô sắc chăng có đại Bô-tát; trong đại Bồ-tát chăng có bốn tịnh lự; 
trong đại Bồ-tát chẳng có bốn vô lượng, bốn định vô sắc; lìa bốn tịnh 
lự chăng có đại Bồ-tát; lìa bốn vô lượng, bốn định vô sắc chăng có đại 
Bồ-tát ? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc Bồ-đề, hoặc Tát-đỏa, hoặc bốn tịnh lự, 
hoặc bốn vô lượng, bốn định vô sắc rốt ráo còn chăng thể nắm bắt 
được, vì tánh chăng có, huống là có đại Bồ-tát! Đại Bồ-tát đã chẳng 
có, thì tại sao có thê nói là chính bốn tịnh lự là đại Bồ-tát; chính bốn 
vô lượng, bốn định vô sắc là đại Bồ-tát; cái khác với bốn tịnh lự là đại 
Bồ-tát; cái khác với bốn vô lượng, bốn định vô sắc là đại Bồ-tát; trong 
bốn tịnh lự có đại Bồ-tát; trong bốn vô lượng, bốn định vô sắc có đại 
Bồ-tát; trong đại Bồ-tát có bốn tịnh lự; trong đại Bồ-tát có bốn vô 
lượng, bốn định vô sắc; lìa bốn tịnh lự có đại Bồ-tát; lìa bốn vô lượng, 
bốn định vô sắc có đại Bồ-tát ? 
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Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính tắm 
giải thoát chăng phải là đại Bồ-tát; chính tám thắng xứ, chín định thứ 
đệ, mười biên xứ chẳng phải là đại Bô-tát; cái khác với tám giải thoát 
chăng phải là đại Bồ-tát; cái khác với tám thắng xứ, chín định thứ đệ, 
mười biến xứ chẳng phải là đại Bồ-tát; trong tám giải thoát chẳng có 
đại Bồ-tát; trong tắm thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ chăng 
có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát chăng có tám giải thoát; trong đại Bồ- 
tát chăng có tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ; lìa tám giải 
thoát chăng có đại Bỏ-tát; lìa tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười 
biến xứ chăng có đại Bồ-tát ? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc Bồ-đề, hoặc Tát-đỏa, hoặc tám giải thoát, 
hoặc tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ, rốt ráo còn chăng 
thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có đại Bồ-tát! Đại Bồ-tát 
đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính tám giải thoát là đại Bồ-tát; 
chính tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ là đại Bồ-tát; cái 
khác với tám giải thoát là đại Bồ-tát; cái khác với tám thắng xứ, chín 
định thứ đệ, mười biến xứ là đại Bồ-tát; trong tám giải thoát có đại 
Bồ-tát; trong tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ có đại Bồ- 
tát; trong đại Bồ-tát có tám giải thoát; trong đại Bồ-tát có tám thăng 
xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ; lia tám giải thoát có đại Bồ-tát; lia 
tám thăng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ có đại Bồ-tát ? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính 
pháp môn giải thoát không chắng phải là đại Bồ-tát; chính pháp môn 
giải thoát vô tướng, vô nguyện chăng phải là đại Bồ-tát; cái khác với 
pháp môn giải thoát không chăng phải là đại Bồ-tát; cái khác với pháp 
môn giải thoát vô tướng, vô nguyện chẳng phải là đại Bồ-tát; trong 
pháp môn giải thoát không chăng có đại Bôồ-tát; trong pháp môn giải 
thoát vô tướng, vô nguyện chẳng có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát chăng 
có pháp môn giải thoát không; trong đại Bôồ-tát chăng có pháp môn 
giải thoát vô tướng, vô nguyện; lìa pháp môn giải thoát không chẳng 
có đại Bôồ-tát; lia pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện chẳng có 
đại Bồ-tát ? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc Bồ-đề, hoặc Tát-đỏa, hoặc pháp môn giải 
thoát không, hoặc pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện rốt ráo 
còn chắng nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có đại Bồ-tát! Đại 
Bồ-tát đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính pháp môn giải thoát 
không là đại Bồ-tát; chính pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện là 
đại Bồ-tát; cái khác với pháp môn giải thoát không là đại Bồ-tát; cái 
khác với pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện là đại Bô-tát; trong 
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pháp môn giải thoát không có đại Bồ-tát; trong pháp môn giải thoát vô 
tướng, vô nguyện có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát có pháp môn giải 
thoát không: trong đại Bồ-tát có pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện; lìa pháp môn giải thoát không có đại Bỏ-tát; lìa pháp môn giải 
thoát vô tướng, vô nguyện có đại Bồ-tát ? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính 
pháp môn Đà-la-ni chăng phải là đại Bồ-tát; chính pháp môn Tam-ma- 
địa chăng phải là đại Bôồ-tát; cái khác với pháp môn Đà-la-ni chẳng 
phải là đại Bồ-tát; cái khác với pháp môn Tam-ma-địa chắng phải là 
đại Bồ-tát; trong pháp môn Đà-la-ni chẳng có đại Bồ-tát; trong pháp 
môn Tam-ma-địa chắng có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát chăng có pháp 
môn Đà-la-ni; trong đại Bồ-tát chăng có pháp môn Tam-ma-địa; lìa 
pháp môn Đà-la-ni chẳng có đại Bồ-tát; lia pháp môn Tam-ma-địa 
chăng có đại Bằ-tát ? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc Bồ-đề, hoặc Tát-đỏa, hoặc pháp môn Đà- 
la-ni, hoặc pháp môn Tam-ma-đỊa, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt 
được, vì tánh chăng có, huống là có đại Bồ-tát! Đại Bồ-tát đã chẳng 
có, thì tại sao có thê nói là chính pháp môn Đà-la-ni là đại Bồ-tát; 
chính pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ-tát; cái khác với pháp môn Đả- 
la-ni là đại Bồ-tát; cái khác với pháp môn Tam-ma-đỊa là đại Bồ-tát; 
trong pháp môn Đà-la-ni có đại Bồ-tát; trong pháp môn Tam-ma-địa 
có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát có pháp môn Đả-la-ni; trong đại Bồ-tát 
có pháp môn Tam-ma-địa; lìa pháp môn Đà-la-ni có đại Bồ-tát; lìa 
pháp môn Tam-ma-địa có đại Bỗ-tát ? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quản nghĩa nào mà nói là chính bậc 
Cực hỷ chăng phải là đại Bôồ-tát; chính bậc Ly cấu, bậc Phát quang, 
bậc Diệm tuệ, bậc Cực nan thắng, bậc Hiện tiền, bậc Viễn hành, bậc 
Bắt động, bậc Thiện tuệ, bậc Pháp vân chăng phải là đại Bồ-tát; cái 
khác với bậc Cực hý chẳng phải là đại Bồ-tát; cái khác với bậc Ly cấu 
cho đến bậc Pháp vân chẳng phải là đại Bồ-tát; trong bậc Cực hỷ 
chăng có đại Bồ-tát; trong bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân chẳng có 
đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát chăng có bậc Cực hỷ; trong đại Bồ-tát 
chăng có bậc Ly cầu cho đến bậc Pháp vân; lia bậc Cực hỷ chăng có 
đại Bồ-tát; lìa bậc Ly cầu cho đến bậc Pháp vân chẳng có đại Bồ-tát ? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc Bồ-đề, hoặc Tát-đỏa, hoặc bậc Cực hý, 
hoặc bậc Ly cầu cho đến bậc Pháp vân, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt 
được, vì tánh chăng có, huông là có đại Bồ-tát! Đại Bồ-tát đã chẳng 
có, thì tại sao có thê nói là chính bậc Cực hỷ là đại Bô-tát; chính bậc 
Ly câu cho đến bậc Pháp vân là đại Bồ-tát; cái khác với bậc Cực hỷ là 
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đại Bồ-tát; cái khác với bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân là đại Bồ- 
tát; trong bậc Cực hỷ có đại Bồ-tát; trong bậc Ly cầu cho đến bậc 
Pháp vân có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát có bậc Cực hỷ; trong đại Bồ- 
tắt có bậc Ly cầu cho đến bậc Pháp vân; lìa bậc Cực hỷ có đại Bồ-tát; 
lia bậc Ly câu cho đến bậc Pháp vân có đại Bằ-tát ? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính 
năm loại mắt chẳng phải là đại Bồ-tát; chính sáu phép thần thông 
chăng phải là đại Bồ-tát; cái khác với năm loại mắt chẳng phải là đại 
Bồ-tát; cái khác với sáu phép thần thông chăng phải là đại Bồ-tát; 
trong năm loại mắt chăng có đại Bồ-tát; trong sáu phép, thần thông 
chăng có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát chẳng có năm loại mắt; trong đại 
Bồ-tát chăng có sáu phép thần thông: lìa năm loại mắt chắng có đại 
Bồ-tát; lìa sáu phép thần thông chăng có đại Bồ-tát ? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc Bỏ-đề, hoặc Tát-đỏa, hoặc năm loại mắt, 
hoặc sáu phép thần thông rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh 
chăng có, huỗng là có đại Bồ-tát! Đại Bồ-tát đã chăng có, thì tại sao có 
thể nói là chính năm loại mắt là đại Bồ-tát; chính sáu phép thần thông 
là đại Bô-tát; cái khác với năm loại mất là đại Bô-tát; cái khác với sáu 
phép thần thông là đại Bồ-tát; trong năm loại mắt có đại Bồ-tát; trong 
sáu phép thần thông có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát có năm loại mắt; 
trong đại Bồ-tát có sáu phép thần thông; lìa năm loại mắt có đại Bồ- 
tát; lìa sáu phép thần thông có đại Bồ-tát ? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính 
mười lực của Phật chẳng phải là đại Bồ-tát; chính bốn điều không sợ, 
bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng chẳng. phải 
là đại Bồ-tát; cái khác với mười lực của Phật chăng phải là đại Bồ-tát; 
cái khác với bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám 
pháp Phật bất cộng chăng phải là đại Bồ-tát; trong mười lực của Phật 
chăng có đại Bồ-tát; trong bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông 
suốt, mười tám pháp Phật bất cộng chẳng có đại Bồ-tát; trong đại Bỏ- 
tát chắng có mười lực của Phật; trong đại Bồ-tát chăng có bốn điều 
không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng; 
lia mười lực của Phật chẳng có đại Bồ-tát; lìa bốn điều không sợ, bốn 
sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng chăng có đại 
Bồ-tát ? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc Bỏ-đề, hoặc Tát-đỏa, hoặc mười lực của 
Phật, hoặc bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tắm 
pháp Phật bất cộng rốt ráo còn chẳng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng 
có, huống là có đại Bồ-tát! Đại Bồ-tát đã chắng có, thì tại sao có thê 
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nói là chính mười lực của Phật là đại Bồ-tát; chính bốn điều không sợ, 
bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ- 
tát; cái khác với mười lực của Phật là đại Bô-tát; cái khác với bốn điều 
không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là 
đại Bồ-tát; trong mười lực của Phật có đại Bồ-tát; trong bốn điều 
không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng 
có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát có mười lực của Phật; trong đại Bồ-tát 
có bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp 
Phật bất cộng; lìa mười lực của Phật có đại Bồ-tát; lia bốn điều không 
sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng có đại 
Bồ-tát ? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính đại 
từ chăng phải là đại Bồ-tát; chính đại bi, đại hý, đại xả chăng phải là 
đại Bồ-tát; cái khác với đại từ chăng phải là đại Bồ-tát; cái khác với 
đại bi, đại hỷ, đại xả chăng phải là đại Bồ-tát; trong đại từ chăng có 
đại Bồ-tát; trong đại bị, đại hý, đại xả chăng có đại Bồ-tát; trong đại 
Bồ-tát chăng có đại từ; trong đại Bồ-tát chăng có đại bi, đại hỷ, đại xả; 
lia đại từ chẳng có đại Bồ-tát; la đại bi, đại hỷ, đại xả chắng có đại 
Bỏ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc Bồ-đề, hoặc Tát-đỏa, hoặc đại từ, hoặc đại 
bị, đại hỷ, đại xả, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng 
có, huống là có đại Bồ-tát! Đại Bồ-tát đã chăng có, thì tại sao có thê 
nói là chính đại từ là đại Bồ-tát; chính đại bi, đại hý, đại xả là đại Bồ- 
tát; cái khác với đại từ là đại Bồ-tát; cái khác với đại bi, đại hỷ, đại xả 
là đại Bồ-tát; trong đại từ có đại Bồ-tát; trong đại bị, đại hỷ, đại xả có 
đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát có đại từ; trong đại Bồ-tát có đại bi, đại hỷ, 
đại xả; lìa đại từ có đại Bồ-tát; lìa đại bi, đại hỷ, đại xả có đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính ba 
mươi hai tướng đại sĩ chắng phải là đại Bồ-tát; chính tám mươi vẻ đẹp 
kèm theo chẳng phải là đại Bồ-tát; cái khác với ba mươi hai tướng đại 
sĩ chăng phải là đại Bồ-tát; cái khác với tám mươi vẻ đẹp kèm theo 
chăng phải là đại Bồ-tát; trong ba mươi hai tướng đại sĩ chẳng có đại 
Bồ-tát; trong tám mươi vẻ đẹp kèm theo chăng có đại Bô-tát; trong đại 
Bồ-tát chẳng có ba mươi hai tướng đại sĩ; trong đại Bồ-tát chăng có 
tám mươi vẻ đẹp kèm theo; lìa ba mươi hai tướng đại sĩ chăng có đại 
Bồ-tát; lìa tám mươi vẻ đẹp kèm theo chẳng có đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc Bồ-đề, hoặc Tát-đỏa, hoặc ba mươi hai 
tướng đại sĩ, hoặc tám mươi vẻ đẹp kèm theo rốt ráo còn chẳng thể 
năm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có đại Bồ-tát! Đại Bồ-tát đã 
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chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính ba mươi hai tướng đại sĩ là đại 
Bồ-tát; chính tám mươi vẻ đẹp kèm theo là đại Bồ-tát; cái khác với ba 
mươi hai tướng đại sĩ là đại Bồ-tát; cái khác với tám mươi vẻ đẹp kèm 
theo là đại Bô-tát; trong ba mươi hai tướng đại sĩ có đại Bồ-tát; trong 
tám mươi vẻ đẹp kèm theo có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát có ba mươi 
hai tướng đại sĩ; trong đại Bồ-tát có tám mươi vẻ đẹp kèm theo; la ba 
mươi hai tướng đại sĩ có đại Bồ-tát; lìa tám mươi vẻ đẹp kèm theo có 
đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính 
pháp không quên mất chăng phải là đại Bồ-tát; chính tánh luôn luôn 
xả chăng phải là đại Bôồ-tát; cái khác với pháp không quên mắt chăng 
phải là đại Bồ-tát; cái khác với tánh luôn luôn xả chăng phải là đại Bằ- 
tát; trong pháp không quên mắt chắng có đại Bồ-tát; trong tánh luôn 
luôn xả chăng có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát chăng có pháp không 
quên mắt; trong đại Bồ-tát chăng có tánh luôn luôn xả; lìa pháp không 
quên mất chăng có đại Bồ-tát; lìa tánh luôn luôn xả chẳng có đại Bồ- 
tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc Bồ-đẻ, hoặc Tát-đỏa, hoặc pháp không 
quên mất, hoặc tánh luôn luôn xả rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, 
vì tánh chẳng có, huống là có đại Bồ-tát! Đại Bồ-tát đã chăng có, thì 
tại sao có thể nói là chính pháp không quên mất là đại Bồ-tát; chính 
tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát; cái khác với pháp không quên mất là 
đại Bồ-tát; cái khác với tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát; trong pháp 
không quên mất có đại Bồ-tát; trong tánh luôn luôn xả có đại Bồ-tát; 
trong đại Bồ-tát có pháp không quên mất; trong đại Bồ-tát có tánh 
luôn luôn xả; lìa pháp không quên mất có đại Bồ-tát; lia tánh luôn 
luôn xả có đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính trí 
nhất thiết chăng phải là đại Bôồ-tát; chính trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng chăng phải là đại Bồ-tát; cái khác với trí nhất thiết chăng phải là 
đại Bồ-tát; cái khác với trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng chăng phải là 
đại Bồ-tát; trong trí nhất thiết chăng có đại Bô-tát; trong trí đạo tướng, 
trí nhất thiết tướng chăng có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát chẳng có trí 
nhất thiết; trong đại Bồ-tát chăng có trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng: 
lia trí nhất thiết chắng có đại Bồ-tát; lìa trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng chẳng có đại Bằ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc Bô-đẻ, hoặc Tát-đỏa, hoặc trí nhất thiết, 
hoặc trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng rốt ráo còn chăng thể năm bắt 
được, vì tánh chăng có, huống là có đại Bồ-tát! Đại Bồ-tát đã chẳng 
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có, thì tại sao có thể nói là chính trí nhất thiết là đại Bồ-tát; chính trí 
đạo tướng, trí nhất thiết tướng là đại Bồ-tát; cái khác với trí nhất thiết 
là đại Bồ-tát; cái khác với trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng là đại Bồ- 
tát; trong trí nhất thiết có đại Bồ-tát; trong trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát có trí nhất thiết; trong đại Bồ-tát 
có trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng: lìa trí nhất thiết có đại Bồ-tát; lìa 
trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng có đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Bồ-đề, Tát-đỏa và sắc ... các pháp đã chắng thể 
năm bất được, mà nói là chính sắc ... các pháp là đại Bồ-tát, hoặc cái 
khác với sắc ... các pháp là đại Bồ- tát; hoặc trong sắc ... các pháp có 
đại Bồ-tát; hoặc trong đại Bồ-tát có sắc ... các pháp; Höäc lìa sắc ... các 
pháp có đại Bồ-tát, thì điều đó không gi 

Phật bảo Thiện Hiện: Hay thay! Hay thay! Đúng như vậy! Đúng 
như vậy! Như Ngươi đã nói. Thiện Hiện! Sắc ... các pháp vì chăng thê 
nắm bắt được, nên đại Bồ-tát cũng chăng thê năm bắt được; vì đại Bồ- 
tát chăng thể năm bắt được, nên việc tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa 
cũng chắng thể nắm bắt được. Thiện Hiện! Các đại Bồ-tát, khi tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nên học như vậy. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính chơn như của sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính chơn như của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của sắc có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của thọ, tưởng, hành, thức có đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của sắc chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của thọ, tưởng, hành, thức 
chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của sắc có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của thọ, tưởng, hành, thức có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính chơn như của nhãn xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính chơn như của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của nhãn xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của nhãn xứ có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của nhĩ, tý, thiệt, thân, ý xứ có đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của nhãn xứ chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của nhãn xứ có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính chơn như của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính chơn như của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Cái khác với chơn như của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của sắc xứ có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ có đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của sắc xứ chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bôồ-tát có chơn như của thanh, hương, vị, xúc, pháp 
xứ chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của sắc xứ có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ có đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính chơn như của nhãn giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính chơn như của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của nhãn giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của nhị, tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của nhãn giới có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới có đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của nhãn giới chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới 
chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của nhãn giới có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới có đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính chơn như của sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính chơn như của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của sắc giới có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới có đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của sắc giới chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của thanh, hương, vị, xúc, pháp 
giới chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của sắc giới có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới có đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính chơn như của nhãn thức giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính chơn như của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Cái khác với chơn như của nhãn thức giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của nhãn thức giới có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới có đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của nhãn thức giới chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức 
giới chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của nhãn thức giới có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lia chơn như của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới có đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính chơn như của nhãn xúc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính chơn như của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúclà đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của nhãn xúc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của nhãn xúc có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc có đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của nhãn xúc chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Trong đại Bồ-tát có chơn như của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của nhãn xúc có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lia chơn như của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc có đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính chơn như của các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính chơn như của các thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm 
duyên sanh ra là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của các thọ do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của các thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc 
làm duyên sanh ra là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra có 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của các thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm 
duyên sanh ra có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của các thọ do nhãn xúc làm 
duyên sanh ra chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của các thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xúc làm duyên sanh ra chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra có 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của các thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm 
duyên sanh ra có đại Bồ-tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính chơn như của địa giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính chơn như của thủy, hỏa, phong, không, thức giới là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của địa giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của thủy, hỏa, phong, không, thức giới 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của địa giới có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của thủy, hỏa, phong, không, thức giới có đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của địa giới chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của thủy, hỏa, phong, không, 
thức giới chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của địa giới có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

_—" Lìa chơn như của thủy, hỏa, phong, không, thức giới có đại 

Bô-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính chơn như của nhân duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính chơn như của đăng vô gián duyên, sở duyên duyên, 
tăng thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của nhân duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của đẳng vô gián duyên, sở duyên 
duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Trong chơn như của nhân duyên có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của đăng vô gián duyên, sở duyên duyên, 
tăng thượng duyên có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của nhân duyên chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của đẳng vô gián duyên, sở 
duyên duyên, tăng thượng duyên chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của nhân duyên có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng 
thượng duyên có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính chơn như của pháp do duyên sanh ra là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của pháp do duyên sanh ra là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của pháp do duyên sanh ra có đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của pháp do duyên sanh ra 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của pháp do duyên sanh ra có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính chơn như của vô minh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính chơn như của hành, thức, danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, 
thủ, hữu, sanh, lão tử là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của vô minh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Cái khác với chơn như của hành cho đến lão tử là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của vô minh có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của hành cho đến lão tử có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của vô minh chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của hành cho đến lão tử chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của vô minh có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của hành cho đến lão tử có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính chơn như của bố thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính chơn như của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của bố thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của bồ thí Ba-la-mật-đa có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của bồ thí Ba-la-mật-đa chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của tịnh giới, an nhẫn, tỉnh tấn, 
tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của bồ thí Ba-la-mật-đa có đại Bồ-tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của tịnh giới, an nhẫn, tỉnh tấn, tịnh lự, Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính chơn như của cái không nội là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính chơn như của cái không ngoại, cái không nội ngoại, cái 
không không, cái không lớn, cái không thắng nghĩa, cái không hữu vị, 
cái không vô vi, cái không rốt ráo, cái không không biên giới, cái 
không tản mạn, cái không không đổi khác, cái không bản tánh, cái 
không tự tướng, cái không cộng tướng, cái không tất cả pháp, cái 
không chăng thể nắm bắt được, cái không không tánh, cái không tự 
tánh, cái không không tánh tự tánh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của cái không nội là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của cái không ngoại cho đến cái không 
không tánh tự tánh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của cái không nội có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của cái không ngoại cho đến cái không không 
tánh tự tánh có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của cái không nội chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của cái không ngoại cho đến cái 
không không tánh tự tánh chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của cái không nội có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của cái không ngoại cho đến cái không không 
tánh tự tánh có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính chơn như của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 


291 


Kinh Đại Bát Nhã Ba La Mật Đa 


- Chính chơn như của bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, 
năm lực, bảy chi đăng giác, tám chi thánh đạo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của bốn chánh đoạn cho đến tám chi 
thánh đạo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của bốn niệm trụ có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh 
đạo có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của bốn niệm trụ chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của bốn chánh đoạn cho đến 
tám chi thánh đạo chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của bốn niệm trụ có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ thánh đạo 
có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính Chơn như của thánh đề khổ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính chơn như của thánh để tập, diệt, đạo là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của thánh đề khổ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của thánh để tập, diệt, đạo là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của thánh đề khổ có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của thánh để tập, diệt, đạo có đại Bồ-tát 
chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của thánh đề khổ chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của thánh để tập, diệt, đạo 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của thánh đề khổ có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của thánh đề tập. diệt, đạo có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính chơn như của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính chơn như của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của bốn tịnh lự có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của bốn vô lượng, bốn định vô sắc có đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của bốn tịnh lự chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của bốn vô lượng, bốn định vô 
sắc chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của bốn tịnh lự có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của bốn vô lượng, bốn định vô sắc có đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính chơn như của tám giải thoát là đại Bồ-tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính chơn như của tắm thắng xứ, chín định thứ đệ, mười 
biến xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của tám giải thoát là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, 
mười biến xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của tám giải thoát có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của tắm thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến 
xứ có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của tám giải thoát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của tám thắng xứ, chín định thứ 
đệ, mười biến xứ chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của tám giải thoát có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến 
xứ có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính chơn như của pháp môn giải thoát không là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính chơn như của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của pháp môn giải thoát không là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của pháp môn giải thoát không có đại Bồ-tát 
chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện 
có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của pháp môn giải thoát không 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của pháp môn giải thoát vô 
tướng, vô nguyện chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của pháp môn giải thoát không có đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện có 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính chơn như của pháp môn Đà-la-ni là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính chơn như của pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của pháp môn Đà-la-ni là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của pháp môn Đà-la-ni có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của pháp môn Tam-ma-địa có đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của pháp môn Đả-la-ni chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của pháp môn Tam-ma-địa 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Lìa chơn như của pháp môn Đà-la-ni có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của pháp môn Tam-ma-địa có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính chơn như của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính chơn như của bậc Ly cầu, bậc Phát quang, bậc Diệm 
tuệ, bậc Cực nan thắng, bậc Hiện tiền, bậc Viễn hành, bậc Bắt động, 
bậc Thiện tuệ, bậc Pháp vân, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với Chơn như của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong Chơn như của bậc Cực hý có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong Chơn như của bậc Ly cầu cho đến bậc Pháp vân có đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của bậc Cực hỷ chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có Chơn như của bậc Ly cầu cho đến bậc 
Pháp vân chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của bậc Cực hỷ có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của bậc Ly cầu cho đến bậc Pháp vân có đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính chơn như của năm loại mắt là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính chơn như của sáu phép thần thông là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của năm loại mắt là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Cái khác với chơn như của sáu phép thần thông là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của năm loại mắt có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của sáu phép thần thông có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của năm loại mắt chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của sáu phép thần thông chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của năm loại mắt có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của sáu phép thần thông có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính chơn như của mười lực của Phật là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính chơn như của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông 
suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của mười lực của Phật là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu 
biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của mười lực của Phật có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông 
suốt, mười tám pháp Phật bất cộng có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của mười lực của Phật chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của bốn điều không sợ, bốn sự 
hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của mười lực của Phật có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông 
suốt, mười tám pháp Phật bất cộng có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính chơn như của đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính chơn như của đại bị, đại hy, đại xả là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của đại bị, đại hỷ, đại xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Trong chơn như của đại từ có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của đại bị, đại hý, đại xả có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của đại từ chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của đại bi, đại hỷ, đại xả chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của đại từ có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- La chơn như của đại b1, đại hỷ, đại xả có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính chơn như của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính chơn như của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của ba mươi hai tướng đại sĩ có đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của tám mươi vẻ đẹp kèm theo có đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của ba mươi hai tướng đại sĩ 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của tám mươi vẻ đẹp kèm theo 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của ba mươi hai tướng đại sĩ có đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Lìa chơn như của tắm mươi vẻ đẹp kèm theo có đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính chơn như của pháp không quên mất là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính chơn như của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của pháp không quên mất là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của pháp không quên mất có đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của tánh luôn luôn xả có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của pháp không quên mất 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của tánh luôn luôn xả chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của pháp không quên mất có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của tánh luôn luôn xả có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính chơn như của trí nhất thiết là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính chơn như của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của trí nhất thiết là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Cái khác với chơn như của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Trong chơn như của trí nhất thiết có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong chơn như của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng có đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của trí nhất thiết chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Trong đại Bồ-tát có chơn như của trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của trí nhất thiết có đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Lìa chơn như của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng có đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lúc bấy giờ, Phật bảo cụ thọ Thiện Hiện: Ngươi quán nghĩa nào 
mà nói là chính chơn như của sắc chẳng phải là đại Bồ-tát; chính chơn 
như của thọ, tưởng, hành, thức chăng phải là đại Bồ-tát; cái khác với 
chơn như của sắc chẳng phải là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như của 
thọ, tưởng, hành, thức chăng phải là đại Bồ-tát; trong chơn như của 
sắc chăng có đại Bồ-tát; trong chơn như của thọ, tưởng, hành, thức 
chăng có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát chăng có chơn như của sắc; trong 
đại Bồ-tát chăng có chơn như của thọ, tưởng, hành, thức; lia chơn như 
của sắc chăng có đại Bôồ-tát; lìa chơn như của thọ, tưởng, hành, thức 
chăng có đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc sắc, hoặc thọ, 
tưởng, hành, thức rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng 
có, huống là có chơn như của sắc và chơn như của thọ, tưởng, hành, 
thức! Các chơn như này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính 
chơn như của sắc là đại Bồ-tát; chính chơn như của thọ, tưởng, hành, 
thức là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như của sắc là đại Bồ-tát; cái 
khác với chơn như của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ-tát; trong chơn 
như của sắc có đại Bồ-tát; trong chơn như của thọ, tưởng, hành, thức 
có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát có chơn như của sắc; trong đại Bồ-tát 
có chơn như của thọ, tưởng, hành, thức; lìa chơn như của sắc có đại 
Bồ-tát; la chơn như của thọ, tưởng, hành, thức có đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính 
chơn như của nhãn xứ chăng phải là đại Bô-tát; chính chơn như của 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ chắng phải là đại Bồ-tát; cái khác với chơn 
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như của nhãn xứ chăng phải là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như của 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ chẳng phải là đại Bồ-tát; trong chơn như của 
nhãn xứ chăng có đại Bồ-tát; trong chơn như của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xứ chăng có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát chăng có chơn như của nhãn 
xứ; trong đại Bồ-tát chăng có chơn như của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ; 
lia chơn như của nhãn xứ chăng có đại Bồ-tát; lìa chơn như của nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý xứ chăng có đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc nhãn xứ, hoặc 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh 
chăng có, huống là có chơn như của nhãn xứ và chơn như của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý xứ! Các chơn như này đã chăng có, thì tại sao có thê nói 
là chính chơn như của nhãn xứ là đại Bồ-tát; chính chơn như của nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như của nhãn xứ là 
đại Bồ-tát; cái khác với chơn như của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại 
Bồ-tát; trong chơn như của nhãn xứ có đại Bồ-tát; trong chơn như của 
nhĩ, tý, thiệt, thân, ý xứ có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát có chơn như 
của nhãn xứ; trong đại Bồ-tát có chơn như của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xứ; lìa chơn như của nhãn xứ có đại Bồ-tát; la chơn như của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý xứ có đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính 
chơn như của sắc xứ chăng phải là đại Bồ-tát; chính chơn như của 
thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ chăng phải là đại Bồ-tát; cái khác với 
chơn như của sắc xứ chắng phải là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như 
của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ chăng phải là đại Bồ-tát; trong 
chơn như của sắc xứ chăng có đại Bô-tát; trong chơn như của thanh, 
hương, vị, xúc, pháp xứ chăng có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát chẳng có 
chơn như của sắc xứ; trong đại Bồ-tát chăng có chơn như của thanh, 
hương, vị, xúc, pháp xứ; lìa chơn như của sắc xứ chăng có đại Bồ-tát; 
lia chơn như của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ chăng có đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc sắc xứ, hoặc 
thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ rốt ráo còn chẳng thể năm bắt được, vì 
tánh chẳng có, huống là có chơn như của sắc xứ và chơn như của 
thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ! Các chơn như này đã chăng có, thì tại 
sao có thể nói là chính chơn như của sắc xứ là đại Bồ-tát; chính chơn 
như của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là đại Bồ-tát; cái khác với 
chơn như của sắc xứ là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như của thanh, 
hương, vị, xúc, pháp xứ là đại Bồ-tát; trong chơn như của sắc xứ có 
đại Bồ-tát; trong chơn như của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ có đại 
Bồ-tát; trong đại Bồ-tát có chơn như của sắc xứ; trong đại Bồ-tát có 
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chơn như của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ; lia chơn như của sắc xứ 
có đại Bồ-tát; la chơn như của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ có đại 
Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính 
chơn như của nhãn giới chăng phải là đại Bồ-tát; chính chơn như của 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới chẳng phải là đại Bồ-tát; cái khác với chơn 
như của nhãn giới chắng phải là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như của 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới chăng phải là đại Bồ-tát; trong chơn như của 
nhãn giới chăng có đại Bồ-tát; trong chơn như của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, 
ý giới chăng có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát chăng có chơn như của 
nhãn giới; trong đại Bồ-tát chắng có chơn như của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, 
ý giới; lìa chơn như của nhãn giới chẳng có đại Bồ-tát; lìa chơn như 
của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới chăng có đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc nhãn giới, hoặc 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh 
chăng có, huống là có chơn như của nhãn giới và chơn như của nhĩ, ty, 
thiệt, thân, ý giới! Các chơn như này đã chăng có, thì tại sao có thê nói 
là chính chơn như của nhãn giới là đại Bồ-tát; chính chơn như của nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như của nhãn giới 
là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là 
đại Bồ-tát; trong chơn như của nhãn giới có đại Bồ-tát; trong chơn như 
của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát có chơn 
như của nhãn giới; trong đại Bồ-tát có chơn như của nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý giới; lìa chơn như của nhãn giới có đại Bồ-tát; lìa chơn như của 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới có đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính 
chơn như của sắc giới chẳng phải là đại Bồ-tát; chính chơn như của 
thanh, hương, vị, xúc, pháp giới chăng phải là đại Bồ-tát; cái khác với 
chơn như của Sío giới chăng phải là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như 
của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới chăng phải là đại Bồ-tát; trong 
chơn như của sắc giới chăng. có đại Bồ-tát; trong chơn như của thanh, 
hương, vị, xúc, pháp giới chăng có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát chăng 
có chơn như của sắc giới; trong đại Bồ-tát chẳng có chơn như của 
thanh, hương, vị, xúc, pháp giới; lìa chơn như của sắc giới chăng có 
đại Bồ-tát; la chơn như của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới chắng có 
đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc sắc giới, hoặc 
thanh, hương, vị, xúc, pháp giới rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, 
vì tánh chẳng có, huống là có chơn như của sắc giới và chơn như của 
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thanh, hương, vị, xúc, pháp giới! Các chơn như này đã chẳng có, thì 
tại sao có thể nói là chính chơn như của sắc giới là đại Bồ-tát; chính 
chơn như của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới là đại Bồ-tát; cái khác 
với chơn như của sắc giới là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như của 
thanh, hương, vị, xúc, pháp giới là đại Bồ-tát; trong chơn như của sắc 
giới có đại Bô-tát; trong chơn như của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới 
có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát có chơn như của sắc giới; trong đại Bồ- 
tát có chơn như của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới; lìa chơn như của 
sắc giới có đại Bồ-tát; lìa chơn như của thanh, hương, vị, xúc, pháp 
giới có đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính 
chơn như của nhãn thức giới chăng phải là đại Bồ-tát; chính chơn như 
của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới chăng phải là đại Bồ-tát; cái khác 
với chơn như của nhãn thức giới chắng phải là đại Bồ-tát; cái khác với 
chơn như của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới chẳng phải là đại Bồ-tát; 
trong chơn như của nhãn thức giới chăng có đại Bồ-tát; trong chơn 
như của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới chăng có đại Bồ-tát; trong đại 
Bồ-tát chẳng có chơn như của nhãn thức giới; trong đại Bồ-tát chẳng 
có chơn như của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới; lìa chơn như của nhãn 
thức giới chăng có đại Bồ-tát; la chơn như của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
thức giới chăng có đại Bôồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc nhãn thức giới, 
hoặc nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới rốt ráo còn chăng thể năm bắt 
được, vì tánh chẳng có, huống là có chơn như của nhãn thức giới và 
chơn như của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới! Các chơn như này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính chơn như của nhãn thức giới là 
đại Bồ-tát; chính chơn như của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là đại 
Bồ-tát; cái khác với chơn như của nhãn thức giới là đại Bồ-tát; cái 
khác với chơn như của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là đại Bồ-tát; 
trong chơn như của nhãn thức giới có đại Bồ-tát; trong chơn như của 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát có chơn 
như của nhãn thức giới; trong đại Bồ-tát có chơn như của nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý thức giới; lia chơn như của nhãn thức giới có đại Bồ-tát; lìa 
chơn như của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới có đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính 
chơn như của nhãn xúc chẳng phải là đại Bồ-tát; chính chơn như của 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc chẳng phải là đại Bồ-tát; cái khác với chơn 
như của nhãn xúc chẳng phải là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như của 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc chăng phải là đại Bồ-tát; trong chơn như của 
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nhãn xúc chăng có đại Bồ-tát; trong chơn như của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xúc chẳng có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát chẳng có chơn như của nhãn 
xúc; trong đại Bồ-tát chăng có chơn như của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc; 
lia chơn như của nhãn xúc chẳng có đại Bồ-tát; lia chơn như của nhị, 
tỷ, thiệt, thân, ý xúc chăng có đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc nhãn xúc, hoặc 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh 
chăng có, huống là có chơn như của nhãn xúc và chơn như của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý xúc! Các chơn như này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói 
là chính chơn như của nhãn xúc là đại Bồ-tát; chính chơn như của nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý xúc là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như của nhãn xúc 
là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là 
đại Bồ-tát; trong chơn như của nhãn xúc có đại Bồ-tát; trong chơn như 
của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc có đại Bồ- -tát; trong đại Bồ-tát có chơn 
như của nhãn xúc; trong đại Bồ-tát có chơn như của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, 
ý xúc; lìa chơn như của nhãn xúc có đại Bồ-tát; lìa chơn như của nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý xúc có đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính 
chơn như của các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra chăng phải là đại 
Bồ-tát; chính chơn như của các thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm 
duyên sanh ra chẳng phải là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như của các 
thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra chẳng phải là đại Bồ-tát; cái khác 
với chơn như của các thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh 
ra chăng phải là đại Bồ-tát; trong chơn như của các thọ do nhãn xúc 
làm duyên sanh ra chăng có đại Bồ-tát; trong chơn như của các thọ do 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra chăng có đại Bồ-tát; trong 
đại Bồ-tát chăng có chơn như của các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh 
ra; trong đại Bồ-tát chăng có chơn như của các thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xúc làm duyên sanh ra; lìa chơn như của các thọ do nhãn xúc 
làm duyên sanh ra chăng có đại Bồ-tát; la chơn như của các thọ do 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra chăng có đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc các thọ do nhãn 
xúc làm duyên sanh ra, hoặc các thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm 
duyên sanh ra, rốt ráo còn chẳng thể năm bắt được, vì tánh chẳng có, 
huống là có chơn như của các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra và 
chơn như của các thọ do nhị, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra! 
Các chơn như này đã chẳng có, thì tại sao có thê nói là chính chơn như 
của các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra là đại Bồ-tát; chính chơn 
như của các thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra là đại 
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Bồ-tát; cái khác với chơn như của các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh 
ra là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như của các thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xúc làm duyên sanh ra là đại Bồ-tát; trong chơn như của các 
thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra có đại Bồ-tát; trong chơn như của 
các thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra có đại Bồ-tát; 
trong đại Bồ-tát có chơn như của các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh 
ra; trong đại Bồ-tát có chơn như của các thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xúc làm duyên sanh ra; lìa chơn như của các thọ do nhãn xúc làm 
duyên sanh ra có đại Bồ-tát; lìa chơn như của các thọ do nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xúc làm duyên sanh ra có đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính 
chơn như của địa giới chăng phải là đại Bồ-tát; chính chơn như của 
thủy, hỏa, phong, không, thức giới chăng phải là đại Bồ-tát; cái khác 
với chơn như của địa giới chăng phải là đại Bồ-tát; cái khác với chơn 
như của thủy, hỏa, phong, không, thức giới chăng phải là đại Bồ-tát; 
trong chơn như của địa giới chẳng có đại Bồ-tát; trong chơn như của 
thủy, hỏa, phong, không, thức giới chẳng có đại Bồ-tát; trong đại B- 
tát chẳng có chơn như của địa giới; trong đại Bôồ-tát chẳng có chơn 
như của thủy, hỏa, phong, không, thức giới; lìa chơn như của địa giới 
chăng có đại Bồ-tát; lìa chơn như của thủy, hỏa, phong, không, thức 
giới chăng có đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc địa giới, hoặc 
thủy, hỏa, phong, không, thức giới rốt ráo còn chẳng thể nắm bắt 
được, vì tánh chăng có, huống là có chơn như của địa giới và chơn 
như của thủy, hỏa, phong, không, thức giới! Các chơn như này đã 
chăng có, thì tại sao có thê nói là chính chơn như của địa giới là đại 
Bồ-tát; chính chơn như của thủy, hỏa, phong, không, thức giới là đại 
Bồ-tát; cái khác với chơn như của địa giới là đại Bồ-tát; cái khác với 
chơn như của thủy, hỏa, phong, không, thức giới là đại Bồ-tát; trong 
chơn như của địa giới có đại Bồ-tát; trong chơn như của thủy, hỏa, 
phong, không, thức giới có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát có chơn như 
của địa giới; trong đại Bồ-tát có chơn như của thủy, hỏa, phong, 
không, thức giới; lìa chơn như của địa giới có đại Bồ-tát; lia chơn như 
của thủy, hỏa, phong, không, thức giới có đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính 
chơn như của nhân duyên chẳng phải là đại Bồ-tát; chính chơn như 
của đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên chắng 
phải là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như của nhân duyên chẳng phải 
là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như của đẳng vô gián duyên, sở duyên 
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duyên, tăng thượng duyên chăng phải là đại Bồ-tát; trong chơn như 
của nhân duyên chắng có đại Bồ-tát; trong chơn như của đăng vô gián 
duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên chẳng có đại Bồ-tát; trong 
đại Bồ-tát chăng có chơn như của nhân duyên; trong đại Bồ-tát chăng 
có chơn như của đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng 
duyên; lìa chơn như của nhân duyên chăng có đại Bồ-tát; lìa chơn như 
của đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên chẳng có 
đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc nhân duyên, 
hoặc đăng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên rốt ráo 
còn chắng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có chơn như 
của nhân duyên và chơn như của đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, 
tăng thượng duyên! Các chơn như này đã chẳng có, thì tại sao có thể 
nói là chính chơn như của nhân duyên là đại Bồ- -tát; chính chơn như 
của đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên là đại 
Bồ-tát; cái khác với chơn như của nhân duyên là đại Bồ-tát; cái khác 
với chơn như của đẳng vô gián duyên sở duyên duyên, tăng thượng 
duyên là đại Bồ-tát; trong chơn như của nhân duyên có đại Bồ-tát; 
trong chơn như của đăng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng 
duyên có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát có chơn như của nhân duyên; 
trong đại Bồ-tát có chơn như của đăng vô gián duyên, sở duyên duyên, 
tăng thượng duyên; lìa chơn như của nhân duyên có đại Bồ-tát; lìa 
chơn như của đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên 
có đại Bằ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính 
chơn như của pháp do duyên sanh ra chẳng phải là đại Bồ-tát; cái khác 
với chơn như của pháp do duyên sanh ra chắng phải là đại Bồ-tát; 
trong chơn như của pháp do duyên sanh ra chẳng có đại Bồ-tát; trong 
đại Bồ-tát chăng có chơn như của pháp do duyên sanh ra; la chơn như 
của pháp do duyên sanh ra chắng có đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Pháp do duyên sanh ra, 
rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có 
chơn như của pháp do duyên sanh ra! Chơn như này đã chẳng có, thì 
tại sao có thể nói là chính chơn như của pháp do duyên sanh ra là đại 
Bồ-tát; cái khác với chơn như của pháp do duyên sanh ra là đại Bồ-tát; 
trong chơn như của pháp do duyên sanh ra có đại Bồ-tát; trong đại Bồ- 
tát có chơn như của pháp do duyên sanh ra; lìa chơn như của pháp do 
duyên sanh ra có đại Bồ-tát? 
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Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính 
chơn như của vô minh chẳng phải là đại Bôồ-tát; chính chơn như của 
hành, thức, danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử chăng 
phải là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như của vô minh chẳng phải là 
đại Bồ-tát; cái khác với chơn như của hành cho đến lão tử chăng phải 
là đại Bồ-tát; trong chơn như của vô minh chăng có đại Bồ-tát; trong 
chơn như của hành cho đến lão tử chăng có đại Bồ-tát; trong đại Bồ- 
tát chăng có chơn như của vô minh; trong đại Bồ-tát chẳng có chơn 
như của hành cho đến lão tử; lìa chơn như của vô minh chắng có đại 
Bồ-tát; la chơn như của hành cho đến lão tử chẳng có đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc vô minh, hoặc 
hành cho đến lão tử rốt ráo còn chẳng thể năm bắt được, vì tánh chăng 
có, huống là có chơn như của vô minh và chơn như của hành cho đến 
chơn như của lão tử! Các chơn như này đã chăng có, thì tại sao có thể 
nói là chính chơn như của vô minh là đại Bồ-tát; chính chơn như của 
hành cho đến lão tử là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như của vô minh 
là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như của hành cho đến lão tử là đại Bồ- 
tát; trong chơn như của vô minh có đại Bồ-tát; trong chơn như của 
hành cho đến lão tử có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát có chơn như của vô 
minh; trong đại Bồ-tát có chơn như của hành cho đến lão tử; lìa chơn 
như của vô minh có đại Bồ-tát; lìa chơn như của hành cho đến lão tử 
có đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính 
chơn như của bồ thí Ba-la-mật-đa chẳng phải là đại Bồ-tát; chính chơn 
như của tịnh giới, an nhãn, tỉnh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa 
chăng phải là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như của bố thí Ba-la-mật- 
đa chẳng phải là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như của tịnh giới, an 
nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa chăng phải là đại Bồ-tát; 
trong chơn như của bố thí Ba-la-mật- đa chăng có đại Bồ-tát; trong 
chơn như của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa chăng có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát chăng có chơn như của bố thí 
Ba-la-mật-đa; trong đại Bồ-tát chẳng có chơn như của tịnh giới, an 
nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa; lìa chơn như của bố thí 
Ba-la-mật-đa chăng có đại Bồ-tát; lia chơn như của tịnh giới, an nhẫn, 
tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa chăng có đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc bố thí Ba-la-mật- 
đa, hoặc tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, rốt 
ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có chơn 
như của bồ thí Ba-la-mật-đa và chơn như của tịnh giới, an nhẫn, tinh 
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tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa! Các chơn như này đã chăng có, thì 
tại sao có thê nói là chính chơn như của bồ thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ- 
tát; chính chơn như của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa là đại Bô-tát; cái khác với chơn như của bố thí Ba-la- 
mật-đa là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như của tịnh ØIớI, an nhãn, tinh 
tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát; trong chơn như của bố 
thí Ba-la-mật-đa có đại Bồ-tát; trong chơn như của tịnh giới, an nhẫn, 
tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát 
có chơn như của bố thí Ba-la-mật-đa; trong đại Bồ-tát có chơn như 
của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa; lìa chơn 
như của bố thí Ba-la-mật-đa có đại Bồ-tát; lìa chơn như của tịnh ĐIỚI, 
an nhẫn, tinh tắn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa có đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính 
chơn như của cái không nội chắng phải là đại Bồ-tát; chính chơn như 
của cái không ngoại, cái không nội ngoại, cái không không, cái không 
lớn, cái không thắng nghĩa, cái không hữu vi, cái không vô vi, cái 
không rốt ráo, cái không không biên giới, cái không tản mạn, cái 
không không đổi khác, cái không bốn tánh, cái không tự tướng, cái 
không cộng tướng, cái không tất cả pháp, cái không chắng thể nắm bắt 
được, cái không không tánh, cái không tự tánh, cái không không tánh 
tự tánh chăng phải là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như của cái không 
nội chăng phải là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như của cái không 
ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh chẳng phải là đại Bồ-tát; 
trong chơn như của cái không nội chăng có đại Bồ-tát; trong chơn như 
của cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh chẳắng có 
đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát chăng có chơn như của cái không nội; 
trong đại Bồ-tát chẳng có chơn như của cái không ngoại cho đến cái 
không không tánh tự tánh; lìa chơn như của cái không nội chẳng có 
đại Bồ-tát; lia chơn như của cái không ngoại cho đến cái không không 
tánh tự tánh chăng có đại Bằ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc cái không nội, 
hoặc cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh, rốt ráo 
còn chắng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có chơn như 
của cái không nội và chơn như của cái không ngoại cho đến cái không 
không tánh tự tánh! Các chơn như này đã chẳng có, thì tại sao có thể 
nói là chính chơn như của cái không nội là đại Bồ-tát; chính chơn như 
của cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh là đại Bồ- 
tát; cái khác với chơn như của cái không nội là đại Bồ-tát; cái khác với 
chơn như của cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh là 
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đại Bồ-tát; trong chơn như của cái không nội có đại Bồ-tát; trong chơn 
như của cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh có đại 
Bồ-tát; trong đại Bồ-tát có chơn như của cái không nội; trong đại Bồ- 
tát có chơn như của cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự 
tánh; lia chơn như của cái không nội có đại Bồ-tát; la chơn như của 
cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh có đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính 
chơn như của bốn niệm trụ chăng phải là đại Bồ-tát; chính chơn như 
của bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chị đăng 
giác, tám chi thánh đạo chắng phải là đại Bồ-tát; cái khác với chơn 
như của bốn niệm trụ chẳng phải là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như 
của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo chăng phải là đại Bồ- 
tát; trong chơn như của bốn niệm trụ chăng có đại Bồ-tát; trong chơn 
như của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo chăng có đại Bồ- 
tát; trong đại Bồ-tát chăng có chơn như của bốn niệm trụ; trong đại 
Bồ-tát chăng có chơn như của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh 
đạo; lìa chơn như của bốn niệm trụ chăng có đại Bồ-tát; la chơn như 
của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo chăng có đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc bốn niệm trụ, 
hoặc bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo, rốt ráo còn chăng thể 
nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có chơn như của bốn niệm 
trụ và chơn như của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo! Các 
chơn như này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là chính chơn như của 
bốn niệm trụ là đại Bồ-tát; chính chơn như của bốn chánh đoạn cho 
đến tám chỉ thánh đạo là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như của bốn 
niệm trụ là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như của bốn chánh đoạn cho 
đến tám chi thánh đạo là đại Bồ-tát; trong chơn như của bốn niệm trụ 
có đại Bồ-tát; trong chơn như của bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ 
thánh đạo có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát có chơn như của bốn niệm 
trụ; trong đại Bồ-tát có chơn như của bốn chánh đoạn cho đến tám chi 
thánh đạo; lìa chơn như của bốn niệm trụ có đại Bồ-tát; lìa chơn như 
của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo có đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính 
chơn như của thánh đề khổ chăng phải là đại Bồ-tát; chính chơn như 
của thánh đề tập, diệt, đạo chăng phải là đại Bồ-tát; cái khác với chơn 
như của thánh đề khổ chăng phải là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như 
của thánh đề tập, diệt, đạo chăng phải là đại Bồ-tát; trong chơn như 
của thánh đề khổ chăng có đại Bồ-tát; trong chơn như của thánh đế 
tập, diệt, đạo chẳng có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát chăng có chơn như 
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của thánh để khổ; trong đại Bồ-tát chăng có chơn như của thánh đề 
tập. diệt, đạo; lìa chơn như của thánh đề khô chăng có đại Bồ-tát; lìa 
chơn như của thánh đề tập. diệt, đạo chăng có đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc thánh đề khổ, 
hoặc thánh đề tập. diệt, đạo, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì 
tánh chăng có, huống là có chơn như của thánh để khổ và chơn như 
của thánh đế tập, diệt, đạo! Các chơn như này đã chăng có, thì tại sao 
có thể nói là chính chơn như của thánh để khổ là đại Bồ-tát; chính 
chơn như của thánh đề tập, diệt, đạo là đại Bồ-tát; cái khác với chơn 
như của thánh đề khổ là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như của thánh 
đề tập, diệt, đạo là đại Bồ-tát; trong chơn như của thánh đề khổ có đại 
Bồ-tát; trong chơn như của thánh để tập, diệt, đạo có đại Bồ-tát; trong 
đại Bồ-tát có chơn như của thánh đề khổ; trong đại Bồ-tát có chơn như 
của thánh để tập, diệt, đạo; lìa chơn như của thánh đề khổ có đại Bồ- 
tát; lìa chơn như của thánh để tập, diệt, đạo có đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính 
chơn như của bốn tịnh lự chẳng phải là đại Bồ-tát; chính chơn như của 
bốn vô lượng, bốn định vô sắc chắng phải là đại Bồ-tát; cái khác với 
chơn như của bốn tịnh lự chẳng phải là đại Bồ-tát; cái khác với chơn 
như của bốn vô lượng, bốn định vô sắc chăng phải là đại Bồ-tát; trong 
chơn như của bốn tịnh lự chăng có đại Bồ-tát; trong chơn như của bốn 
vô lượng, bốn định vô sắc chăng có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát chẳng 
có chơn như của bốn tịnh lự; trong đại Bồ-tát chăng có chơn như của 
bốn vô lượng, bốn định vô sắc; lìa chơn như của bốn tịnh lự chăng có 
đại Bồ-tát; lìa chơn như của bốn vô lượng, bốn định vô sắc chăng có 
đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc bốn tịnh lự, hoặc 
bốn vô lượng, bốn định vô sắc, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì 
tánh chăng có, huống là có chơn như của bốn tịnh lự và chơn như của 
bốn vô lượng, bốn định vô sắc! Các chơn như này đã chẳng có, thì tại 
sao có thể nói là chính chơn như của bốn tịnh lự là đại Bô-tát; chính 
chơn như của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là đại Bồ-tát; cái khác 
với chơn như của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như của 
bốn vô lượng, bốn định vô sắc là đại Bồ-tát; trong chơn như của bốn 
tịnh lự có đại Bồ-tát; trong chơn như của bốn vô lượng, bốn định vô 
sắc có đại Bô-tát; trong đại Bồ-tát có chơn như của bốn tịnh lự; trong 
đại Bồ-tát có chơn như của bốn vô lượng, bốn định vô sắc; lìa chơn 
như của bốn tịnh lự có đại Bồ-tát; la chơn như của bốn vô lượng, bốn 
định vô sắc có đại Bồ-tát? 
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Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chơn như 
của tám giải thoát chăng phải là đại Bồ-tát; chính chơn như của tám 
thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ chẳng phải là đại Bồ-tát; cái 
khác với chơn như của tám giải thoát chăng phải là đại Bồ-tát; cái 
khác với chơn như của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ 
chăng phải là đại Bồ-tát; trong chơn như của tám giải thoát chẳng có 
đại Bồ-tát; trong chơn như của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười 
biến xứ chắng có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát chắng có chơn như của 
tám giải thoát; trong đại Bồ-tát chăng có chơn như của tám thăng xứ, 
chín định thứ đệ, mười biến xứ; lìa chơn như của tám giải thoát chăng 
có đại Bồ-tát; la chơn như của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười 
biến xứ chẳng có đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc tám giải thoát, 
hoặc tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ, rốt ráo còn chăng 
thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có chơn như của tám giải 
thoát và chơn như của tám thăng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ! 
Các chơn như này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính chơn như 
của tám giải thoát là đại Bồ-tát; chính chơn như của tám thắng xứ, 
chín định thứ đệ, mười biến xứ là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như 
của tám giải thoát là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như của tám thắng 
xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ là đại Bồ-tát; trong chơn như của 
tám giải thoát có đại Bồ-tát; trong chơn như của tám thắng xứ, chín 
định thứ đệ, mười biến xứ có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát có chơn như 
của tám giải thoát; trong đại Bồ-tát có chơn như của tám thắng xứ, 
chín định thứ đệ, mười biến xứ; lìa chơn như của tám giải thoát có đại 
Bồ-tát; lìa chơn như của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ 
có đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính 
chơn như của pháp môn giải thoát không chắng phải là đại Bồ-tát; 
chính chơn như của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện chăng 
phải là đại Bôồ-tát; cái khác với chơn như của pháp môn giải thoát 
không chẳng phải là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như của pháp môn 
giải thoát vô tướng, vô nguyện chăng phải là đại Bồ-tát; trong chơn 
như của pháp môn giải thoát không chăng có đại Bồ-tát; trong chơn 
như của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện chăng có đại Bồ-tát; 
trong đại Bỏ-tát chắng có chơn như của pháp môn giải thoát không; 
trong đại Bồ-tát chăng có chơn như của pháp môn giải thoát vô tướng, 
vô nguyện; lìa chơn như của pháp môn giải thoát không chăng có đại 
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Bồ-tát; lia chơn như của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện 
chăng có đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc pháp môn giải 
thoát không, hoặc pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, rốt ráo 
còn chắng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có chơn như 
của pháp môn giải thoát không và chơn như của pháp môn giải thoát 
vô tướng, vô nguyện! Các chơn như này đã chăng có, thì tại sao có thể 
nói là chính chơn như của pháp môn giải thoát không là đại Bồ-tát; 
chính chơn như của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện là đại 
Bồ-tát; cái khác với chơn như của pháp môn giải thoát không là đại 
Bồ-tát; cái khác với chơn như của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện là đại Bồ-tát; trong chơn như của pháp môn giải thoát không 
có đại Bồ-tát; trong chơn như của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát có chơn như của pháp môn giải 
thoát không; trong đại Bồ-tát có chơn như của pháp môn giải thoát vô 
tướng, vô nguyện; lìa chơn như của pháp môn giải thoát không có đại 
Bồ-tát; lia chơn như của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện có 
đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính 
chơn như của pháp môn Đả-la-ni chăng phải là đại Bồ-tát; chính chơn 
như của pháp môn Tam-ma-địa chăng phải là đại Bồ-tát; cái khác với 
chơn như của pháp môn Đà-la-ni chăng phải là đại Bồ-tát; cái khác 
với chơn như của pháp môn Tam-ma-địa chăng phải là đại Bồ-tát; 
trong chơn như của pháp môn Đà-la-ni chăng có đại Bồ-tát; trong 
chơn như của pháp môn Tam-ma-địa chẳng có đại Bồ-tát; trong đại 
Bồ-tát chẳng có chơn như của pháp môn Đà-la-ni; trong đại Bồ-tát 
chăng có chơn như của pháp môn Tam-ma-địa; lìa chơn như của pháp 
môn Đà-la-ni chăng có đại Bồ-tát; lìa chơn như của pháp môn Tam- 
ma-địa chăng có đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc pháp môn Đà-la- 
ni, hoặc pháp môn Tam-ma-địa, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, 
vì tánh chẳng có, huống là có chơn như của pháp môn Đà-la-ni và 
chơn như của pháp môn Tam-ma-địa! Các chơn như này đã chẳng có, 
thì tại sao có thể nói là chính chơn như của pháp môn Đà-la-ni là đại 
Bồ-tát; chính chơn như của pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ-tát; cái 
khác với chơn như của pháp môn Đà-la-ni là đại Bồ-tát; cái khác với 
chơn như của pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ-tát; trong chơn như của 
pháp môn Đả-la-ni có đại Bồ-tát; trong chơn như của pháp môn Tam- 
ma-địa có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát có chơn như của pháp môn Đà- 
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la-ni; trong đại Bồ-tát có chơn như của pháp môn Tam-ma-địa; lìa 


chơn như của pháp môn Đà-la-ni có đại Bô-tát; lìa chơn như của pháp 
môn Tam-ma-địa có đại Bô-tát? 


Quyền Thứ 1ô 
HEAT 
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Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính 
chơn như của bậc Cực hỷ chẳng phải là đại Bồ-tát; chính chơn như 
của bậc Ly cầu, bậc Phát quang, bậc Diệm tuệ, bậc Cực nan thắng, bậc 
Hiện tiền, bậc Viễn hành, bậc Bắt động, bậc Thiện tuệ, bậc Pháp vân 
chăng phải là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như của bậc Cực hỷ chẳng 
phải là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như của bậc Ly cấu cho đến bậc 
Pháp vân chẳng phải là đại Bồ-tát; trong chơn như của bậc Cực hỷ 
chăng có đại Bô-tát; trong chơn như của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp 
vần chăng có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát chăng có chơn như của bậc 
Cực hý: trong đại Bỗồ-tát chẳng có chơn như của bậc Ly cấu cho đến 
bậc Pháp vân; lìa chơn như của bậc Cực hỷ chăng có đại Bồ-tát; lìa 
chơn như của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân chẳng có đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc bậc Cực hỷ, hoặc 
bậc Ly cầu cho đến bậc Pháp vân, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, 
vì tánh chăng có, huống là có chơn như của bậc Cực hỷ và chơn như 
của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân! Các chơn như này đã chẳng có, 
thì tại sao có thể nói là chính chơn như của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát; 
chính chơn như của bậc Ly câu cho đến bậc Pháp vân là đại Bồ-tát; cái 
khác với chơn như của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát; cái khác với chơn 
như của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân là đại Bồ-tát; trong chơn 
như của bậc Cực hỷ có đại Bồ-tát; trong chơn như của bậc Ly cầu cho 
đến bậc Pháp vân có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát có chơn như của bậc 
Cực hỷ; trong đại Bồ-tát có chơn như của bậc Ly cầu cho đến bậc 
Pháp vân; lia Chơn như của bậc Cực hỷ có đại Bồ-tát; la chơn như 
của bậc Ly cầu cho đến bậc Pháp vân có đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính 
chơn như của năm loại mắt chăng phải là đại Bồ-tát; chính chơn như 
của sáu phép thần thông chăng phải là đại Bồ-tát; cái khác với chơn 
như của năm loại mắt chẳng phải là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như 
của sáu phép thần thông chắng phải là đại Bồ-tát; trong chơn như của 
năm loại mắt chăng có đại Bồ-tát; trong chơn như của sáu phép thần 
thông chắng có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát chẳng có chơn như của 
năm loại mắt; trong đại Bồ-tát chẳng có chơn như của sáu phép thần 
thông; lìa chơn như của năm loại mắt chăng có đại Bồ-tát; lìa chơn 
như của sáu phép thần thông chăng có đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc năm loại mắt, 
hoặc sáu phép thần thông, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh 
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chăng có, huống là có chơn như của năm loại mắt và chơn như của sáu 
phép thần thông! Các chơn như này đã chăng có, thì tại sao có thê nói 
là chính chơn như của năm loại mắt là đại Bồ-tát; chính chơn như của 
sáu phép thần thông là đại Bô-tát; cái khác với chơn như của năm loại 
mắt là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như của sáu phép thần thông là 
đại Bồ-tát; trong chơn như của năm loại mắt có đại Bồ-tát; trong chơn 
như của sáu phép thân thông có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát có chơn 
như của năm loại mắt; trong đại Bồ- tát có chơn như của sáu phép thần 
thông; lìa chơn như của năm loại mắt có đại Bôồ-tát; la chơn như của 
sáu phép thần thông có đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính 
chơn như của mười lực của Phật chăng phải là đại Bồ-tát; chính chơn 
như của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám 
pháp Phật bất cộng chăng phải là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như 
của mười lực của Phật chăng phải là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như 
của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp 
Phật bất cộng chăng phải là đại Bồ-tát; trong chơn như của mười lực 
của Phật chăng có đại Bồ-tát; trong chơn như của bốn điều không sợ, 
bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng chẳng có 
đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát chăng có chơn như của mười lực của Phật; 
trong đại Bồ-tát chẳng có chơn như của bốn điều không sợ, bốn sự 
hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng; lìa chơn như của 
mười lực của Phật chăng có đại Bôồ-tát; la chơn như của bốn điều 
không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng 
chăng có đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc mười lực của 
Phật, hoặc bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám 
pháp Phật bất cộng, rốt ráo còn chắng thể năm bắt được, vì tánh chẳng 
có, huống là có chơn như của mười lực của Phật và chơn như của bốn 
điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất 
cộng! Các chơn như này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính 
chơn như của mười lực của Phật là đại Bồ-tát; chính chơn như của bốn 
điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất 
cộng là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như của mười lực của Phật là đại 
Bồ-tát; cái khác với chơn như của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết 
thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát; trong chơn như 
của mười lực của Phật có đại Bồ-tát; trong chơn như của bốn điều 
không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng 
có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát có chơn như của mười lực của Phật; 
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trong đại Bồ-tát có chơn như của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết 
thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng; lìa chơn như của mười lực 
của Phật có đại Bồ-tát; lìa chơn như của bốn điều không sợ, bốn sự 
hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng có đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính 
chơn như của đại từ chăng phải là đại Bồ-tát; chính chơn như của đại 
bi, đại hỷ, đại xả chẳng phải là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như của 
đại từ chăng phải là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như của đại bi, đại 
hỷ, đại xả chăng phải là đại Bồ-tát; trong chơn như của đại từ chẳng 
có đại Bồ-tát; trong chơn như của đại bi, đại hý, đại xả chẳng có đại 
Bồ-tát; trong đại Bồ-tát chăng có chơn như của đại từ; trong đại Bồ-tát 
chăng có chơn như của đại bị, đại hỷ, đại xả; lìa chơn như của đại từ 
chăng có đại Bồ-tát; lìa chơn như của đại bi, đại hý, đại xả chăng có 
đại Bô-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc đại từ, hoặc đại 
bị, đại hỷ, đại xả, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng 
có, huống là có chơn như của đại từ và chơn như của đại bị, đại hỷ, đại 
xả! Các chơn như này đã chẳng có, thì tại sao có thê nói là chính chơn 
như của đại từ là đại Bồ-tát; chính chơn như của đại bi, đại hỷ, đại xả 
là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như của đại từ là đại Bồ-tát; cái khác 
với chơn như của đại bị, đại hỷ, đại xả là đại Bồ-tát; trong chơn như 
của đại từ có đại Bồ-tát; trong chơn như của đại bị, đại hỷ, đại xả có 
đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát có chơn như của đại từ; trong đại Bồ-tát có 
chơn như của đại bị, đại hỷ, đại xả; lìa chơn như của đại từ có đại Bồ- 
tát; lia chơn như của đại bi, đại hý, đại xả có đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính 
chơn như của ba mươi hai tướng đại sĩ chẳng phải là đại Bồ-tát; chính 
chơn như của tám mươi vẻ đẹp kèm theo chắng phải là đại Bồ-tát; cái 
khác với chơn như của ba mươi hai tướng đại sĩ chăng phải là đại Bồ- 
tát; cái khác với chơn như của tám mươi vẻ đẹp kèm theo chẳng phải 
là đại Bồ-tát; trong chơn như của ba mươi hai tướng đại sĩ chăng có 
đại Bồ-tát; trong chơn như của tám mươi vẻ đẹp kèm theo chẳng có 
đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát chẳng có chơn như của ba mươi hai tướng 
đại sĩ; trong đại Bồ-tát chăng có chơn như của tám mươi vẻ đẹp kèm 
theo; lìa chơn như của ba mươi hai tướng đại sĩ chăng có đại Bồ-tát; 
lia chơn như của tám mươi vẻ đẹp kèm theo chẳng có đại Bằ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc ba mươi hai 
tướng đại sĩ, hoặc tắm mươi vẻ đẹp kèm theo, rốt ráo còn chăng thể 
năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có chơn như của ba mươi 
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hai tướng đại sĩ và chơn như của tắm mươi vẻ đẹp kèm theo! Các chơn 
như này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính chơn như của ba 
mươi hai tướng đại sĩ là đại Bồ-tát; chính chơn như của tám mươi vẻ 
đẹp kèm theo là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như của ba mươi hai 
tướng đại sĩ là đại Bồ-tát; cái khác với chơn như của tám mươi vẻ đẹp 
kèm theo là đại Bồ-tát; trong chơn như của ba mươi hai tướng đại sĩ 
có đại Bồ-tát; trong chơn như của tám mươi vẻ đẹp kèm theo có đại 
Bồ-tát; trong đại Bồ-tát có chơn như của ba mươi hai tướng đại sĩ; 
trong đại Bồ-tát có chơn như của tám mươi vẻ đẹp kèm theo; lia chơn 
như của ba mươi hai tướng đại sĩ có đại Bồ-tát; lìa chơn như của tám 
mươi vẻ đẹp kèm theo có đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính 
chơn như của pháp không quên mắt chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
chơn như của tánh luôn luôn xả chẳng phải là đại Bồ-tát; cái khác với 
chơn như của pháp không quên mất chăng phải là đại Bồ-tát; cái khác 
với chơn như của tánh luôn luôn xả chăng phải là đại Bồ-tát; trong 
chơn như của pháp không quên mất chăng có đại Bồ-tát; trong chơn 
như của tánh luôn luôn xả chăng có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát chăng 
có chơn như của pháp không quên mất; trong đại Bồ-tát chăng có 
chơn như của tánh luôn luôn xả; lìa chơn như của pháp không quên 
mất chăng có đại Bồ-tát; lìa chơn như của tánh luôn luôn xả chẳng có 
đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc pháp không quên 
mất, hoặc tánh luôn luôn xả, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì 
tánh chăng có, huống là có chơn như của pháp không quên mất và 
chơn như của tánh luôn luôn xả! Các chơn như này đã chẳng có, thì tại 
sao có thể nói là chính chơn như của pháp không quên mất là đại Bồ- 
tát; chính chơn như của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát; cái khác với 
chơn như của pháp không quên mất là đại Bồ-tát; cái khác với chơn 
như của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát; trong chơn như của pháp 
không quên mất có đại Bồ-tát; trong chơn như của tánh luôn luôn xả 
có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát có chơn như của pháp không quên mất; 
trong đại Bồ-tát có chơn như của tánh luôn luôn xả; lìa chơn như của 
pháp không quên mất có đại Bồ-tát; lìa chơn như của tánh luôn luôn 
xả có đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính 
chơn như của trí nhất thiết chăng phải là đại Bồ-tát; chính chơn như 
của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng chẳng phải là đại Bồ-tát; cái 
khác với chơn như của trí nhất thiết chăng phải là đại Bồ-tát; cái khác 


320 


Tập 01, Quyền 17, Phẩm Dạy Bảo Trao Truyền 


với chơn như của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng chăng phải là đại 
Bồ-tát; trong chơn như của trí nhất thiết chăng có đại Bồ-tát; trong 
chơn như của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng chắng có đại Bồ-tát; 
trong đại Bồ-tát chắng có chơn như của trí nhất thiết; trong đại Bồ-tát 
chăng có chơn như của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng: lìa chơn như 
của trí nhất thiết chăng có đại Bồ-tát; lìa chơn như của trí đạo tướng, 
trí nhất thiết tướng chăng có đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc trí nhất thiết, 
hoặc trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt 
được, vì tánh chăng có, huống là có chơn như của trí nhất thiết và 
chơn như của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng! Các chơn như này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính chơn như của trí nhất thiết là 
đại Bồ-tát; chính chơn như của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng là đại 
Bồ-tát; cái khác với chơn như của trí nhất thiết là đại Bằ-tát; cái khác 
với chơn như của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng là đại Bồ-tát; trong 
chơn như của trí nhất thiết có đại Bồ-tát; trong chơn như của trí đạo 
tướng, trí nhất thiết tướng có đại Bồ-tát; trong đại Bồ-tát có chơn như 
của trí nhất thiết; trong đại Bồ-tát có chơn như của trí đạo tướng, trí 
nhất thiết tướng; lìa chơn như của trí nhất thiết có đại Bôồ-tát; lìa chơn 
như của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng có đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Sắc ... các pháp và chơn như đã chẳng thể năm 
bắt được, mà nói là chính chơn như của sắc ... các pháp là đại Bồ-tát; 
hoặc cái khác với chơn như của sắc ... các pháp là đại Bồ-tát; hoặc 
trong chơn như của sắc ... các pháp có đại Bồ-tát; hoặc trong đại Bồ- 
tát có chơn như của sắc ... các pháp; hoặc lìa chơn như của sắc ... các 
pháp có đại Bồ-tát, điều đó không có! 

Phật bảo Thiện Hiện: Hay thay! Hay thay! Đúng vậy! Đúng 
vậy! Đúng như ông đã nói. Thiện Hiện! Vì Sắc ... các pháp chẳng thê 
năm bắt được, nên chơn như của sắc .. . các pháp cũng chăng thể nắm 
bắt được; vì pháp và chơn như chẳng thê năm bắt được, nên đại Bỏ-tát 
cũng chăng thể năm bắt được; vì đại Bồ-tát chăng thể năm bắt được, 
nên việc tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa cũng chăng thể nắm bắt được. 
Thiện Hiện! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nên 
học như vậy! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? - 
Chính cái danh của sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh thường của sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của thọ, tưởng, hành, thức là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bô-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịnh của sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịnh của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ- 
tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của thọ, tưởng, hành, thức là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của thọ, tưởng, hành, thức là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của thọ, tưởng, hành, thức là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịch tịnh của sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh bất tịch tịnh của thọ, tưởng, hành, thức là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt viễn ly của sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất viễn ly của thọ, tưởng, hành, thức là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của sắc là đại Bồ-tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của thọ, tưởng, hành, thức là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của thọ, tưởng, hành, thức là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh xuất thế gian của sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của thọ, tưởng, hành, thức là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của thọ, tưởng, hành, thức là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của thọ, tưởng, hành, thức là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của thọ, tưởng, hành, thức là đại 
Bồ-tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của thọ, tưởng, hành, thức là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính cái danh nhãn xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của nhãn xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của nhãn xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của nhị, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của nhãn xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của nhãn xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của nhĩ, tý, thiệt, thân, ý xứ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của nhãn xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh ngã của nhĩ, tý, thiệt, thân, ý xứ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của nhãn xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của nhãn xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịnh của nhãn xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của nhãn xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của nhị, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của nhãn xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của nhãn xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của nhãn xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của nhãn xứ là đại Bồ-tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của nhãn xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của nhãn xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt tịch tịnh của nhãn xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt tịch tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của nhãn xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất viễn ly của nhãn xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất viễn ly của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của nhãn xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của nhãn xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh hữu lậu của nhãn xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của nhãn xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của nhãn xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của nhãn xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của nhãn xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của nhị, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của nhãn xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của nhãn xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của nhãn xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại Bồ-tát 
chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của nhãn xứ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của nhãn xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của nhãn xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của nhãn xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của nhãn xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của nhãn xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của nhãn xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của nhãn xứ là đại Bồ-tát 
chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của nhãn xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của nhãn xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của nhãn xứ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của nhãn xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của nhãn xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính cái danh của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh thường của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh của lạc thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khô của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịnh của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt tịnh của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịch tịnh của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt tịch tịnh của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh viễn ly của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất viễn ly của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất viễn ly của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là đại 
Bồ-tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của thanh, hương, vị, xúc, pháp 
xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của thanh, hương, vị, xúc, pháp 
xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh xuất thế gian của thanh, hương, vị, xúc, pháp 
xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của thanh, hương, vị, xúc, pháp 
xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của thanh, hương, vị, xúc, pháp 
xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của thanh, hương, vị, xúc, pháp 
xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 


337 


Kinh Đại Bát Nhã Ba La Mật Đa 


- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của sắc xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ 
bất khả đắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 


Quyển Thứ 17 
HEAT 
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Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính cái danh của nhãn giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của nhãn giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của nhãn giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của nhãn giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của nhãn giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của nhĩ, tý, thiệt, thân, ý giới là đại Bô-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của nhãn giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của nhãn giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của nhãn giới là đại Bồ-tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịnh của nhãn giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của nhãn giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của nhãn giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của nhãn giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của nhãn giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của nhĩ, tý, thiệt, thân, ý giới là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của nhãn giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của nhãn giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh tịch tịnh của nhãn giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt tịch tịnh của nhãn giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịch tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của nhãn giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt viễn ly của nhãn giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt viễn ly của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của nhãn giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của nhãn giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của nhãn giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của nhãn giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại Bồ- 
tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của nhãn giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới sanh là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của nhãn giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của nhãn giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của nhãn giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của nhĩ, tý, thiệt, thân, ý giới là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của nhãn giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của nhãn giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của nhãn giới là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của nhãn giới là đại Bồ-tát 
chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của nhĩ, tý, thiệt, thân, ý giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của nhãn giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới thế gian 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của nhãn giới là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của nhĩ, tý, thiệt, thân, ý giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của nhãn giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của nhãn giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của nhãn giới là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của nhãn giới là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của nhãn giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh tại nội của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của nhãn giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của nhãn giới là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của nhãn giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của nhãn giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính cái danh của sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới 
là đại Bồ-tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịnh của sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịnh của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh bất không của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của thanh, hương, vị, xúc, pháp 
giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịch tịnh của sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịch tịnh của thanh, hương, vị, xúc, pháp 
giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt viễn ly của sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt viễn ly của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới sanh 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh phi thiện của sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của sắc giới là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của thanh, hương, vị, xúc, pháp 
giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của thanh, hương, vị, xúc, pháp 
giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới 
thế gian là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của thanh, hương, vị, xúc, pháp 
giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh tạp nhiễm của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của thanh, hương, vị, xúc, pháp 
giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của sắc giới là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của thanh, hương, vị, xúc, pháp 
giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của thanh, hương, vị, xúc, pháp 
giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh bất khả đắc của sắc giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của thanh, hương, vị, xúc, pháp 
giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính cái danh nhãn thức giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của nhãn thức giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của nhị, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của nhãn thức giới là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của nhãn thức giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của nhĩ, ty, thiệt, thân, ý thức giới là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của nhãn thức giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khô của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của nhãn thức giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của nhãn thức giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh vô ngã của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của nhãn thức giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của nhĩ, tý, thiệt, thân, ý thức giới là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịnh của nhãn thức giới là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịnh của nhị, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của nhãn thức giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của nhãn thức giới là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của nhãn thức giới là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của nhị, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của nhãn thức giới là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của nhãn thức giới là đại Bồ-tát 
chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của nhãn thức giới là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của nhãn thức giới là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của nhĩ, ty, thiệt, thân, ý thức giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt tịch tịnh của nhãn thức giới là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịch tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của nhãn thức giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất viễn ly của nhãn thức giới là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt viễn ly của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của nhãn thức giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của nhãn thức giới là đại Bồ-tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của nhĩ, ty, thiệt, thân, ý thức giới là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của nhãn thức giới là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của nhãn thức giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của nhãn thức giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của nhãn thức giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của nhãn thức giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của nhãn thức giới là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của nhãn thức giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh hữu tội của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của nhãn thức giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của nhãn thức giới là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức 
giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của nhãn thức giới là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức 
giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của nhãn thức giới là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của nhãn thức giới là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức 
giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của nhãn thức giới là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh thanh tịnh của nhãn thức giới là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của nhãn thức giới là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức 
giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của nhãn thức giới là đại Bô-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức 
giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của nhãn thức giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của nhãn thức giới là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của nhãn thức giới là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức 
giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của nhãn thức giới là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh khả đắc của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của nhãn thức giới là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính cái danh nhãn xúc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của nhãn xúc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của nhãn xúc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của nhãn xúc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của nhãn xúc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là đại Bô-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của nhãn xúc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh vô ngã của nhãn xúc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của nhĩ, ty, thiệt, thân, ý xúc là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của nhãn xúc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịnh của nhãn xúc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là đại Bô- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của nhãn xúc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của nhãn xúc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của nhĩ, tý, thiệt, thân, ý xúc là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của nhãn xúc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của nhãn xúc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của nhĩ, tý, thiệt, thân, ý xúc là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của nhãn xúc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là đại 
Bồ-tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của nhãn xúc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của nhãn xúc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của nhị, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịch tịnh của nhãn xúc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịch tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của nhãn xúc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của nhĩ, ty, thiệt, thân, ý xúc là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất viễn ly của nhãn xúc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất viễn ly của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của nhãn xúc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của nhãn xúc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của nhãn xúc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh hữu lậu của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của nhãn xúc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của nhĩ, tý, thiệt, thân, ý xúc là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của nhãn xúc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc sanh là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của nhãn xúc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của nhãn xúc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của nhãn xúc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của nhãn xúc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của nhãn xúc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh hữu phiền não của nhãn xúc là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của nhãn xúc là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của nhãn xúc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của nhãn xúc là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của nhãn xúc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của nhãn xúc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thần, ý xúc là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của nhãn xúc là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của nhãn xúc là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của nhãn xúc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của nhãn xúc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của nhãn xúc là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của nhãn xúc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của nhãn xúc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính cái danh của các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm 
duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh thường của các thọ, do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của các thọ, do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh 
ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc 
làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh 
ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc 
làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh 
ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc 
làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của các thọ, do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh 
ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh tịnh của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc 
làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịnh của các thọ, do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịnh của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của các thọ, do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc 
làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của các thọ, do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của các thọ, do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của các thọ, do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của các thọ, do nhãn xúc làm 
duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, 
ý xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh vô nguyện của các thọ, do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của các thọ, do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của các thọ, do nhĩ, tý, thiệt, thân, ý 
xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịch tịnh của các thọ, do nhãn xúc làm 
duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịch tịnh của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, 
ý xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của các thọ, do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt viễn ly của các thọ, do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt viễn ly của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của các thọ, do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc 
làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh 
ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh vô vi của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc 
làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của các thọ, do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của các thọ, do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc 
làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh 
ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc 
làm duyên sanh ra, sanh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh 
ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc 
làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh 
ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc 
làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của các thọ, do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh hữu tội của các thọ, do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của các thọ, do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc 
làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của các thọ, do nhãn xúc làm 
duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của các thọ, do nhãn xúc làm 
duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của các thọ, do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xúc làm duyên sanh ra, thế gian là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của các thọ, do nhãn xúc làm 
duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của các thọ, do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh tạp nhiễm của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của các thọ, do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của các thọ, do nhãn xúc làm 
duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của các thọ, do nhãn xúc làm 
duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của các thọ, do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc 
làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của các thọ, do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của các thọ, do nhãn xúc làm 
duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh khả đắc của các thọ, do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của các thọ, do nhãn xúc làm 
duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, 
ý xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính cái danh của địa giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh của thủy, hỏa, phong, không, thức giới là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của địa giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của thủy, hỏa, phong, không, thức giới 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của địa giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của thủy, hỏa, phong, không, thức 
giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của địa giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của thủy, hỏa, phong, không, thức giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của địa giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của thủy, hỏa, phong, không, thức giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của địa giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của thủy, hỏa, phong, không, thức giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của địa giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của thủy, hỏa, phong, không, thức giới 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của địa giới là đại Bồ-tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của thủy, hỏa, phong, không, thức giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịnh của địa giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt tịnh của thủy, hỏa, phong, không, thức giới 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của địa giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của thủy, hỏa, phong, không, thức giới 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của địa giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của thủy, hỏa, phong, không, thức 
giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của địa giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của thủy, hỏa, phong, không, thức 
giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của địa giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của thủy, hỏa, phong, không, thức 
giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của địa giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của thủy, hỏa, phong, không, thức 
giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của địa giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của thủy, hỏa, phong, không, thức 
giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh tịch tịnh của địa giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của thủy, hỏa, phong, không, thức 
giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt tịch tịnh của địa giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái đanh bất tịch tịnh của thủy, hỏa, phong, không, thức 
giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của địa giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của thủy, hỏa, phong, không, thức giới 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất viễn ly của địa giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt viễn ly của thủy, hỏa, phong, không, thức 
giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của địa giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của thủy, hỏa, phong, không, thức giới 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của địa giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của thủy, hỏa, phong, không, thức giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của địa giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của thủy, hỏa, phong, không, thức giới 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của địa giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của thủy, hỏa, phong, không, thức giới 
là đại Bồ-tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của địa giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của thủy, hỏa, phong, không, thức giới 
sanh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của địa giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của thủy, hỏa, phong, không, thức giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của địa giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của thủy, hỏa, phong, không, thức giới là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của địa giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của thủy, hỏa, phong, không, thức 
giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của địa giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của thủy, hỏa, phong, không, thức giới 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của địa giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của thủy, hỏa, phong, không, thức giới 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của địa giới là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của thủy, hỏa, phong, không, 
thức giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của địa giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh vô phiền não của thủy, hỏa, phong, không, 
thức giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của địa giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của thủy, hỏa, phong, không, thức giới 
thế gian là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của địa giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của thủy, hỏa, phong, không, 
thức giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của địa giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của thủy, hỏa, phong, không, thức 
giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của địa giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của thủy, hỏa, phong, không, thức 
giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của địa giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của thủy, hỏa, phong, không, 
thức giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của địa giới là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của thủy, hỏa, phong, không, 
thức giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của địa giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của thủy, hỏa, phong, không, thức giới 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh tại ngoại của địa giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của thủy, hỏa, phong, không, thức 
giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của địa giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của thủy, hỏa, phong, không, 
thức giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của địa giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của thủy, hỏa, phong, không, thức giới 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của địa giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của thủy, hỏa, phong, không, thức 
giới là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính cái danh của nhân duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh của đăng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng 
thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của nhân duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của đăng vô gián duyên, sở duyên 
duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của nhân duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của đẳng vô gián duyên, sở duyên 
duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của nhân duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 


376 


Tập 01, Quyền 19, Phẩm Dạy Bảo Trao Truyền 


- Chính cái danh lạc của đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, 
tăng thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của nhân duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, 
tăng thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của nhân duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của đăng vô gián duyên, sở duyên duyên, 
tăng thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của nhân duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của đăng vô gián duyên, sở duyên 
duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của nhân duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, 
tăng thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịnh của nhân duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịnh của đẳng vô gián duyên, sở duyên 
duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của nhân duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của đắng vô gián duyên, sở duyên 
duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của nhân duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái đanh bất không của đẳng vô gián duyên, sở duyên 
duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh hữu tướng của nhân duyên là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của đẳng vô gián duyên, sở duyên 
duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của nhân duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của đẳng vô gián duyên, sở duyên 
duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của nhân duyên là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của đăng vô gián duyên, sở duyên 
duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của nhân duyên là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của đăng vô gián duyên, sở duyên 
duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của nhân duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của đẳng vô gián duyên, sở duyên 
duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịch tịnh của nhân duyên là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịch tịnh của đẳng vô gián duyên, sở duyên 
duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của nhân duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của đẳng vô gián duyên, sở duyên 
duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh bất viễn ly của nhân duyên là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt viễn ly của đẳng vô gián duyên, sở duyên 
duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của nhân duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của đẳng vô gián duyên, sở duyên 
duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của nhân duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của đăng vô gián duyên, sở duyên duyên, 
tăng thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của nhân duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của đẳng vô gián duyên, sở duyên 
duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của nhân duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của đăng vô gián duyên, sở duyên 
duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của nhân duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái đanh sanh của đăng vô gián duyên, sở duyên duyên, 
tăng thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của nhân duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, 
tăng thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của nhân duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh thiện của đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, 
tăng thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của nhân duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của đẳng vô gián duyên, sở duyên 
duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của nhân duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của đẳng vô gián duyên, sở duyên 
duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của nhân duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của đắng vô gián duyên, sở duyên 
duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của nhân duyên là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của đăng vô gián duyên, sở 
duyên duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của nhân duyên là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của đăng vô gián duyên, sở 
duyên duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của nhân duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của đăng vô gián duyên, sở duyên 
duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của nhân duyên là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh xuất thế gian của đăng vô gián duyên, sở 
duyên duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của nhân duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của đăng vô gián duyên, sở duyên 
duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của nhân duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của đẳng vô gián duyên, sở duyên 
duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của nhân duyên là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của đẳng vô gián duyên, sở 
duyên duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của nhân duyên là đại Bỏ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của đẳng vô gián duyên, sở 
duyên duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của nhân duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của đẳng vô gián duyên, sở duyên 
duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của nhân duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của đăng vô gián duyên, sở duyên 
duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của nhân duyên là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh tại lưỡng gian của đẳng vô gián duyên, sở 
duyên duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của nhân duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của đẳng vô gián duyên, sở duyên 
duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của nhân duyên là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của đắng vô gián duyên, sở duyên 
duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính cái danh của pháp do duyên sanh ra là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của pháp do duyên sanh ra là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của pháp do duyên sanh ra là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của pháp do duyên sanh ra là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của pháp do duyên sanh ra là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của pháp do duyên sanh ra là đại Bỏ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của pháp do duyên sanh ra là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của pháp do duyên sanh ra là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh bất tịnh của pháp do duyên sanh ra là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái đanh không của pháp do duyên sanh ra là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của pháp do duyên sanh ra là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của pháp do duyên sanh ra là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của pháp do duyên sanh ra là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của pháp do duyên sanh ra là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của pháp do duyên sanh ra là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của pháp do duyên sanh ra là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt tịch tịnh của pháp do duyên sanh ra là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của pháp do duyên sanh ra là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất viễn ly của pháp do duyên sanh ra là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của pháp do duyên sanh ra là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái đanh vô vi của pháp do duyên sanh ra là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh hữu lậu của pháp do duyên sanh ra là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái đanh vô lậu của pháp do duyên sanh ra là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của pháp do duyên sanh ra là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của pháp do duyên sanh ra là đại Bỏ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của pháp do duyên sanh ra là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của pháp do duyên sanh ra là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của pháp do duyên sanh ra là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của pháp do duyên sanh ra là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của pháp do duyên sanh ra là 
đại Bồ-tát chăng ? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của pháp do duyên sanh ra là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của pháp do duyên sanh ra là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của pháp do duyên sanh ra là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của pháp do duyên sanh ra là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh thanh tịnh của pháp do duyên sanh ra là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của pháp do duyên sanh ra là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của pháp do duyên sanh ra là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của pháp do duyên sanh ra là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái đanh tại ngoại của pháp do duyên sanh ra là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của pháp do duyên sanh ra là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của pháp do duyên sanh ra là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của pháp do duyên sanh ra là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính cái danh vô minh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hành, thức, danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, 
hữu, sanh, lão tử là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của vô minh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của hành cho đến lão tử là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của vô minh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của hành cho đến lão tử là đại Bồ- 
tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của vô minh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của hành cho đến lão tử là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của vô minh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của hành cho đến lão tử là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của vô minh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của hành cho đến lão tử là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của vô minh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của hành cho đến lão tử là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của vô minh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của hành cho đến lão tử là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịnh của vô minh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt tịnh của hành cho đến lão tử là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của vô minh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của hành cho đến lão tử là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của vô minh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh bất không của hành cho đến lão tử là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của vô minh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của hành cho đến lão tử là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của vô minh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của hành cho đến lão tử là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của vô minh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của hành cho đến lão tử là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của vô minh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của hành cho đến lão tử là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của vô minh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của hành cho đến lão tử là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt tịch tịnh của vô minh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt tịch tịnh của hành cho đến lão tử là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của vô minh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của hành cho đến lão tử là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất viễn ly của vô minh là đại Bồ-tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất viễn ly của hành cho đến lão tử là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của vô minh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của hành cho đến lão tử là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của vô minh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của hành cho đến lão tử là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của vô minh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của hành cho đến lão tử là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của vô minh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của hành cho đến lão tử là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của vô minh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của hành cho đến lão tử là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của vô minh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của hành cho đến lão tử là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của vô minh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của hành cho đến lão tử là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh phi thiện của vô minh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của hành cho đến lão tử là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của vô minh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của hành cho đến lão tử là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của vô minh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của hành cho đến lão tử là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của vô minh là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của hành cho đến lão tử là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiên não của vô minh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của hành cho đến lão tử là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của vô minh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của hành cho đến lão tử là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của vô minh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của hành cho đến lão tử là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của vô minh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh tạp nhiễm của hành cho đến lão tử là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của vô minh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của hành cho đến lão tử là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của vô minh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của hành cho đến lão tử là đại 
Bồ-tát chăng ? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của vô minh là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái đanh thuộc Niết-bàn của hành cho đến lão tử là đại 
Bồ-tát chăng ? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của vô minh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của hành cho đến lão tử là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của vô minh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của hành cho đến lão tử là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của vô minh là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của hành cho đến lão tử là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của vô minh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của hành cho đến lão tử là đại Bồ-tát 
chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của vô minh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của hành cho đến lão tử là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính cái danh bồ thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của bố thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bô-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của bồ thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh 
lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của bố thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của tịnh giới, an nhãn, tinh tấn, tịnh lự, 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của bố thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khô của tịnh giới, an nhẫn, tỉnh tấn, tịnh lự, 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của bố thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh ngã của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của bố thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của bố thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cải danh tịnh của tịnh giới, an nhẫn, tỉnh tấn, tịnh lự, 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịnh của bố thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt tịnh của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của bố thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của tịnh giới, an nhẫn, tinh tần, tịnh lự, 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của bồ thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt không của tịnh giới, an nhẫn, tinh tắn, tịnh 
lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của bố thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của tịnh giới, an nhẫn, tỉnh tấn, tịnh 
lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh vô tướng của bố thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh 
lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của bố thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, 
tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của bố thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh 
lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của bố thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của tịnh giới, an nhẫn, tỉnh tấn, tịnh 
lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt tịch tịnh của bố thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịch tịnh của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, 
tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của bố thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt viễn ly của bố thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh bắt viễn ly của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh 
lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của bố thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của bố thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của tịnh giới, an nhẫn, tỉnh tấn, tịnh lự, 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của bố thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của tịnh giới, an nhẫn, tỉnh tấn, tịnh lự, 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của bố thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của bố thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của tịnh giới, an nhẫn, tỉnh tấn, tịnh lự, 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của bố thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của tịnh giới, an nhẫn, tỉnh tấn, tịnh lự, 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh thiện của bố thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của bồ thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh 
lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của bố thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của bố thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của bố thí Ba-la-mật-đa là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, 
tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của bố thí Ba-la-mật-đa là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, 
tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của bố thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh thế gian của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh 
lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của bố thí Ba-la-mật-đa là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, 
tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của bồ thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh 
lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của bố thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh 
lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của bố thí Ba-la-mật-đa là đại 
Bồ-tát chăng ? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, 
tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của bố thí Ba-la-mật-đa là đại 
Bồ-tát chăng ? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, 
tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái đanh tại nội của bố thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh tại ngoại của bố thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh 
lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của bố thí Ba-la-mật-đa là đại 
Bồ-tát chăng ? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, 
tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của bố thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của bố thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của tịnh giới, an nhãn, tinh tấn, 
tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 


Quyền Thứ 19 
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Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính cái danh của cái không nội là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh của cái không ngoại, cái không nội ngoại, cái 
không không, cái không lớn, cái không thắng nghĩa, cái không hữu vị, 
cái không vô vi, cái không rốt ráo, cái không không biên giới, cái 
không tản mạn, cái không không đổi khác, cái không bốn tánh, cái 
không tự tướng, cái không cộng tướng, cái không tất cả pháp, cái 
không chăng thể nắm bắt được, cái không không tánh, cái không tự 
tánh, cái không không tánh tự tánh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của cái không nội là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của cái không ngoại cho đến cái không 
không tánh tự tánh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của cái không nội là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của cái không ngoại cho đến cái 
không không tánh tự tánh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của cái không nội là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của cái không ngoại cho đến cái không 
không tánh tự tánh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của cái không nội là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của cái không ngoại cho đến cái không 
không tánh tự tánh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của cái không nội là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của cái không ngoại cho đến cái không 
không tánh tự tánh là đại Bồ-tát chăng? 


Kinh Đại Bát Nhã Ba La Mật Đa 


- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của cái không nội là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của cái không ngoại cho đến cái không 
không tánh tự tánh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của cái không nội là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của cái không ngoại cho đến cái không 
không tánh tự tánh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịnh của cái không nội là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịnh của cái không ngoại cho đến cái không 
không tánh tự tánh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của cái không nội là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của cái không ngoại cho đến cái không 
không tánh tự tánh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của cái không nội là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của cái không ngoại cho đến cái 
không không tánh tự tánh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của cái không nội là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của cái không ngoại cho đến cái 
không không tánh tự là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của cái không nội là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của cái không ngoại cho đến cái 
không không tánh tự tánh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh hữu nguyện của cái không nội là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của cái không ngoại cho đến cái 
không không tánh tự tánh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của cái không nội là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của cái không ngoại cho đến cái 
không không tánh tự tánh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của cái không nội là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của cái không ngoại cho đến cái 
không không tánh tự tánh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịch tịnh của cái không nội là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịch tịnh của cái không ngoại cho đến cái 
không không tánh tự tánh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của cái không nội là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của cái không ngoại cho đến cái không 
không tánh tự tánh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất viễn ly của cái không nội là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất viễn ly của cái không ngoại cho đến cái 
không không tánh tự tánh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của cái không nội là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của cái không ngoại cho đến cái không 
không tánh tự tánh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh vô vi của cái không nội là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của cái không ngoại cho đến cái không 
không tánh tự tánh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của cái không nội là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của cái không ngoại cho đến cái không 
không tánh tự tánh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của cái không nội là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của cái không ngoại cho đến cái không 
không tánh tự tánh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ân của cái không nội là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ân của cái không ngoại cho đến cái không 
không tánh tự tánh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hiển của cái không nội là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hiển của cái không ngoại cho đến cái không 
không tánh tự tánh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính tánh cái danh thiện của cái không nội là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính tánh cái danh thiện của cái không ngoại cho đến cái 
không không tánh tự tánh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của cái không nội là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của cái không ngoại cho đến cái 
không không tánh tự tánh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của cái không nội là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh hữu tội của cái không ngoại cho đến cái không 
không tánh tự tánh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của cái không nội là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái đanh vô tội của cái không ngoại cho đến cái không 
không tánh tự tánh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của cái không nội là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của cái không ngoại cho đến cái 
không không tánh tự tánh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của cái không nội là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái đanh vô phiền não của cái không ngoại cho đến cái 
không không tánh tự tánh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của cái không nội là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của cái không ngoại cho đến cái 
không không tánh tự tánh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của cái không nội là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của cái không ngoại cho đến cái 
không không tánh tự tánh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của cái không nội là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của cái không ngoại cho đến cái 
không không tánh tự tánh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của cái không nội là đại Bồ-tát 
chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của cái không ngoại cho đến cái 
không không tánh tự tánh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của cái không nội là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của cái không ngoại cho đến cái 
không không tánh tự tánh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của cái không nội là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của cái không ngoại cho đến 
cái không không tánh tự tánh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của cái không nội là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của cái không ngoại cho đến cái không 
không tánh tự tánh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của cái không nội là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của cái không ngoại cho đến cái 
không không tánh tự tánh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của cái không nội là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của cái không ngoại cho đến cái 
không không tánh tự tánh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của cái không nội là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của cái không ngoại cho đến cái không 
không tánh tự tánh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh bất khả đắc của cái không nội là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của cái không ngoại cho đến cái 
không không tánh tự tánh là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính cái danh chơn như là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh pháp giới, pháp tánh, tánh chẳng hư vọng, tánh 
chăng đổi khác, tánh bình đẳng, tánh ly sanh, định pháp, trụ pháp, thật 
tế, cõi hư không, cõi không thê nghĩ bàn là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của chơn như là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của pháp giới cho đến cõi không thể 
nghĩ bàn là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của chơn như là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của pháp giới cho đến cõi không thể 
nghĩ bàn là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của chơn như là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của pháp giới cho đến cõi không thể nghĩ 
bàn là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của chơn như là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của pháp giới cho đến cõi không thê nghĩ 
bàn là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của chơn như là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của pháp giới cho đến cõi không thể nghĩ 
bàn là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của chơn như là đại Bồ-tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của pháp giới cho đến cõi không thể 
nghĩ bàn là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của chơn như là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của pháp giới cho đến cõi không thê nghĩ 
bàn là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịnh của chơn như là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịnh của pháp giới cho đến cõi không thể 
nghĩ bàn là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của chơn như là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của pháp giới cho đến cõi không thể 
nghĩ bàn là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của chơn như là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của pháp giới cho đến cõi không thê 
nghĩ bàn là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của chơn như là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của pháp giới cho đến cõi không thể 
nghĩ bàn là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của chơn như là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của pháp giới cho đến cõi không thể 
nghĩ bàn là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của chơn như là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của pháp giới cho đến cõi không 
thể nghĩ bàn là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh vô nguyện của chơn như là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của pháp giới cho đến cõi không 
thể nghĩ bàn là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của chơn như là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của pháp giới cho đến cõi không thê 
nghĩ bàn là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịch tịnh của chơn như là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt tịch tịnh của pháp giới cho đến cõi không 
thể nghĩ bàn là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của chơn như là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của pháp giới cho đến cõi không thê 
nghĩ bàn là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất viễn ly của chơn như là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất viễn ly của pháp giới cho đến cõi không 
thê nghĩ bản là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của chơn như là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của pháp giới cho đến cõi không thể 
nghĩ bàn là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của chơn như là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của pháp giới cho đến cõi không thê nghĩ 
bàn là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của chơn như là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của pháp giới cho đến cõi không thê 
nghĩ bàn là đại Bồ-tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của chơn như là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của pháp giới cho đến cõi không thể 
nghĩ bàn là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ấn của chơn như là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái đanh ân của pháp giới cho đến cõi không thể nghĩ 
bàn là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hiển của chơn như là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hiển của pháp giới cho đến cõi không thê nghĩ 
bàn là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của chơn như là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của pháp giới cho đến cõi không thê nghĩ 
bàn là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của chơn như là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của pháp giới cho đến cõi không thể 
nghĩ bàn là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của chơn như là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của pháp giới cho đến cõi không thê 
nghĩ bàn là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của chơn như là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của pháp giới cho đến cõi không thể 
nghĩ bàn là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của chơn như là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

408 


Tập 01, Quyền 20, Phẩm Dạy Bảo Trao Truyền 


- Chính cái danh hữu phiền não của pháp giới cho đến cõi 
không thê nghĩ bàn là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của chơn như là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của pháp giới cho đến cõi không 
thể nghĩ bàn là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của chơn như là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của pháp giới cho đến cõi không thể 
nghĩ bàn là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của chơn như là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của pháp giới cho đến cõi không 
thể nghĩ bàn là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của chơn như là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của pháp giới cho đến cõi không thể 
nghĩ bàn là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của chơn như là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của pháp giới cho đến cõi không thể 
nghĩ bàn là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của chơn như là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái đanh thuộc sanh tử của pháp giới cho đến cõi không 
thê nghĩ bàn là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của chơn như là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của pháp giới cho đến cõi 
không thê nghĩ bàn là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của chơn như là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của pháp giới cho đến cõi không thể 
nghĩ bàn là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của chơn như là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của pháp giới cho đến cõi không thể 
nghĩ bàn là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của chơn như là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của pháp giới cho đến cõi không 
thê nghĩ bàn là đại Bồ-tát chăng ? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của chơn như là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của pháp giới cho đến cõi không thể 
nghĩ bàn là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của chơn như là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của pháp giới cho đến cõi không 
thê nghĩ bàn là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính cái danh bốn niệm trụ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm 
lực, bảy chỉ đẳng giác, tám chi thánh đạo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của bốn chánh đoạn cho đến tám chi 
thánh đạo là đại Bồ-tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của bốn chánh đoạn cho đến tám 
chỉ thánh đạo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh 
đạo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh 
đạo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh 
đạo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ 
thánh đạo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh 
đạo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt tịnh của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịnh của bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ 
thánh đạo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh không của bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ 
thánh đạo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ 
thánh đạo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của bốn chánh đoạn cho đến tám 
chỉ thánh đạo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của bốn chánh đoạn cho đến tám chi 
thánh đạo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của bốn chánh đoạn cho đến tám 
chỉ thánh đạo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của bốn chánh đoạn cho đến tám 
chỉ thánh đạo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của bốn chánh đoạn cho đến tám chi 
thánh đạo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịch tịnh của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát 
chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịch tịnh của bốn chánh đoạn cho đến tám 
chỉ thánh đạo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ 
thánh đạo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất viễn ly của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất viễn ly của bốn chánh đoạn cho đến tám 
chỉ thánh đạo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của bốn chánh đoạn cho đến tám chi 
thánh đạo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của bốn chánh đoạn cho đến tám chi 
thánh đạo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của bốn chánh đoạn cho đến tám chi 
thánh đạo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của bốn chánh đoạn cho đến tám chi 
thánh đạo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ 
thánh đạo là đại Bồ-tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ thánh 
đạo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ 
thánh đạo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ 
thánh đạo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của bốn chánh đoạn cho đến tám chi 
thánh đạo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ 
thánh đạo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của bốn chánh đoạn cho đến 
tám chỉ thánh đạo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của bốn chánh đoạn cho đến tám 
chỉ thánh đạo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ 
thánh đạo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của bốn chánh đoạn cho đến tám 
chỉ thánh đạo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của bốn chánh đoạn cho đến tám chi 
thánh đạo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của bốn chánh đoạn cho đến tám chi 
thánh đạo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của bốn chánh đoạn cho đến tám 
chỉ thánh đạo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của bốn chánh đoạn cho đến 
tám chi thánh đạo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của bốn chánh đoạn cho đến tám chi 
thánh đạo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh tại ngoại của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của bốn chánh đoạn cho đến tám chi 
thánh đạo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của bốn chánh đoạn cho đến 
tám chi thánh đạo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của bốn chánh đoạn cho đến tám chi 
thánh đạo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của bốn chánh đoạn cho đến tám 
chỉ thánh đạo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính cái danh Thánh đề khổ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh Thánh đề tập. diệt, đạo là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của thánh đề khổ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của thánh đề tập, diệt, đạo là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của thánh đế khổ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của thánh đề tập, diệt, đạo là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của thánh đề khổ là đại Bồ-tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của thánh để tập, diệt, đạo là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của thánh đề khổ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của thánh để tập, diệt, đạo là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của thánh đề khô là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của thánh đề tập, diệt, đạo là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của thánh đề khổ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của thánh đề tập, diệt, đạo là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của thánh đề khổ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của thánh đề tập, diệt, đạo là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịnh của thánh đề khổ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịnh của thánh đề tập, diệt, đạo là đại Bỏ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của thánh đề khổ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của thánh đề tập, diệt, đạo là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của thánh để khổ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của thánh đề tập, diệt, đạo là đại Bồ- 
tát chăng? 

417 


Kinh Đại Bát Nhã Ba La Mật Đa 


- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của thánh để khổ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của thánh đề tập, diệt, đạo là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của thánh để khổ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của thánh đề tập, diệt, đạo là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của thánh đế khổ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của thánh đề tập, diệt, đạo là đại 
Bồ-tát chăng ? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của thánh để khổ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của thánh đề tập, diệt, đạo là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của thánh đề khổ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của thánh để tập. diệt, đạo là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịch tịnh của thánh đế khổ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịch tịnh của thánh đề tập, diệt, đạo là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của thánh để khô là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 


4185 


Tập 01, Quyền 20, Phẩm Dạy Bảo Trao Truyền 


- Chính cái danh viễn ly của thánh đề tập. diệt, đạo là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất viễn ly của thánh đế khổ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất viễn ly của thánh đề tập, diệt, đạo là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của thánh đề khổ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của thánh đề tập, diệt, đạo là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của thánh đề khổ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của thánh đề tập, diệt, đạo là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của thánh đề khổ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của thánh để tập, diệt, đạo là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của thánh đề khổ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của thánh để tập, diệt, đạo là đại Bô-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của thánh đề khổ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của thánh đề tập, diệt, đạo là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của thánh đề khổ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của thánh để tập. diệt, đạo là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh thiện của thánh đề khổ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của thánh đế tập. diệt, đạo là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của thánh đề khổ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của thánh đề tập, diệt, đạo là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của thánh đề khổ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của thánh đế tập, diệt, đạo là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của thánh đề khổ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của thánh để tập, diệt, đạo là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của thánh để khổ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cải danh hữu phiền não của thánh đề tập, diệt, đạo là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của thánh để khổ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của thánh để tập, diệt, đạo là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của thánh đề khô là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của thánh để tập, diệt, đạo là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của thánh để khổ là đại Bồ-tát 
chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của thánh để tập, diệt, đạo là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của thánh để khổ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của thánh đề tập, diệt, đạo là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của thánh đế khổ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của thánh đề tập. diệt, đạo là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của thánh đề khổ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của thánh đế tập. diệt, đạo là đại 
Bồ-tát chăng ? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của thánh đề khổ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của thánh đế tập, diệt, đạo là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của thánh đề khổ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của thánh đề tập, diệt, đạo là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của thánh đề khổ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của thánh đề tập, diệt, đạo là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh tại lưỡng gian của thánh để khổ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của thánh đề tập, diệt, đạo là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của thánh đề khổ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của thánh đề tập, diệt, đạo là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của thánh đế khổ là đại Bỏ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của thánh để tập, diệt, đạo là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính cái danh bốn tịnh lự là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bốn vô lượng, bốn định vô sắc là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là 
đại Bồ-tát chăng ? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của bốn vô lượng, bốn định vô sắc 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là đại 
Bồ-tát chăng ? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịnh của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt tịnh của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của bốn vô lượng, bốn định vô sắc 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của bốn vô lượng, bốn định vô sắc 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh vô tướng của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của bốn vô lượng, bốn định vô sắc 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của bốn vô lượng, bốn định vô sắc 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịch tịnh của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt tịch tịnh của bốn vô lượng, bốn định vô sắc 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt viễn ly của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất viễn ly của bốn vô lượng, bốn định vô sắc 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh hữu vi của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là 
đại Bồ-tát chăng ? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của bốn vô lượng, bốn định vô 
sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của bốn vô lượng, bốn định vô 
sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của bốn vô lượng, bốn định vô 
sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của bồn tịnh lự là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của bốn vô lượng, bốn định vô sắc 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh thanh tịnh của bốn vô lượng, bốn định vô sắc 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của bốn vô lượng, bốn định vô 
sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của bốn vô lượng, bốn định vô 
sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là 
đại Bồ-tát chăng ? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của bốn vô lượng, bốn định vô 
sắc là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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là đại Bồ-tát chăng? 
- Bạch Thê Tôn! Không! 
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Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính cái danh của tám giải thoát là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến 
xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của tám giải thoát là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, 
mười biến xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của tám giải thoát là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của tắm thắng xứ, chín định thứ đệ, 
mười biến xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của tám giải thoát là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười 
biến xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của tám giải thoát là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của tám thăng xứ, chín định thứ đệ, mười 
biến xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của tám giải thoát là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của tắm thắng xứ, chín định thứ đệ, mười 
biến xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của tám giải thoát là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, 
mười biến xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 


Tập 01, Quyền 21, Phẩm Dạy Bảo Trao Truyền 


- Chính cái danh tịnh của tám giải thoát là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của tắm thắng xứ, chín định thứ đệ, mười 
biến xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịnh của tám giải thoát là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịnh của tám thăng xứ, chín định thứ đệ, 
mười biến xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của tám giải thoát là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, 
mười biến xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của tám giải thoát là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, 
mười biến xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của tám giải thoát là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của tắm thắng xứ, chín định thứ đệ, 
mười biến xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của tám giải thoát là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, 
mười biến xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của tám giải thoát là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của tám thắng xứ, chín định thứ 
đệ, mười biến xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh vô nguyện của tám giải thoát là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, 
mười biến xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của tám giải thoát là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, 
mười biến xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịch tịnh của tám giải thoát là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt tịch tịnh của tám thăng xứ, chín định thứ 
đệ, mười biến xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của tám giải thoát là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, 
mười biến xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất viễn ly của tám giải thoát là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất viễn ly của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, 
mười biến xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của tám giải thoát là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, 
mười biến xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của tám giải thoát là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười 
biến xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh hữu lậu của tám giải thoát là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, 
mười biến xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của tám giải thoát là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, 
mười biến xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của tám giải thoát là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười 
biến xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của tám giải thoát là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của tắm thắng xứ, chín định thứ đệ, mười 
biến xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của tám giải thoát là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười 
biến xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của tám giải thoát là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của tám thăng xứ, chín định thứ đệ, 
mười biến xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của tám giải thoát là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, 
mười biến xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của tám giải thoát là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh vô tội của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, 
mười biến xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của tám giải thoát là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của tám thắng xứ, chín định thứ 
đệ, mười biến xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của tám giải thoát là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của tám thắng xứ, chín định thứ 
đệ, mười biến xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của tám giải thoát là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, 
mười biến xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của tám giải thoát là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của tám thắng xứ, chín định thứ 
đệ, mười biến xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của tám giải thoát là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, 
mười biến xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của tám giải thoát là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của tắm thắng xứ, chín định thứ đệ, 
mười biến xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh thuộc sanh tử của tám giải thoát là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của tám thắng xứ, chín định thứ 
đệ, mười biến xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của tám giải thoát là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của tám thắng xứ, chín định 
thứ đệ, mười biến xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của tám giải thoát là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, 
mười biến xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của tám giải thoát là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của tắm thắng xứ, chín định thứ đệ, 
mười biến xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của tám giải thoát là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của tám thắng xứ, chín định thứ 
đệ, mười biến xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của tám giải thoát là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, 
mười biến xứ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của tám giải thoát là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của tám thăng xứ, chín định thứ 
đệ, mười biến xứ là đại Bồ-tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính cái danh pháp môn giải thoát không là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của pháp môn giải thoát không là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của pháp môn giải thoát không là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của pháp môn giải thoát vô tướng, 
vô nguyện là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của pháp môn giải thoát không là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của pháp môn giải thoát không là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của pháp môn giải thoát không là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của pháp môn giải thoát không là đại 
Bồ-tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của pháp môn giải thoát không là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt tịnh của pháp môn giải thoát không là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịnh của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của pháp môn giải thoát không là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của pháp môn giải thoát không là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của pháp môn giải thoát vô tướng, 
vô nguyện là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của pháp môn giải thoát không là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của pháp môn giải thoát vô tướng, 
vô nguyện là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của pháp môn giải thoát không là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện là đại Bồ-tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của pháp môn giải thoát không là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của pháp môn giải thoát vô tướng, 
vô nguyện là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của pháp môn giải thoát không là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của pháp môn giải thoát vô tướng, 
vô nguyện là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của pháp môn giải thoát không là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt tịch tịnh của pháp môn giải thoát không là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt tịch tịnh của pháp môn giải thoát vô tướng, 
vô nguyện là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của pháp môn giải thoát không là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất viễn ly của pháp môn giải thoát không là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt viễn ly của pháp môn giải thoát vô tướng, 
vô nguyện là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của pháp môn giải thoát không là đại 
Bồ-tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của pháp môn giải thoát không là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của pháp môn giải thoát không là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của pháp môn giải thoát không là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của pháp môn giải thoát không là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của pháp môn giải thoát không là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của pháp môn giải thoát không là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện là đại Bồ-tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của pháp môn giải thoát không là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của pháp môn giải thoát không là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của pháp môn giải thoát không là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của pháp môn giải thoát không 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của pháp môn giải thoát vô 
tướng, vô nguyện là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của pháp môn giải thoát không là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của pháp môn giải thoát vô 
tướng, vô nguyện là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của pháp môn giải thoát không là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của pháp môn giải thoát không là 
đại Bồ-tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của pháp môn giải thoát vô 
tướng, vô nguyện là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của pháp môn giải thoát không là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của pháp môn giải thoát vô tướng, 
vô nguyện là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của pháp môn giải thoát không là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của pháp môn giải thoát vô tướng, 
vô nguyện là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của pháp môn giải thoát không 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của pháp môn giải thoát vô 
tướng, vô nguyện là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của pháp môn giải thoát không 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của pháp môn giải thoát vô 
tướng, vô nguyện là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của pháp môn giải thoát không là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của pháp môn giải thoát không là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện là đại Bồ-tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của pháp môn giải thoát không 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của pháp môn giải thoát vô 
tướng, vô nguyện là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của pháp môn giải thoát không là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của pháp môn giải thoát không là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của pháp môn giải thoát vô tướng, 
vô nguyện là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính cái danh pháp môn Đà-la-ni là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của pháp môn Đà-la-ni là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của pháp môn Đà-la-ni là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của pháp môn Tam-ma-địa là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của pháp môn Đà-la-ni là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh lạc của pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của pháp môn Đà-la-ni là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của pháp môn Đả-la-ni là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của pháp môn Đà-la-ni là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của pháp môn Đà-la-ni là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịnh của pháp môn Đà-la-ni là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịnh của pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của pháp môn Đàả-la-ni là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh bất không của pháp môn Đà-la-ni là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của pháp môn Tam-ma-địa là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của pháp môn Đà-la-ni là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của pháp môn Tam-ma-địa là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của pháp môn Đà-la-ni là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của pháp môn Đà-la-ni là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của pháp môn Tam-ma-đla là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của pháp môn Đả-la-ni là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của pháp môn Tam-ma-đla là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của pháp môn Đả-la-ni là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt tịch tịnh của pháp môn Đà-la-ni là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh bất tịch tịnh của pháp môn Tam-ma-địa là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của pháp môn Đà-la-ni là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt viễn ly của pháp môn Đà-la-ni là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất viễn ly của pháp môn Tam-ma-địa là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của pháp môn Đà-la-ni là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của pháp môn Đà-la-ni là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của pháp môn Đà-la-ni là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của pháp môn Đả-la-ni là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh sanh của pháp môn Đả-la-ni là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của pháp môn Đà-la-ni là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của pháp môn Đà-la-ni là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của pháp môn Đà-la-ni là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của pháp môn Đả-la-ni là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của pháp môn Tam-ma-đla là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của pháp môn Đà-la-ni là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của pháp môn Đả-la-ni là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh hữu phiền não của pháp môn Tam-ma-địa là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của pháp môn Đà-la-ni là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của pháp môn Tam-ma-địa là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của pháp môn Đà-la-ni là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của pháp môn Đả-la-ni là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của pháp môn Tam-ma-địa là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của pháp môn Đà-la-ni là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của pháp môn Tam-ma-địa là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của pháp môn Đả-la-ni là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của pháp môn Tam-ma-địa là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của pháp môn Đà-la-m là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của pháp môn Tam-ma-địa là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh thuộc Niết-bản của pháp môn Đà-la-ni là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của pháp môn Tam-ma-địa là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của pháp môn Đà-la-ni là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của pháp môn Đà-la-ni là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của pháp môn Đà-la-m là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của pháp môn Tam-ma-địa là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của pháp môn Đà-la-ni là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của pháp môn Đà-la-ni là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của pháp môn Tam-ma-địa là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính cái danh bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh bậc Ly cầu, bậc Phát quang, bậc Diệm tuệ, bậc 
Cực nan thắng, bậc Hiện tiền, bậc Viễn hành, bậc Bắt động, bậc Thiện 
tuệ, bậc Pháp vân là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp 
vân là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của bậc Ly cầu cho đến bậc Pháp vân là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh bất tịnh của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịnh của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp 
vân là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp 
vân là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của bậc Cực hý là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp 
vân là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp 
vân là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của bậc Cực hy là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh tịch tịnh của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịch tịnh của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt tịch tịnh của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp 
vân là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất viễn ly của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất viễn ly của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp 
vân là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của bậc Ly câu cho đến bậc Pháp vân là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của bậc Ly câu cho đến bậc Pháp vân là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của bậc Ly cầu cho đến bậc Pháp vân 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của bậc Ly cầu cho đến bậc Pháp vân là 
đại Bồ-tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của bậc Cực hý là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của bậc Cực hý là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái đanh vô tội của bậc Ly cầu cho đến bậc Pháp vân là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của bậc Cực hý là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của bậc Ly cấu cho đến bậc 
Pháp vân là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của bậc Cực hý là đại Bồ-tát 
chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái đanh vô phiền não của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp 
vân là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của bậc Cực hý là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp 
vân là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp 
vân là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp 
vân là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của bậc Cực hý là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của bậc Ly cầu cho đến bậc 
Pháp vân là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của bậc Cực hý là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của bậc Ly cấu cho đến bậc 
Pháp vân là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh tại nội của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của bậc Ly câu cho đến bậc Pháp vân 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của bậc Ly cấu cho đến bậc 
Pháp vân là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của bậc Cực hý là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp 
vân là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính cái danh năm loại mắt là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sáu phép thần thông là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của năm loại mắt là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của sáu phép thần thông là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của năm loại mắt là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh vô thường của sáu phép thần thông là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của năm loại mắt là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của sáu phép thần thông là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của năm loại mắt là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của sáu phép thần thông là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của năm loại mắt là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của sáu phép thần thông là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của năm loại mắt là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của sáu phép thần thông là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của năm loại mắt là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của sáu phép thần thông là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịnh của năm loại mắt là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt tịnh của sáu phép thần thông là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của năm loại mắt là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của sáu phép thần thông là đại Bỏ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh bất không của năm loại mắt là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của sáu phép thần thông là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của năm loại mắt là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của sáu phép thần thông là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của năm loại mắt là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của sáu phép thần thông là đại Bô-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của năm loại mắt là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của sáu phép thần thông là đại Bỏ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của năm loại mắt là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái đanh vô nguyện của sáu phép thần thông là đại Bồ- 
tát chăng? 

Bạch Thế Tôn! Chẳng phải vậy. 

- Chính cái danh tịch tịnh của năm loại mắt là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của sáu phép thần thông là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt tịch tịnh của năm loại mắt là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh bất tịch tịnh của sáu phép thần thông là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của năm loại mắt là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của sáu phép thần thông là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất viễn ly của năm loại mắt là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt viễn ly của sáu phép thần thông là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của năm loại mắt là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của sáu phép thần thông là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của năm loại mắt là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của sáu phép thần thông là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của năm loại mắt là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của sáu phép thần thông là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của năm loại mắt là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của sáu phép thần thông là đại Bỏ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của năm loại mắt là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của sáu phép thần thông là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh diệt của năm loại mắt là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của sáu phép thần thông là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của năm loại mắt là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của sáu phép thần thông là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của năm loại mắt là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của sáu phép thần thông là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của năm loại mắt là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của sáu phép thần thông là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của năm loại mắt là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của sáu phép thần thông là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của năm loại mắt là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của sáu phép thần thông là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của năm loại mắt là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của sáu phép thần thông là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của năm loại mắt là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh thế gian của sáu phép thần thông là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của năm loại mắt là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của sáu phép thần thông là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của năm loại mắt là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của sáu phép thần thông là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của năm loại mắt là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của sáu phép thần thông là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của năm loại mắt là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của sáu phép thần thông là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái đanh thuộc Niết-bàn của năm loại mắt là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái đanh thuộc Niết-bàn của sáu phép thần thông là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của năm loại mắt là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của sáu phép thần thông là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của năm loại mắt là đại Bồ-tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái đanh tại ngoại của sáu phép thần thông là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của năm loại mắt là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của sáu phép thần thông là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của năm loại mắt là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của sáu phép thần thông là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của năm loại mắt là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của sáu phép thần thông là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính cái danh mười lực của Phật là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông 
suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của mười lực của Phật là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu 
biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của mười lực của Phật là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu 
biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của mười lực của Phật là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết 
thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của mười lực của Phật là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết 
thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của mười lực của Phật là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết 
thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của mười lực của Phật là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh vô ngã của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết 
thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của mười lực của Phật là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết 
thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt tịnh của mười lực của Phật là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịnh của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu 
biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của mười lực của Phật là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết 
thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của mười lực của Phật là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu 
biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của mười lực của Phật là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu 
biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của mười lực của Phật là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu 
biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh hữu nguyện của mười lực của Phật là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của bốn điều không sợ, bốn sự 
hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của mười lực của Phật là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu 
biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của mười lực của Phật là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu 
biết thông suốt, mười tám pháp Phật bắt cộng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịch tịnh của mười lực của Phật là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịch tịnh của bốn điều không sợ, bốn sự 
hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của mười lực của Phật là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu 
biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất viễn ly của mười lực của Phật là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất viễn ly của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu 
biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh hữu vi của mười lực của Phật là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết 
thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của mười lực của Phật là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết 
thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của mười lực của Phật là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu 
biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của mười lực của Phật là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái đanh vô lậu của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết 
thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của mười lực của Phật là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết 
thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của mười lực của Phật là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết 
thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của mười lực của Phật là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh thiện của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết 
thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của mười lực của Phật là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu 
biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của mười lực của Phật là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu 
biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của mười lực của Phật là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết 
thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của mười lực của Phật là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của bốn điều không sợ, bốn sự 
hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của mười lực của Phật là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của bốn điều không sợ, bốn sự 
hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của mười lực của Phật là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh thế gian của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu 
biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của mười lực của Phật là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của bốn điều không sợ, bốn sự 
hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của mười lực của Phật là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu 
biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của mười lực của Phật là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu 
biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của mười lực của Phật là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của bốn điều không sợ, bốn sự 
hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của mười lực của Phật là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của bốn điều không sợ, bốn sự 
hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của mười lực của Phật là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh tại nội của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết 
thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của mười lực của Phật là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu 
biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của mười lực của Phật là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của bốn điều không sợ, bốn sự 
hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của mười lực của Phật là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu 
biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của mười lực của Phật là đại Bô- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của bốn điều không sợ, bốn sự 
hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính cái danh đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh đại bị, đại hy, đại xả là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của đại bị, đại hỷ, đại xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh vô thường của đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của đại bị, đại hý, đại xả là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của đại bị, đại hỷ, đại xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của đại bi, đại hý, đại xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của đại bị, đại hý, đại xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của đại bi, đại hỷ, đại xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của đại bị, đại hỷ, đại xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịnh của đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịnh của đại bi, đại hỷ, đại xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của đại bị, đại hỷ, đại xả là đại Bồ-tát 
chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của đại bị, đại hỷ, đại xả là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của đại bị, đại hỷ, đại xả là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của đại bị, đại hỷ, đại xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của đại bị, đại hỷ, đại xả là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của đại bị, đại hỷ, đại xả là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của đại bị, đại hỷ, đại xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịch tịnh của đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịch tịnh của đại bị, đại hỷ, đại xả là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh viễn ly của đại bị, đại hý, đại xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt viễn ly của đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất viễn ly của đại bị, đại hỷ, đại xả là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của đại bị, đại hỷ, đại xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của đại bị, đại hý, đại xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của đại bi, đại hỷ, đại xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của đại bị, đại hỷ, đại xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của đại bị, đại hỷ, đại xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của đại bị, đại hỷ, đại xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của đại từ là đại Bồ-tát chăng? 


471 


Kinh Đại Bát Nhã Ba La Mật Đa 


- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của đại bị, đại hỷ, đại xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của đại bị, đại hỷ, đại xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của đại bị, đại hỷ, đại xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của đại bị, đại hý, đại xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của đại bị, đại hý, đại xả là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của đại bị, đại hý, đại xả là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của đại bi, đại hý, đại xả là đại Bô-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của đại bi, đại hý, đại xả là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh tạp nhiễm của đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của đại bị, đại hỷ, đại xả là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của đại bị, đại hỷ, đại xả là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của đại bị, đại hỷ, đại xả là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của đại bi, đại hỷ, đại xả là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của đại bị, đại hỷ, đại xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của đại bị, đại hỷ, đại xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của đại bị, đại hỷ, đại xả là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của đại bi, đại hỷ, đại xả là đại Bồ-tát 
chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của đại từ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của đại bi, đại hỷ, đại xả là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính cái danh ba mươi hai tướng đại sĩ là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tám mươi vẻ đẹp kèm theo là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của tắm mươi vẻ đẹp kèm theo là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh ngã của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của tắm mươi vẻ đẹp kèm theo là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịnh của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt tịnh của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt không của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh vô tướng của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của tắm mươi vẻ đẹp kèm theo là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịch tịnh của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái đanh bắt tịch tịnh của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất viễn ly của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh bất viễn ly của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của tắm mươi vẻ đẹp kèm theo là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của tắm mươi vẻ đẹp kèm theo là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh thiện của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của tắm mươi vẻ đẹp kèm theo là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của tắm mươi vẻ đẹp kèm theo là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của ba mươi hai tướng đại sĩ là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của tám mươi vẻ đẹp kèm theo 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của ba mươi hai tướng đại sĩ là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh thế gian của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của ba mươi hai tướng đại sĩ là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của ba mươi hai tướng đại sĩ là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của tắm mươi vẻ đẹp kèm theo 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái đanh thuộc Niết-bàn của ba mươi hai tướng đại sĩ là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của tám mươi vẻ đẹp kèm theo 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của tắm mươi vẻ đẹp kèm theo là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh tại ngoại của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của ba mươi hai tướng đại sĩ là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của tám mươi vẻ đẹp kèm theo 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái đanh bất khả đắc của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính cái danh pháp không quên mất là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của pháp không quên mất là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của pháp không quên mất là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh vô thường của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của pháp không quên mất là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của pháp không quên mất là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của pháp không quên mất là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của pháp không quên mất là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của pháp không quên mất là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt tịnh của pháp không quên mất là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịnh của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của pháp không quên mất là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh không của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của pháp không quên mất là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của pháp không quên mất là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của pháp không quên mất là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của pháp không quên mất là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của pháp không quên mất là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của pháp không quên mất là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 


482 


Tập 01, Quyền 22, Phẩm Dạy Bảo Trao Truyền 


- Chính cái đanh bắt tịch tịnh của pháp không quên mất là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt tịch tịnh của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của pháp không quên mất là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất viễn ly của pháp không quên mất là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất viễn ly của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của pháp không quên mất là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của pháp không quên mất là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của pháp không quên mất là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của pháp không quên mất là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh vô lậu của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của pháp không quên mất là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của pháp không quên mất là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của pháp không quên mất là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của pháp không quên mất là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của pháp không quên mắt là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của pháp không quên mất là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh hữu phiền não của pháp không quên mất là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của tánh luôn luôn xả là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của pháp không quên mất là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của tánh luôn luôn xả là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của pháp không quên mất là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái đanh xuất thế gian của pháp không quên mất là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của tánh luôn luôn xả là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của pháp không quên mất là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của pháp không quên mất là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của pháp không quên mắt là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh thuộc sanh tử của tánh luôn luôn xả là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của pháp không quên mất là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của tánh luôn luôn xả là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của pháp không quên mất là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của pháp không quên mất là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của pháp không quên mất là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của tánh luôn luôn xả là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của pháp không quên mất là đại Bô-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của pháp không quên mất là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính cái danh trí nhất thiết là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của trí nhất thiết là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của trí nhất thiết là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của trí nhất thiết là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của trí nhất thiết là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của trí nhất thiết là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của trí nhất thiết là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của trí nhất thiết là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh tịnh của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt tịnh của trí nhất thiết là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt tịnh của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của trí nhất thiết là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của trí nhất thiết là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của trí nhất thiết là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của trí nhất thiết là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của trí nhất thiết là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của trí nhất thiết là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh vô nguyện của trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của trí nhất thiết là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịch tịnh của trí nhất thiết là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịch tịnh của trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của trí nhất thiết là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất viễn ly của trí nhất thiết là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất viễn ly của trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của trí nhất thiết là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái đanh hữu vi của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của trí nhất thiết là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của trí nhất thiết là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng 
là đại Bồ-tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của trí nhất thiết là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của trí nhất thiết là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của trí nhất thiết là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của trí nhất thiết là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của trí nhất thiết là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của trí nhất thiết là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của trí nhất thiết là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của trí nhất thiết là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 


490 


Tập 01, Quyền 22, Phẩm Dạy Bảo Trao Truyền 


- Chính cái danh hữu phiền não của trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của trí nhất thiết là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của trí nhất thiết là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của trí nhất thiết là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của trí nhất thiết là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của trí nhất thiết là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của trí nhất thiết là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của trí nhất thiết là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của trí nhất thiết là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái đanh tại nội của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của trí nhất thiết là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của trí nhất thiết là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của trí nhất thiết là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của trí nhất thiết là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 


Quyền Thứ 22 
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Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính cái danh quả Dự-lưu là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh quả Nhắt-lai, Bắt-hoàn, A-la-hán là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la- 
hán là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của quả Nhất-lai, Bất-hoản, A-la-hán là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của quả Nhắt-lai, Bắt-hoàn, A-la-hán là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh tịnh của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịnh của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịnh của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của quả Nhất-lai, Bắt-hoàn, A-la-hán là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của quả Nhất-lai, Bắt-hoàn, A-la- 
hán là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của quả Nhất-lai, Bắt-hoàn, A-la- 
hán là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái đanh vô tướng của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của quả Nhất-lai, Bất-hoản, A-la- 
hán là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát 
chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la- 
hán là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịch tịnh của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịch tịnh của quả Nhất-lai, Bắt-hoàn, A-la- 
hán là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của quả Nhất-lai, Bắt-hoàn, A-la-hán là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất viễn ly của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất viễn ly của quả Nhất-lai, Bắt-hoàn, A-la- 
hán là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh hữu lậu của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của quả Nhất-lai, Bất-hoản, A-la-hán là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của quả Nhất-lai, Bắt-hoàn, A-la-hán là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của quả Nhất-lai, Bắt-hoàn, A-la-hán 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của quả Nhất-lai, Bắt-hoàn, A-la-hán là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh hữu phiền não của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của quả Nhất-lai, Bắt-hoàn, A- 
la-hán là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la- 
hán là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la- 
hán là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la- 
hán là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la- 
hán là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của quả Nhất-lai, Bắt-hoàn, A- 
la-hán là đại Bồ-tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A- 
la-hán là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của quả Nhắt-lai, Bắt-hoàn, A-la-hán 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của quả Nhất-lai, Bắt-hoàn, A- 
la-hán là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của quả Nhất-lai, Bắt-hoàn, A-la- 
hán là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính cái danh quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh thường của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịnh của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của quả vị Độc-giác là đại Bôồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh tịch tịnh của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịch tịnh của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất viễn ly của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh hữu phiền não của quả vị Độc-giác là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái đanh vô phiền não của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của quả vị Độc-giác là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của quả vị Độc-giác là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát 
chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Cái gọi là đại Bồ-tát, theo ý ông thì sao? 
Chính cái danh tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thường của quả vị Giác ngộ cao tột của chư 
Phật là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô thường của quả vị Giác ngộ cao tột của chư 
Phật là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh lạc của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật là 
đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khổ của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh ngã của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh vô ngã của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô ngã của quả vị Giác ngộ cao tột của chư 
Phật là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịnh của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt tịnh của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịnh của quả vị Giác ngộ cao tột của chư 
Phật là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh không của quả vị Giác ngộ cao tột của chư 
Phật là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất không của quả vị Giác ngộ cao tột của chư 
Phật là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tướng của quả vị Giác ngộ cao tột của chư 
Phật là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại Bồ- 
tát chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tướng của quả vị Giác ngộ cao tột của chư 
Phật là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu nguyện của quả vị Giác ngộ cao tột của 
chư Phật là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô nguyện của quả vị Giác ngộ cao tột của chư 
Phật là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tịch tịnh của quả vị Giác ngộ cao tột của chư 
Phật là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái đanh bắt tịch tịnh của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất tịch tịnh của quả vị Giác ngộ cao tột của 
chư Phật là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh viễn ly của quả vị Giác ngộ cao tột của chư 
Phật là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bắt viễn ly của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh bắt viễn ly của quả vị Giác ngộ cao tột của chư 
Phật là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu vi của quả vị Giác ngộ cao tột của chư 
Phật là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô vi của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu lậu của quả vị Giác ngộ cao tột của chư 
Phật là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô lậu của quả vị Giác ngộ cao tột của chư 
Phật là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh sanh của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh diệt của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật 
là đại Bồ-tát chăng? 


506 


Tập 01, Quyền 23, Phẩm Dạy Bảo Trao Truyền 


- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thiện của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh phi thiện của quả vị Giác ngộ cao tột của chư 
Phật là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu tội của quả vị Giác ngộ cao tột của chư 
Phật là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại Bô-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô tội của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật 
là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh hữu phiền não của quả vị Giác ngộ cao tột của 
chư Phật là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh vô phiền não của quả vị Giác ngộ cao tột của 
chư Phật là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 
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- Chính cái danh thế gian của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thế gian của quả vị Giác ngộ cao tột của chư 
Phật là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh xuất thế gian của quả vị Giác ngộ cao tột của 
chư Phật là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tạp nhiễm của quả vị Giác ngộ cao tột của chư 
Phật là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thanh tịnh của quả vị Giác ngộ cao tột của chư 
Phật là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc sanh tử của quả vị Giác ngộ cao tột của 
chư Phật là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh thuộc Niết-bàn của quả vị Giác ngộ cao tột của 
chư Phật là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại Bồ-tát 
chăng? 
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- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại nội của quả vị Giác ngộ cao tột của chư 
Phật là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại Bồ- 
tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại ngoại của quả vị Giác ngộ cao tột của chư 
Phật là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh tại lưỡng gian của quả vị Giác ngộ cao tột của 
chư Phật là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại Bồ-tát 
chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh khả đắc của quả vị Giác ngộ cao tột của chư 
Phật là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại 
Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

- Chính cái danh bất khả đắc của quả vị Giác ngộ cao tột của 
chư Phật là đại Bồ-tát chăng? 

- Bạch Thế Tôn! Không! 

Lúc bấy giờ, Phật bảo cụ thọ Thiện Hiện: Ngươi quán nghĩa nào 
mà nói là chính cái danh sắc chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh 
thọ, tưởng, hành, thức chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc sắc, hoặc thọ, 
tưởng, hành, thức, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chẳng 
có, huống là có cái danh của sắc và cái danh của thọ, tưởng, hành, 
thức! Các danh này đã chắng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
danh của sắc là đại Bồ-tát; chính cái danh của thọ, tưởng, hành, thức là 
đại Bồ-tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thường, vô thường của sắc chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh 
thường, vô thường của thọ, tưởng, hành, thức chăng phải là đại Bồ- 
tát 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thường, vô thường của sắc; hoặc thường, 

vô thường của thọ, tưởng, hành, thức, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt 
được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh thường, vô thường của 
sắc và cái danh thường, vô thường của thọ, tưởng, hành, thức! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh thường, 
hoặc vô thường của sắc là đại Bồ-tát; chính cái danh thường, hoặc vô 
thường của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
lạc, khổ của sắc chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh lạc, khổ của 
thọ, tưởng, hành, thức chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc lạc, khổ của sắc, hoặc lạc, khổ của thọ, 
tưởng, hành, thức, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng 
có, huống là có cái danh lạc, khổ của sắc và cái danh lạc, khổ của thọ, 
tưởng, hành, thức! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh lạc, hoặc khổ của sắc là đại Bằ-tát; chính cái danh lạc, 
hoặc khổ của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
ngã, hoặc vô ngã của sắc chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh ngã, 
hoặc vô ngã của thọ, tưởng, hành, thức chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc ngã, vô ngã của sắc; hoặc ngã, vô ngã của 
thọ, tưởng, hành, thức, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh 
chăng có, huống là có cái danh ngã, vô ngã của sắc và cái danh ngã, 
vô ngã của thọ, tưởng, hành, thức! Các danh này đã chăng có, thì tại 
sao có thể nói là chính cái danh ngã, hoặc vô ngã của sắc là đại Bồ-tát; 
chính cái danh ngã, hoặc vô ngã của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ- 
tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịnh, hoặc bất tịnh của sắc chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh 
tịnh, hoặc bắt tịnh của thọ, tưởng, hành, thức chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịnh, bất tịnh của sắc; hoặc tịnh, bất tịnh 
của thọ, tưởng, hành, thức, rốt ráo còn chắng thê nắm bắt được, vì tánh 
chăng có, huỗng là có cái danh tịnh, bất tịnh của sắc và cái danh tịnh, 
bất tịnh của thọ, tưởng, hành, thức! Các danh này đã chăng có, thì tại 
sao có thể nói là chính cái danh tịnh, hoặc bất tịnh của sắc là đại Bồ- 
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tát; chính cái danh tịnh, hoặc bất tịnh của thọ, tưởng, hành, thức là đại 
Bỏ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
không, hoặc bất không của sắc chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh không, hoặc bất không của thọ, tưởng, hành, thức chăng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc không, bất không của sắc, hoặc không, bất 
không của thọ, tưởng, hành, thức, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, 
vì tánh chăng có, huống là có cái danh không, bất không của sắc và cái 
danh không, bất không của thọ, tưởng, hành, thức! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh không, hoặc bất 
không của sắc là đại Bồ-tát; chính cái danh không, hoặc bất không của 
thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tướng, hoặc vô tướng của sắc chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu tướng, hoặc vô tướng của thọ, tưởng, hành, thức chăng phải 
là đại Bằ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tướng, vô tướng của sắc; hoặc hữu 
tướng, vô tướng của thọ, tưởng, hành, thức, rốt ráo còn chẳắng thể nắm 
bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu tướng, vô tướng 
của sắc và cái danh hữu tướng, vô tướng của thọ, tưởng, hành, thức! 
Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu 
tướng, hoặc vô tướng của sắc là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu tướng, 
hoặc vô tướng của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu nguyện, hoặc vô nguyện của sắc chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của thọ, tưởng, hành, thức 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu nguyện, vô nguyện của sắc; hoặc hữu 
nguyện, vô nguyện của thọ, tưởng, hành, thức, rốt ráo còn chăng thể 
năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu nguyện, vô 
nguyện của sắc và cái danh hữu nguyện, vô nguyện của thọ, tưởng, 
hành, thức! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính 
cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của sắc là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của thọ, tưởng, hành, thức là đại 
Bỏ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của sắc chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
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danh tịch tịnh, hoặc bắt tịch tịnh của thọ, tưởng, hành, thức chăng phải 
là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịch tịnh, bất tịch tịnh của sắc; hoặc tịch 
tịnh, bất tịch tịnh của thọ, tưởng, hành, thức, rốt ráo còn chăng thể 
năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh tịch tịnh, bắt tịch 
tịnh của sắc và cái danh tịch tịnh, bất tịch tịnh của thọ, tưởng, hành, 
thức! Các danh này đã chắng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
danh tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của sắc là đại Bồ-tát; chính cái danh 
tịch tịnh, hoặc bắt tịch tịnh của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
viễn ly, hoặc bất viễn ly của sắc chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh viễn ly, hoặc bắt viễn ly của thọ, tưởng, hành, thức chẳng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc viễn ly, bất viễn ly của sắc; hoặc viễn ly, 
bất viễn ly của thọ, tưởng, hành, thức, rốt ráo còn chẳng thể năm bắt 
được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh viễn ly, bất viễn ly của 
sắc và cái danh viễn ly, bất viễn ly của thọ, tưởng, hành, thức! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh viễn ly, 
hoặc bất viễn ly của sắc là đại Bồ-tát; chính cái danh viễn ly, hoặc bất 
viễn ly của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu vi, hoặc vô vi của sắc chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu 
vi, hoặc vô vi của thọ, tưởng, hành, thức chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu vi, vô vi của sắc; hoặc hữu vi, vô vi 
của thọ, tưởng, hành, thức, rốt ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh 
chăng có, huống là có cái danh hữu vi, vô vi của sắc và cái danh hữu 
vi, vô v1 của thọ, tưởng, hành, thức! Các danh này đã chăng có, thì tại 
sao có thể nói là chính cái danh hữu vi, hoặc vô vi của sắc là đại Bồ- 
tát; chính cái danh hữu vị, hoặc vô vi của thọ, tưởng, hành, thức là đại 
Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu lậu, hoặc vô lậu của sắc chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh 
hữu lậu, hoặc vô lậu của thọ, tưởng, hành, thức chẳng phải là đại Bồ- 
tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu lậu, vô lậu của sắc; hoặc hữu lậu, vô 
lậu của thọ, tưởng, hành, thức, rốt ráo còn chắng thể năm bắt được, vì 
tánh chăng có, huống là có cái danh hữu lậu, vô lậu của sắc và cái 
danh hữu lậu, vô lậu của thọ, tưởng, hành, thức! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu 
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của sắc là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu của thọ, 
tưởng, hành, thức là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
sanh, hoặc diệt của sắc chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh sanh, 
hoặc diệt của thọ, tưởng, hành, thức chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc sanh, diệt của sắc; hoặc sanh, diệt của thọ, 
tưởng, hành, thức, rốt ráo còn chẳng thể nắm bắt được, vì tánh chăng 
có, huống là có cái danh sanh, diệt của sắc và cái danh sanh, diệt của 
thọ, tưởng, hành, thức! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể 
nói là chính cái danh sanh, hoặc diệt của sắc là đại Bỏ-tát; chính cái 
danh sanh, hoặc diệt của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thiện, hoặc phi thiện của sắc chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh 
thiện, hoặc phi thiện của thọ, tưởng, hành, thức chăng phải là đại Bồ- 
tát 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thiện, phi thiện của sắc; hoặc thiện, phi 
thiện của thọ, tưởng, hành, thức, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, 
vì tánh chẳng có, huống là có cái danh thiện, phi thiện của sắc và cái 
danh thiện, phi thiện của thọ, tưởng, hành, thức! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh thiện, hoặc phi thiện 
của sắc là đại Bồ-tát; chính cái danh thiện, hoặc phi thiện của thọ, 
tưởng, hành, thức là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tội, hoặc vô tội của sắc chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh 
hữu tội, hoặc vô tội của thọ, tưởng, hành, thức chăng phải là đại Bồ- 
tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tội, vô tội của sắc; hoặc hữu tội, vô tội 
của thọ, tưởng, hành, thức, rốt ráo còn chẳng thể nắm bắt được, vì tánh 
chăng có, huống là có cái danh hữu tội, vô tội của sắc và cái danh hữu 
tội, vô tội của thọ, tưởng, hành, thức! Các danh này đã chăng có, thì 
tại sao có thể nói là chính cái danh hữu tội, hoặc vô tội của sắc là đại 
Bồ-tát; chính cái danh hữu tội, hoặc vô tội của thọ, tưởng, hành, thức 
là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu phiền não, hoặc vô phiền não của sắc chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của thọ, tưởng, hành, 
thức chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu phiền não, vô phiền não của sắc; hoặc 
hữu phiền não, VÔ phiền não của thọ, tưởng, hành, thức, rốt ráo còn 
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chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu 
phiền não, vô phiền não của sắc và cái danh hữu phiền não, vô phiền 
não của thọ, tưởng, hành, thức! Các danh này đã chăng. có, thì tại sao 
có thể nói là chính cái danh hữu phiền : não, hoặc vô phiền não của sắc 
là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của 
thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thế gian, hoặc xuất thế gian của sắc chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh thế gian, hoặc xuất thế gian của thọ, tưởng, hành, thức chăng 
phải là đại Bằ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thế gian, xuất thế gian của sắc; hoặc thế 
gian, xuất thế gian của thọ, tưởng, hành, thức, rốt ráo còn chăng thể 
năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh thế gian, xuất 
thế gian của sắc và cái danh thế gian, xuất thế gian của thọ, tưởng, 
hành, thức! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính 
cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của sắc là đại Bồ-tát; chính cái 
danh thế gian, hoặc xuất thế gian của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ- 
tát 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của sắc chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của thọ, tưởng, hành, thức chăng phải 
là đại Bằ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của sắc; hoặc tạp 
nhiễm, thanh tịnh của thọ, tưởng, hành, thức, rốt ráo còn chăng thể 
năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh tạp nhiễm, thanh 
tịnh của sắc và cái danh tạp nhiễm, thanh tịnh của thọ, tưởng, hành, 
thức! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của sắc là đại Bồ-tát; chính cái danh 
tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của sắc chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của thọ, tưởng, 
hành, thức chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của sắc; 
hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của thọ, tưởng, hành, thức, rốt ráo 
còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh 
thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của sắc và cái danh thuộc sanh tử, thuộc 
Niết-bàn của thọ, tưởng, hành, thức! Các danh này đã chắng có, thì tại 
sao có thể nói là chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn 
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của sắc là đại Bồ-tát; chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết- 
bàn của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của sắc chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của thọ, tưởng, 
hành, thức chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của sắC; 
hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của thọ, tưởng, hành, thức, rốt 
ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái 
danh tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của sắc và cái danh tại nỘi, tại 
ngoại, tại lưỡng gian của thọ, tưởng, hành, thức! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc 
tại lưỡng gian của sắc là đại Bồ-tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, 
hoặc tại lưỡng gian của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái 
danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của sắc chẳng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của thọ, tưởng, 
hành, thức chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc khả đắc, bất khả đắc của sắc; hoặc 
khả đắc, bất khả đắc của thọ, tưởng, hành, thức, rốt ráo còn 
chẳng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái 
danh khả đắc, bất khả đắc của sắc và cái danh khả đắc, bất 
khả đắc của thọ, tưởng, hành, thức! Các danh này đã chẳng 
có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh khả đắc, hoặc bắt 
khả đắc của sắc là đại Bồ-tát; chính cái danh khả đắc, hoặc bất 
khả đắc của thọ, tưởng, hành, thức là đại Bồ-tát? 
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Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính cái 
danh nhãn xứ chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xứ chắng phải là đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc nhãn xứ, hoặc 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh 
chăng có, huống là có cái danh nhãn xứ và cái danh nhĩ, tý, thiệt, thân, 
ý xứ! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
danh nhãn xứ là đại Bồ-tát; chính cái danh nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là 
đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thường, hoặc vô thường của nhãn xứ chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh thường, hoặc vô thường của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ chăng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thường, vô thường của nhãn xứ; hoặc 
thường, vô thường của nhĩ, tý, thiệt, thân, ý xứ, rốt ráo còn chắng thê 
năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh thường, hoặc vô 
thường của nhãn xứ và cái danh thường, hoặc vô thường của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý xứ! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh thường, hoặc vô thường của nhãn xứ là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thường, hoặc vô thường của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là 
đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
lạc, hoặc khổ của nhãn xứ chắng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh lạc, 
hoặc khổ của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc lạc, hoặc khổ của nhãn xứ; hoặc lạc, hoặc 
khô của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, rốt ráo còn chẳng thể nắm bắt được, 
vì tánh chắng có, huống là có cái danh lạc, khổ của nhãn xứ và cái 
danh lạc, khô của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ! Các danh này đã chẳng có, 
thì tại sao có thê nói là chính cái danh lạc, hoặc khổ của nhãn xứ là đại 
Bồ-tát; chính cái danh lạc, hoặc khổ của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại 
Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
ngã, hoặc vô ngã của nhãn xứ chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh 
ngã, hoặc vô ngã của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ chăng phải là đại Bằ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc ngã, vô ngã của nhãn xứ; hoặc ngã, vô ngã 
của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, rốt ráo còn chẳng thể nắm bắt được, vì 
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tánh chăng có, huống là có cái danh ngã, vô ngã của nhãn xứ và cái 
danh ngã, vô ngã của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ! Các danh này đã chăng 
có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh ngã, hoặc vô ngã của nhãn 
xứ là đại Bồ-tát; chính cái danh ngã, hoặc vô ngã của nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xứ là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịnh, hoặc bất tịnh của nhãn xứ chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh tịnh, hoặc bắt tịnh của nhĩ, tý, thiệt, thân, ý xứ chăng phải là đại 
Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịnh, bất tịnh của nhãn xứ; hoặc tịnh, bất 
tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, 
vì tánh chăng có, huống là có cái danh tịnh, bất tịnh của nhãn xứ và 
cái danh tịnh, bất tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh tịnh, hoặc bắt tịnh của 
nhãn xứ là đại Bồ-tát; chính cái danh tịnh, hoặc bất tịnh của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý xứ là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
không, hoặc bất không của nhãn xứ chẳng phải là đại Bỗ-tát; chính cái 
danh không, hoặc bất không của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ chăng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc không, bất không của nhãn xứ; hoặc 
không, bất không của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, rốt ráo còn chăng thể 
năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh không, hoặc bất 
không của nhãn xứ và cái danh không, hoặc bất không của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý xứ! Các danh này đã chắng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh không, hoặc bất không của nhãn xứ là đại Bồ-tát; chính 
cái danh không, hoặc bất không của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại Bồ- 
tá? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tướng, hoặc vô tướng của nhãn xứ chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ chăng 
phải là đại Bằ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tướng, vô tướng của nhãn xứ; hoặc 
hữu tướng, vô tướng của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, rốt ráo còn chẳng 
thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu tướng, 
vô tướng của nhãn xứ và cái danh hữu tướng, vô tướng của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý xứ! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của nhãn xứ là đại Bồ-tát; 
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chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của nh[, tỷ, thiệt, thân, ý xứ 
là đại Bằ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu nguyện, hoặc vô nguyện của nhãn xứ chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xứ chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu nguyện, vô nguyện của nhãn xứ; hoặc 
hữu nguyện, vô nguyện của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, rốt ráo còn chẳng 
thê nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh hữu nguyện, 
vô nguyện của nhãn xứ và cái danh hữu nguyện, vô nguyện của nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý xứ! Các danh này đã chắng có, thì tại sao có thê nói là 
chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của nhãn xứ là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
là đại Bằ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của nhãn xứ chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịch tịnh, bất tịch tịnh của nhãn xứ; hoặc 
tịch tịnh, bất tịch tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, rốt ráo còn chẳng 
thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh tịch tịnh, bất 
tịch tịnh của nhãn xứ và cái danh tịch tịnh, bất tịch tịnh của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý xứ! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của nhãn xứ là đại Bồ-tát; 
chính cái danh tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ 
là đại Bằ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
viễn ly, hoặc bất viễn ly của nhãn xứ chẳng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ chăng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc viễn ly, bất viễn ly của nhãn xứ, hoặc viễn 
ly, bất viễn ly của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, rốt ráo còn chẳng thể năm 
bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh viễn ly, bất viễn ly 
của nhãn xứ và cái danh viễn ly, bất viễn ly của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xứ! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh 
viễn ly, hoặc bắt viễn ly của nhãn xứ là đại Bồ-tát; chính cái danh viễn 
ly, hoặc bắt viễn ly của nhĩ, tý, thiệt, thân, ý là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu vi, hoặc vô vi của nhãn xứ chắng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
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danh hữu vi, hoặc vô vi của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ chăng phải là đại 
Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu vi, vô vi của nhãn xứ; hoặc hữu vi, vô 
vi của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì 
tánh chẳng có, huống là có cái danh hữu vi, vô vi của nhãn xứ và cái 
danh hữu vị, vô vị của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh hữu vi, hoặc vô vi của 
nhãn xứ là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu vi, hoặc vô vi của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý xứ là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu lậu, hoặc vô lậu của nhãn xứ chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu lậu, hoặc vô lậu của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ chăng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu lậu, vô lậu của nhãn xứ; hoặc hữu lậu, 
vô lậu của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt 
được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu lậu, vô lậu của nhãn 
xứ và cái danh hữu lậu, vô lậu của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ! Các danh 
này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu lậu, hoặc 
vô lậu của nhãn xứ là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu 
của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
sanh, hoặc diệt của nhãn xứ chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh 
sanh, hoặc diệt của nhĩ, tý, thiệt, thân, ý xứ chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc sanh, diệt của nhãn xứ; hoặc sanh, diệt của 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh 
chăng có, huống là có cái danh sanh, diệt của nhãn xứ và cái danh 
sanh, diệt của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ! Các danh này đã chăng có thì 
tại sao có thể nói là chính cái danh sanh, hoặc diệt của nhãn xứ là đại 
Bồ-tát; chính cái danh sanh, hoặc diệt của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là 
đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thiện, hoặc phi thiện của nhãn xứ chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh thiện, hoặc phi thiện của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ chẳng phải là 
đại Bô-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thiện, phi thiện của nhãn xứ; hoặc thiện, 
phi thiện của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, rốt ráo còn chăng thể năm bắt 
được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh thiện, phi thiện của nhãn 
xứ và cái danh thiện, phi thiện của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ! Các danh 
này đã chẳng có thì tại sao có thể nói là chính cái danh thiện, hoặc phi 
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thiện của nhãn xứ là đại Bồ-tát; chính cái danh thiện, hoặc phi thiện 
của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tội, hoặc vô tội của nhãn xứ chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu tội, hoặc vô tội của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ chăng phải là đại 
Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tội, vô tội của nhãn xứ; hoặc hữu tội, 
vô tội của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt 
được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh hữu tội, vô tội của nhãn 
xứ và cái danh hữu tội, vô tội của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ! Các danh 
này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu tội, hoặc 
vô tội của nhãn xứ là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu tội, hoặc vô tội 
của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu phiền não, hoặc vô phiền não của nhãn xứ chăng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xứ chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu phiền não, vô phiền não của nhãn xứ; 
hoặc hữu phiền não, vô phiền não của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, rốt ráo 
còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh 
hữu phiền não, vô phiền não của nhãn xứ và cái danh hữu phiền não, 
vô phiền não của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ! Các danh này đã chẳng có, 
thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền 
não của nhãn xứ là đại Bôồ-tát; chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô 
phiền não của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thế gian, hoặc xuất thế gian của nhãn xứ chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của nhĩ, tý, thiệt, thân, ý xứ 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thế gian, xuất thế gian của nhãn xứ; hoặc 
thế gian, xuất thế gian của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, rốt ráo còn chăng 
thê nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh thế gian, 
xuất thế gian của nhãn xứ và cái danh thế gian, xuất thế gian của nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý xứ! Các danh này đã chắng có, thì tại sao có thê nói là 
chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của nhãn xứ là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của nhĩ, tý, thiệt, thân, ý xứ 
là đại Bằ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của nhãn xứ chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
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cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ chăng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của nhãn xứ; hoặc 
tạp nhiễm, thanh tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, rốt ráo còn chẳng 
thê năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh tạp nhiễm, 
thanh tịnh của nhãn xứ và cái danh tạp nhiễm, thanh tịnh của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý xứ! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của nhãn xứ là đại Bồ-tát; 
chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ 
là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của nhãn xứ chăng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý xứ chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của nhãn 
xứ; hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, 
rốt ráo còn chẳng thể nắm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái 
danh thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của nhãn xứ và cái danh thuộc 
sanh tử, thuộc Niết-bàn của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc 
thuộc Niết-bàn của nhãn xứ là đại Bồ-tát; chính cái danh thuộc sanh 
tử, hoặc thuộc Niết-bàn của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của nhãn xứ chăng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý xứ chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của nhãn 
xứ; hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, 
rốt ráo còn chẳng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái 
danh tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của nhãn xứ và cái danh tại nội, 
tại ngoại, tại lưỡng gian của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc 
tại lưỡng gian của nhãn xứ là đại Bồ-tát; chính cái danh tại nội, tại 
ngoại, hoặc tại lưỡng gian của nhị, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
khả đắc, hoặc bất khả đắc của nhãn xứ chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của nhĩ, tý, thiệt, thân, ý xứ chăng 
phải là đại Bồ-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Hoặc khả đắc, bất khả đắc của nhãn xứ; hoặc 
khả đắc, bất khả đắc của nhĩ, tý, thiệt, thân, ý xứ, rốt ráo còn chẳng thê 
năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh khả đắc, bất khả 
đắc của nhãn xứ và cái danh khả đắc, bất khả đắc của nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xứ! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính 
cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của nhãn xứ là đại Bô-tát; chính cái 
danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là đại Bồ- 
tá? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính cái 
danh sắc xứ chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh thanh, hương, vị, 
xúc, pháp xứ chăng phải là đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc sắc xứ; hoặc 
thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì 
tánh chẳng có, huống là có cái danh sắc xứ và cái danh thanh, hương, 
vị, xúc, pháp xứ! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là 
chính cái danh sắc xứ là đại Bồ-tát; chính cái danh thanh, hương, vị, 
xúc, pháp xứ là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thường, hoặc vô thường của sắc xứ chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh thường, hoặc vô thường của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thường, vô thường của sắc xứ; hoặc 
thường, vô thường của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, rốt ráo còn 
chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh 
thường, vô thường của sắc xứ và cái danh thường, vô thường của 
thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ! Các danh này đã chăng có, thì tại sao 
có thể nói là chính cái danh thường, hoặc vô thường của sắc xứ là đại 
Bồ-tát; chính cái danh thường, hoặc vô thường của thanh, hương, vị, 
xúc, pháp xứ là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
lạc, hoặc khổ của sắc xứ chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh lạc, 
hoặc khổ của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ chẳng phải là đại Bằ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc lạc, khổ của sắc xứ; hoặc lạc, khổ của 
thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, rốt ráo còn chẳng thể nắm bắt được, vì 
tánh chẳng có, huống là có cái danh lạc, khổ của sắc xứ và cái danh 
lạc, khổ của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ! Các danh này đã chẳng 
có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh lạc, hoặc khổ của sắc xứ là 
đại Bồ-tát; chính cái danh lạc, hoặc khổ của thanh, hương, vị, xúc, 
pháp xứ là đại Bồ-tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
ngã, hoặc vô ngã của sắc xứ chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh 
ngã, hoặc vô ngã của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ chắng phải là đại 
Bỏ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc ngã, vô ngã của sắc xứ; hoặc ngã, vô ngã 
của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, rốt ráo còn chăng thể năm bắt 
được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh ngã, vô ngã của sắc xứ 
và cái danh ngã, vô ngã của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ! Các danh 
này đã chắng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh ngã, hoặc vô 
ngã của sắc xứ là đại Bồ-tát; chính cái danh ngã, hoặc vô ngã của 
thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịnh, hoặc bất tịnh của sắc xứ chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh 
tịnh, hoặc bất tịnh của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ chăng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịnh, bất tịnh của sắc xứ; hoặc tịnh, bất 
tịnh của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, rốt ráo còn chăng thể năm bắt 
được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh tịnh, bất tịnh của sắc xứ 
và cái danh tịnh, bất tịnh của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ! Các danh 
này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh tịnh, hoặc bất 
tịnh của sắc xứ là đại Bồ-tát; chính cái danh tịnh, hoặc bất tịnh của 
thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
không, hoặc bất không của sắc xứ chắng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh không, hoặc bất không của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ chăng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc không, bất không của sắc xứ; hoặc không, 
bất không của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, rốt ráo còn chẳng thê 
năm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh không, bất 
không của sắc xứ và cái danh không, bất không của thanh, hương, vị, 
xúc, pháp xứ! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính 
cái danh không, hoặc bất không của sắc xứ là đại Bồ-tát; chính cái 
danh không, hoặc bất không của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là đại 
Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tướng, hoặc vô tướng của sắc xứ chẳng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ 
chăng phải là đại Bồ-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tướng, vô tướng của sắc xứ; hoặc hữu 
tướng, vô tướng của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, rốt ráo còn chăng 
thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu tướng, 
vô tướng của sắc xứ và cái danh hữu tướng, vô tướng của thanh, 
hương, vị, xúc, pháp xứ! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể 
nói là chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của sắc xứ là đại Bồ- 
tát; chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của thanh, hương, vị, 
xúc, pháp xứ là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu nguyện, hoặc vô nguyện của sắc xứ chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của thanh, hương, vị, xúc, 
pháp xứ chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu nguyện, vô nguyện của sắc xứ; hoặc 
hữu nguyện, vô nguyện của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, rốt ráo 
còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh 
hữu nguyện, vô nguyện của sắc xứ và cái danh hữu nguyện, vô nguyện 
của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ! Các danh này đã chẳng có, thì tại 
sao có thể nói là chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của sắc 
xứ là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của 
thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịch tịnh, hoặc bắt tịch tịnh của sắc xứ chẳng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của thanh, hương, vị, xúc, pháp 
xứ chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịch tịnh, bất tịch tịnh của sắc xứ; hoặc 
tịch tịnh, bắt tịch tịnh của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, rốt ráo còn 
chăng thể năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh tịch 
tịnh, bất tịch tịnh của sắc xứ và cái danh tịch tịnh, bất tịch tịnh của 
thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ! Các danh này đã chăng có, thì tại sao 
có thể nói là chính cái danh tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của sắc xứ là 
đại Bồ-tát; chính cái danh tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của thanh, 
hương, vị, xúc, pháp xứ là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
viễn ly, bất viễn ly của sắc xứ chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh 
viễn ly, bất viễn ly của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ chăng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc viễn ly, bất viễn ly của sắc xứ; hoặc viễn 
ly, bắt viễn ly của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, rốt ráo còn chẳng 
thê nắm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh viễn ly, bất 
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viễn ly của sắc xứ và cái danh viễn ly, bất viễn ly của thanh, hương, 
vị, xúc, pháp xứ! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là 
chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của sắc xứ là đại Bô-tát; chính 
cái danh viễn ly, hoặc bắt viễn ly của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là 
đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu vi, hoặc vô vi của sắc xứ chắng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh 
hữu vi, hoặc vô vi của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ chăng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu vi, vô vi của sắc xứ; hoặc hữu vi, vô 
vi của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, rốt ráo còn chẳng thê năm bắt 
được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh hữu vi, vô vi của sắc xứ 
và cái danh hữu vị, vô vi của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ! Các danh 
này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu vi, hoặc 
vô vi của sắc xứ là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu vi, hoặc vô vi của 
thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu lậu, hoặc vô lậu của sắc xứ chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu lậu, hoặc vô lậu của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ chăng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu lậu, vô lậu của sắc xứ; hoặc hữu lậu, 
vô lậu của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, rốt ráo còn chăng thể năm 
bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh hữu lậu, vô lậu của 
sắc xứ và cái danh hữu lậu, vô lậu của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ! 
Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu 
lậu, hoặc vô lậu của sắc xứ là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu lậu, hoặc 
vô lậu của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
sanh, hoặc diệt của sắc xứ chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh 
sanh, hoặc diệt của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ chăng phải là đại 
Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc sanh, diệt của sắc xứ; hoặc sanh, diệt của 
thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì 
tánh chăng có, huống là có cái danh sanh, diệt của sắc xứ và cái danh 
sanh, diệt của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ! Các danh này đã chăng 
có thì tại sao có thể nói là chính cái danh sanh, hoặc diệt của sắc xứ là 
đại Bồ-tát; chính cái danh sanh, hoặc diệt của thanh, hương, vị, xúc, 
pháp xứ là đại Bồ-tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thiện, hoặc phi thiện của sắc xứ chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh thiện, hoặc phi thiện của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ chăng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thiện, phi thiện của sắc xứ; hoặc thiện, phi 
thiện của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, rốt ráo còn chẳng thể nắm 
bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh thiện, phi thiện của 
sắc xứ và cái danh thiện, phi thiện của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ! 
Các danh này đã chăng có thì tại sao có thê nói là chính cái danh thiện, 
hoặc phi thiện của sắc xứ là đại Bồ-tát; chính cái danh thiện, hoặc phi 
thiện của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tội, hoặc vô tội của sắc xứ chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu tội, hoặc vô tội của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ chăng 
phải là đại Bằ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tội, vô tội của sắc xứ; hoặc hữu tội, vô 
tội của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, rốt ráo còn chăng thể năm bắt 
được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh hữu tội, vô tội của sắc xứ 
và cái danh hữu tội, vô tội của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu tội, 
hoặc vô tội của sắc xứ là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu tội, hoặc vô 
tội của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu phiền não, hoặc vô phiền não của sắc xứ chẳng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của thanh, hương, vị, 
xúc, pháp xứ chắng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu phiền não, vô phiền não của sắc xứ; 
hoặc hữu phiền não, VÔ phiền não của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, 
rốt ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái 
danh hữu phiền não, vô phiền não của sắc xứ và cái danh hữu phiền 
não, vô phiền não của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ! Các danh này 
đã chăng có, thì tại sao có tệ ơi lã:chí8H<eáir danh: fiD phiền não, 
hoặc vô phiền não của sắc xứ là đại Bôồ-tát; chính cái danh hữu phiền 
não, hoặc vô phiền não của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là đại Bồ- 
tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thế gian, hoặc xuất thế gian của sắc xứ chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của thanh, hương, vị, xúc, pháp 
xứ chắng phải là đại Bồ-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Hoặc thế gian, xuất thế gian của sắc xứ; hoặc 
thế gian, xuất thế _glan của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, rốt ráo còn 
chăng thể năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh thế 
gian, xuất thế gian của sắc xứ và cái danh thế gian, xuất thế gian của 
thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ! Các danh này đã chăng có, thì tại sao 
có thể nói là chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của sắc xứ là 
đại Bồ-tát; chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của thanh, 
hương, vị, xúc, pháp xứ là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của sắc Xứ chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của sắc xứ; hoặc tạp 
nhiễm, thanh tịnh của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, rốt ráo còn 
chẳng thể nắm bắt được. vì tánh chăng có, huống là có cái danh tạp 
nhiễm, thanh tịnh của sắc xứ và cái danh tạp nhiễm, thanh tịnh của 
thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ! Các danh này đã chắng có, thì tại sao 
có thê nói là chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của sắc xứ là 
đại Bồ-tát; chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của thanh, 
hương, vị, xúc, pháp xứ là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của sắc xứ chăng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của thanh, 
hương, vị, xúc, pháp xứ chắng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của sắc xứ; 
hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, 
rốt ráo còn chẳng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái 
danh thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của sắc xứ và cái danh thuộc sanh 
tử, thuộc Niết-bàn của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ! Các danh này 
đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh thuộc sanh tử, 
hoặc thuộc Niết-bàn của sắc xứ là đại Bồ-tát; chính cái danh thuộc 
sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là đại 
Bỏ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của sắc xứ chẳng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của thanh, 
hương, vị, xúc, pháp xứ chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của sắc 
xứ; hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của thanh, hương, vị, xúc, 


528 


Tập 01, Quyền 24, Phẩm Dạy Bảo Trao Truyền 


pháp xứ, rốt ráo còn chẳng thê nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống 
là có cái danh tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của sắc xứ và cái danh 
tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ! 
Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh tại 
nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của sắc xứ là đại Bồ-tát; chính cái 
danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của thanh, hương, vị, xúc, 
pháp xứ là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
khả đắc, hoặc bất khả đắc của sắc xứ chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc khả đắc, bất khả đắc của sắc xứ; hoặc khả 
đắc, bắt khả đắc của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, rốt ráo còn chẳng 
thê nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh khả đắc, bất 
khả đắc của sắc xứ và cái danh khả đắc, bất khả đắc của thanh, hương, 
vị, xúc, pháp xứ! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thê nói là 
chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của sắc xứ là đại Bồ-tát; 
chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của thanh, hương, vị, xúc, 
pháp xứ là đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính 
cái danh nhãn giới chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý giới chăng phải là đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc nhãn giới, hoặc 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh 
chăng có, huống là có cái danh nhãn giới và cái danh nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý giới! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính 
cái danh nhãn giới là đại Bồ-tát; chính cái danh nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thường, hoặc vô thường của nhãn giới chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh thường, hoặc vô thường của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới chăng 
phải là đại Bằ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thường, vô thường của nhãn giới; hoặc 
thường, vô thường của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới, rốt ráo còn chăng thê 
năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh thường, vô 
thường của nhãn giới và cái danh thường, vô thường của nhị, tỷ, thiệt, 
thân, ý giới! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính 
cái danh thường, hoặc vô thường của nhãn giới là đại Bồ-tát; chính cái 
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danh thường, hoặc vô thường của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại Bồ- 
tá? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
lạc, hoặc khổ của nhãn giới chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh 
lạc, hoặc khô của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc lạc, khổ của nhãn giới; hoặc lạc, khổ của 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới, rốt ráo còn chẳng thể năm bắt được, vì tánh 
chẳng có, huống là có cái danh lạc, khổ của nhãn giới và cái danh lạc, 
khổ của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới! Các danh này đã chăng có, thì tại 
sao có thê nói là chính cái danh lạc, hoặc khổ của nhãn giới là đại Bồ- 
tát; chính cái danh lạc, hoặc khổ của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại 
Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
ngã, hoặc vô ngã của nhãn giới chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh ngã, hoặc vô ngã của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới chăng phải là đại 
Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc ngã, vô ngã của nhãn giới; hoặc ngã, vô 
ngã của nhĩ, tý, thiệt, thân, ý giới, rốt ráo còn chăng thê năm bắt được, 
vì tánh chẳng có, huống là có cái danh ngã, vô ngã của nhãn giới và 
cái danh ngã, vô ngã của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh ngã, hoặc vô ngã của 
nhãn giới là đại Bồ-tát; chính cái danh ngã, hoặc vô ngã của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịnh, hoặc bất tịnh của nhãn giới chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh tịnh, hoặc bắt tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới chăng phải là đại 
Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịnh, bắt tịnh của nhãn giới; hoặc tịnh, bất 
tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, 
vì tánh chăng có, huống là có cái danh tịnh, bất tịnh của nhãn giới và 
cái danh tịnh, bất tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh tịnh, hoặc bắt tịnh của 
nhãn giới là đại Bằ-tát; chính cái danh tịnh, hoặc bất tịnh của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
không, hoặc bất không của nhãn giới chẳng phải là đại Bỏ-tát; chính 
cái danh không, hoặc bất không của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới chăng 
phải là đại Bằ-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Hoặc không, bất không của nhãn giới; hoặc 
không, bất không của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới, rốt ráo còn chăng thê 
năm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh không, bất 
không của nhãn giới và cái danh không, bắt không của nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý giới! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính 
cái danh không, hoặc bất không của nhãn giới là đại Bồ-tát; chính cái 
danh không, hoặc bất không của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại Bồ- 
tá? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tướng, hoặc vô tướng của nhãn giới chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tướng, vô tướng của nhãn giới; hoặc 
hữu tướng, vô tướng của nhĩ, tý, thiệt, thân, ý giới, rốt ráo còn chẳng 
thể năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh hữu tướng, 
vô tướng của nhãn giới và cái danh hữu tướng, vô tướng của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý giới! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của nhãn giới là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới 
là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu nguyện, hoặc vô nguyện của nhãn giới chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
giới chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu nguyện, vô nguyện của nhãn giới; 
hoặc hữu nguyện. vô nguyện của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới, rốt ráo còn 
chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu 
nguyện, vô nguyện của nhãn giới và cái danh hữu nguyện, vô nguyện 
của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có 
thê nói là chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của nhãn giới là 
đại Bồ-tát; chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của nhãn giới chắng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
giới chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịch tịnh, bất tịch tịnh của nhãn giới; hoặc 
tịch tịnh, bắt tịch tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới, rốt ráo còn chẳng 
thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh tịch tịnh, bất 
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tịch tịnh của nhãn giới và cái danh tịch tịnh, bất tịch tịnh của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý giới! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là 
chính cái danh tịch tịnh, hoặc bắt tịch tịnh của nhãn giới là đại Bồ-tát; 
chính cái danh tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
viễn ly, hoặc bất viễn ly của nhãn giới chắng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới chăng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc viễn ly, bất viễn ly của nhãn giới; hoặc 
viễn ly, bắt viễn ly của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới, rốt ráo còn chăng thể 
năm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh viễn ly, bất viễn 
ly của nhãn giới và cái danh viễn ly, bất viễn ly của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, 
ý giới! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của nhãn giới là đại Bồ-tát; chính cái 
danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại Bồ- 
tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu vi, hoặc vô vi của nhãn giới chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu vi, hoặc vô vi của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới chăng phải là đại 
Bỏ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu vi, vô vi của nhãn giới; hoặc hữu vi, 
vô vi của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt 
được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh hữu vi, vô vi của nhãn 
giới và cái danh hữu vi, vô vi của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới! Các danh 
này đã chẳng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh hữu vi, hoặc 
vô vị của nhãn giới là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu vi, hoặc vô vi của 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu lậu, hoặc vô lậu của nhãn giới chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu lậu, hoặc vô lậu của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới chăng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu lậu, vô lậu của nhãn giới; hoặc hữu 
lậu, vô lậu của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới, rốt ráo còn chăng thể năm bắt 
được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu lậu, vô lậu của nhãn 
giới và cái danh hữu lậu, vô lậu của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh hữu lậu, 
hoặc vô lậu của nhãn giới là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu lậu, hoặc 
vô lậu của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
sanh, hoặc diệt của nhãn giới chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh 
sanh, hoặc diệt của nhĩ, tý, thiệt, thân, ý giới chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc sanh, diệt của nhãn giới; hoặc sanh, diệt 
của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì 
tánh chẳng có, huống là có cái danh sanh, diệt của nhãn giới và cái 
danh sanh, diệt của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới! Các danh này đã chăng 
có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh sanh, hoặc diệt của nhãn 
giới là đại Bồ-tát; chính cái danh sanh, hoặc diệt của nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thiện, hoặc phi thiện của nhãn giới chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh thiện, hoặc phi thiện của nhĩ, tý, thiệt, thân, ý giới chăng phải là 
đại Bồ-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Hoặc thiện, phi thiện của nhãn giới; hoặc thiện, 
phi thiện của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới, rốt ráo còn chăng thể năm bắt 
được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh thiện, phi thiện của nhãn 
giới và cái danh thiện, phi thiện của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh thiện, 
hoặc phi thiện của nhãn giới là đại Bồ-tát; chính cái danh thiện, hoặc 
phi thiện của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tội, hoặc vô tội của nhãn giới chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu tội, hoặc vô tội của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới chăng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tội, vô tội của nhãn giới; hoặc hữu tội, 
vô tội của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới, rốt ráo còn chăng thể năm bắt 
được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh hữu tội, vô tội của nhãn 
giới và cái danh hữu tội, vô tội của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu tội, 
hoặc vô tội của nhãn giới là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu tội, hoặc 
vô tội của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu phiền não, hoặc vô phiền não của nhãn giới chẳng phải là đại Bồ- 
tát; chính cải danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý giới chắng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu phiền não, vô phiền não của nhãn 
giới; hoặc hữu phiền não, vô phiền não của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới, 
rốt ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái 
danh hữu phiền não, vô phiền não của nhãn giới và cái danh hữu phiền 
não, vô phiền não của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh hữu phiền não, hoặc 
vô phiền não của nhãn giới là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu phiền 
não, hoặc vô phiền não của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thế gian, hoặc xuất thế gian của nhãn giới chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
giới chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thế gian, xuất thế gian của nhãn giới; hoặc 
thế gian, xuất thế gian của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới, rốt ráo còn chăng 
thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh thế gian, 
xuất thế gian của nhãn giới và cái danh thế gian, xuất thế gian của nhĩ, 
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tỷ, thiệt, thân, ý giới! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thê nói 
là chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của nhãn giới là đại Bồ- 
tát; chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, 
ý giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của nhãn giới chẳng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
giới chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của nhãn giới; hoặc 
tạp nhiễm, thanh tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới, rốt ráo còn chẳng 
thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh tạp nhiễm, 
thanh tịnh của nhãn giới và cái danh tạp nhiễm, thanh tịnh của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý giới! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là 
chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của nhãn giới là đại Bồ-tát; 
chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của nhãn giới chăng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý giới chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của nhãn 
giới; hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới, 
rốt ráo còn chẳng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái 
danh thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của nhãn giới và cái danh thuộc 
sanh tử, thuộc Niết-bàn của nhĩ, tý, thiệt, thân, ý giới! Các danh này đã 
chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc 
thuộc Niết-bàn của nhãn giới là đại Bồ-tát; chính cái danh thuộc sanh 
tử, hoặc thuộc Niết-bàn của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của nhãn giới chăng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý giới chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của nhãn 
giới; hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
giới, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là 
có cái danh tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của nhãn giới và cái danh 
tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới! Các 
danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh tại nội, 
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tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của nhãn giới là đại Bồ-tát; chính cái 
danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
khả đắc, hoặc bất khả đắc của nhãn giới chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc khả đắc, bất khả đắc của nhãn giới; hoặc 
khả đắc, bất khả đắc của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới, rốt ráo còn chẳng 
thể năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh khả đắc, bất 
khả đắc của nhãn giới và cái danh khả đắc, bất khả đắc của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý giới! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là 
chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của nhãn giới là đại Bồ-tát; 
chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý giới 
là đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính cái 
danh sắc giới chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh thanh, hương, 
vị, xúc, pháp giới chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc sắc giới, hoặc 
thanh, hương, vị, xúc, pháp giới, rốt ráo còn chăng thê nắm bắt được, 
vì tánh chẳng có, huống là có cái danh sắc giới và cái danh thanh, 
hương, vị, xúc, pháp giới! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể 
nói là chính cái danh sắc giới là đại Bồ-tát; chính cái danh thanh, 
hương, vị, xúc, pháp giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thường, hoặc vô thường của sắc giới chẳng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh thường, hoặc vô thường của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thường, vô thường của sắc giới; hoặc 
thường, vô thường của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới, rốt ráo còn 
chăng thể nắm bắt được. vì tánh chăng có, huống là có cái danh 
thường, vô thường của sắc giới và cái danh thường, vô thường của 
thanh, hương, vị, xúc, pháp giới! Các danh này đã chăng có, thì tại sao 
có thể nói là chính cái danh thường, hoặc vô thường của sắc giới là đại 
Bồ-tát; chính cái danh thường, hoặc vô thường của thanh, hương, vị, 
xúc, pháp giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
lạc, hoặc khô của sắc giới chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh lạc, 
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hoặc khổ của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới chẳng phải là đại Bồ- 
tá? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc lạc, khô của sắc giới; hoặc lạc, khổ của 
thanh, hương, vị, xúc, pháp giới, rốt ráo còn chẳng thể nắm bắt được, 
vì tánh chẳng có, huống là có cái danh lạc, khổ của sắc giới và cái 
danh lạc, khô của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh lạc, hoặc khổ của sắc 
giới là đại Bồ-tát; chính cái danh lạc, hoặc khổ của thanh, hương, vỊ, 
xúc, pháp giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
ngã, hoặc vô ngã của sắc giới chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh 
ngã, hoặc vô ngã của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới chẳng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc ngã, vô ngã của sắc giới; hoặc ngã, vô ngã 
của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới, rốt ráo còn chẳng thê năm bắt 
được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh ngã, vô ngã của sắc giới 
và cái danh ngã, vô ngã của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh ngã, 
hoặc vô ngã của sắc giới là đại Bồ-tát; chính cái danh ngã, hoặc vô 
ngã của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịnh, hoặc bất tịnh của sắc giới chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh tịnh, hoặc bất tịnh của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới chăng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịnh, bất tịnh của sắc giới; hoặc tịnh, bắt 
tịnh của thanh, hương, vị, xúc. pháp giới, rốt ráo còn chẳng thê năm 
bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh tịnh, bất tịnh của sắc 
giới và cái danh tịnh, bất tịnh của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới! 
Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh tịnh, 
hoặc bất tịnh của sắc giới là đại Bồ-tát; chính cái danh tịnh, hoặc bất 
tịnh của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
không, hoặc bất không của sắc giới chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh không, hoặc bất không của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc không, bất không của sắc giới; hoặc 
không, bắt không của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới, rốt ráo còn 
chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh 
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không, bất không của sắc giới và cái danh không, bất không của thanh, 
hương, vị, xúc, pháp giới! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể 
nói là chính cái danh không, hoặc bất không của sắc giới là đại Bồ-tát; 
chính cái danh không, hoặc bất không của thanh, hương, vị, xúc, pháp 
giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tướng, hoặc vô tướng của sắc giới chăng phải là đại Bô-tát; chính 
cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của thanh, hương, vị, xúc, pháp 
giới chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tướng, vô tướng của sắc giới; hoặc 
hữu tướng, vô tướng của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới, rốt ráo còn 
chăng thê nắm bắt được, vì tánh chăng có, huồng là có cái danh hữu 
tướng, vô tướng của sắc giới và cái danh hữu tướng, vô tướng của 
thanh, hương, vị, xúc, pháp giới! Các danh này đã chăng có, thì tại sao 
có thể nói là chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của sắc giới là 
đại Bồ-tát; chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của thanh, 
hương, vị, xúc, pháp giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu nguyện, hoặc vô nguyện của sắc giới chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của thanh, hương, vỊ, xúc, 
pháp giới chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu nguyện, vô nguyện của sắc giới; hoặc 
hữu nguyện, vô nguyện của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới, rốt ráo 
còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh 
hữu nguyện, vô nguyện của sắc giới và cái danh hữu nguyện, vô 
nguyện của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới! Các danh này đã chẳng 
có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô 
nguyện của sắc giới là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô 
nguyện của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịch tịnh, hoặc bắt tịch tịnh của sắc giới chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của thanh, hương, vị, xúc, pháp 
giới chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịch tịnh, bất tịch tịnh của sắc giới; hoặc 
tịch tịnh, bất tịch tịnh của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới, rốt ráo còn 
chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái đanh tịch 
tịnh, bất tịch tịnh của sắc giới và cái danh tịch tịnh, bất tịch tịnh của 
thanh, hương, vị, xúc, pháp giới! Các danh này đã chăng có, thì tại sao 
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có thể nói là chính cái danh tịch tịnh, hoặc bắt tịch tịnh của sắc giới là 
đại Bôồ-tát; chính cái danh tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của thanh, 
hương, vị, xúc, pháp giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
viễn ly, hoặc bất viễn ly của sắc giới chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc viễn ly, bất viễn ly của sắc giới; hoặc viễn 
ly, bắt viễn ly của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới, rốt ráo còn chăng 
thể nắm bắt được, vì tánh chăng CÓ, huống là có cái danh viễn ly, bất 
viễn ly của sắc giới và cái danh viễn ly, bất viễn ly của thanh, hương, 
vị, xúc, pháp giới! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của sắc giới là đại Bồ-tát; 
chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của thanh, hương, vị, xúc, 
pháp giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu vi, hoặc vô vi của sắc giới chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu vi, hoặc vô vi của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới chăng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu vi, vô vi của sắc giới; hoặc hữu vi, vô 
vi của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới, rốt ráo còn chẳng thê nắm bắt 
được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh hữu vi, vô vi của sắc giới 
và cái danh hữu vị, vô vi của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới! Các 
danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu vi, 
hoặc vô vi của sắc giới là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu vi, hoặc vô vi 
của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu lậu, hoặc vô lậu của sắc giới chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu lậu, hoặc vô lậu của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới chẳng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu lậu, vô lậu của sắc giới; hoặc hữu lậu, 
vô lậu của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới, rốt ráo còn chăng thê nắm 
bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu lậu, vô lậu của 
sắc giới và cái danh hữu lậu, vô lậu của thanh, hương, vị, xúc, pháp 
giới! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh 
hữu lậu, vô lậu của sắc giới là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu lậu, vô 
lậu của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới là đại Bồ-tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
sanh, hoặc diệt của sắc giới chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh 
sanh, hoặc diệt của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới chẳng phải là đại 
Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc sanh, diệt của sắc giới; hoặc sanh, diệt của 
thanh, hương, vị, xúc, pháp giới, rốt ráo còn chăng thê năm bắt được, 
vì tánh chắng có, huống là có cái danh sanh, diệt của sắc giới và cái 
danh sanh, diệt của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh sanh, hoặc diệt của 
sắc giới là đại Bồ-tát; chính cái danh sanh, hoặc diệt của thanh, hương, 
vị, xúc, pháp giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thiện, hoặc phi thiện của sắc giới chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh thiện, hoặc phi thiện của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới chăng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thiện, phi thiện của sắc giới; hoặc thiện, 
phi thiện của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới, rốt ráo còn chăng thê 
năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh thiện, phi thiện 
của sắc giới và cái danh thiện, phi thiện của thanh, hương, vị, xúc, 
pháp giới! Các danh này đã chắng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
danh thiện, hoặc phi thiện của sắc giới là đại Bồ-tát; chính cái danh 
thiện, hoặc phi thiện của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới là đại Bồ- 
tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tội, hoặc vô tội của sắc giới chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu tội, hoặc vô tội của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới chăng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tội, vô tội của sắc giới; hoặc hữu tội, 
vô tội của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới, rốt ráo còn chăng thể nắm 
bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh hữu tội, vô tội của 
sắc giới và cái danh hữu tội, vô tội của thanh, hương, vị, xúc, pháp 
giới! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh 
hữu tội, hoặc vô tội của sắc giới là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu tội, 
hoặc vô tội của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu phiền não, hoặc vô phiền não của sắc giới chăng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của thanh, 
hương, vị, xúc, pháp giới chẳng phải là đại Bồ-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu phiền não, vô phiền não của sắc giới; 
hoặc hữu phiền não, vô phiền não của thanh, hương, vị, xúc, pháp 
giới, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là 
có cái danh hữu phiền não, vô phiền não của sắc giới và cái danh hữu 
phiền não, vô phiền não của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới! Các 
danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu 
phiền não, hoặc vô phiền não của sắc giới là đại Bồ-tát; chính cái danh 
hữu phiền não, hoặc vô phiền não của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới 
là đại Bằ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thế gian, hoặc xuất thế gian của sắc giới chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của thanh, hương, vị, xúc, 
pháp giới chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thế gian, xuất thế gian của sắc giới; hoặc 
thế gian, xuất thế gian của thanh, hương, vị, xúc. pháp giới, rốt ráo còn 
chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh thế 
gian, xuất thế gian của sắc giới và cái danh thế gian, xuất thế gian của 
thanh, hương, vị, xúc, pháp giới! Các danh này đã chăng có, thì tại sao 
có thê nói là chính cái danh thế glan, hoặc xuất thế gian của sắc giới là 
đại Bồ- -tát; chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của thanh, 
hương, vị, xúc, pháp giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của sắc giới chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của thanh, hương, vị, xúc, pháp 
giới chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của sắc giới; hoặc 
tạp nhiễm, thanh tịnh của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới, rốt ráo còn 
chẳng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh tạp 
nhiễm, thanh tịnh của sắc giới và cái danh tạp nhiễm, thanh tịnh của 
thanh, hương, vị, xúc, pháp giới! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao 
có thể nói là chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của sắc giới là 
đại Bồ-tát; chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của thanh, 
hương, vị, xúc, pháp giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của sắc giới chẳng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của thanh, 
hương, vị, xúc, pháp giới chẳng phải là đại Bồ-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của sắc giới; 
hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết- bàn của thanh, hương, vị, xúc, pháp 
giới, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là 
có cái danh thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của sắc giới và cái danh 
thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới! 
Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của sắc giới là đại Bồ-tát; chính cái 
danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của thanh, hương, vị, xúc, 
pháp giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của sắc ĐIỚI chăng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của thanh, 
hương, vị, xúc, pháp giới chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của sắc 
giới; hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của thanh, hương, vị, xúc, 
pháp giới, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chắng có, 
huống là có cái danh tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của sắc giới và 
cái danh tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của thanh, hương, vị, xúc, 
pháp giới! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thê nói là chính cái 
danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của sắc giới là đại Bồ-tát; 
chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của thanh, hương, 
vị, xúc, pháp giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
khả đắc, hoặc bất khả đắc của sắc giới chắng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của thanh, hương, vị, xúc, pháp 
giới chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc khả đắc, bất khả đắc của sắc giới; hoặc 
khả đắc, bắt. khả đắc của thanh, hương, vị, xúc, pháp giới, rốt ráo còn 
chẳng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh khả 
đắc, bất khả đắc của sắc giới và cái danh khả đắc, bất khả đắc của 
thanh, hương, vị, xúc, pháp giới! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao 
có thể nói là chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của sắc giới là 
đại Bồ-tát; chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của thanh, hương, 
vị, xúc, pháp giới là đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính cái 
danh nhãn thức giới chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý thức giới chăng phải là đại Bồ-tát? 
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Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc nhãn thức giới, 
hoặc nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt 
được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh nhãn thức giới và cái 
danh nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới! Các danh này đã chẳng có, thì tại 
sao có thê nói là chính cái danh nhãn thức giới là đại Bồ-tát; chính cái 
danh nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thường, hoặc vô thường của nhãn thức giới chẳng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thường, hoặc vô thường của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức 
giới chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thường, vô thường của nhãn thức giới; 
hoặc thường, vô thường của nhĩ, tý, thiệt, thân, ý thức giới, rốt ráo còn 
chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh 
thường, vô thường của nhãn thức giới và cái danh thường, vô thường 
của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới! Các danh này đã chăng có, thì tại 
sao có thê nói là chính cái danh thường, hoặc vô thường của nhãn thức 
giới là đại Bồ-tát; chính cái danh thường, hoặc vô thường của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý thức giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
lạc, hoặc khổ của nhãn thức giới chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh lạc, hoặc khô của nhĩ, tý, thiệt, thân, ý thức giới chăng phải là đại 
Bỏ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc lạc, khổ của nhãn thức giới; hoặc lạc, khổ 
của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới, rốt ráo còn chẳng thể nắm bắt 
được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh lạc, khổ của nhãn thức 
giới và cái danh lạc, khổ của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới! Các danh 
này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh lạc, hoặc khổ 
của nhãn thức giới là đại Bồ-tát; chính cái danh lạc, hoặc khổ của nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
ngã, hoặc vô ngã của nhãn thức giới chắng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh ngã, hoặc vô ngã của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới chăng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc ngã, vô ngã của nhãn thức giới; hoặc ngã, 
vô ngã của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới, rốt ráo còn chăng thể năm 
bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh ngã, vô ngã của nhãn 
thức giới và cái danh ngã, vô ngã của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới! 
Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh ngã, 
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hoặc vô ngã của nhãn thức giới là đại Bồ-tát; chính cái danh ngã, hoặc 
vô ngã của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịnh, hoặc bất tịnh của nhãn thức giới chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh tịnh, hoặc bất tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới chăng 
phải là đại Bằ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịnh, bất tịnh của nhãn thức giới; hoặc 
tịnh, bất tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới, rốt ráo còn chăng thể 
năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh tịnh, bắt tịnh của 
nhãn thức giới và cái danh tịnh, bất tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức 
giới! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh 
tịnh, hoặc bất tịnh của nhãn thức giới là đại Bồ-tát; chính cái danh 
tịnh, hoặc bắt tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
không, hoặc bất không của nhãn thức giới chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh không, hoặc bất không của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức 
giới chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc không, bất không của nhãn thức giới; hoặc 
không, bất không của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới, rốt ráo còn chăng 
thê năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh không, bất 
không của nhãn thức giới và cái danh không, bất không của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý thức giới! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể 
nói là chính cái danh không, hoặc bất không của nhãn thức giới là đại 
Bồ-tát; chính cái danh không, hoặc bất không của nhĩ, tý, thiệt, thân, ý 
thức giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tướng, hoặc vô tướng của nhãn thức giới chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
thức giới chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tướng, vô tướng của nhãn thức giới; 
hoặc hữu tướng, vô tướng của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới, rốt ráo 
còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh 
hữu tướng, vô tướng của nhãn thức giới và cái danh hữu tướng, vô 
tướng của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới! Các danh này đã chăng có, 
thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của 
nhãn thức giới là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng 
của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là đại Bồ-tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu nguyện, hoặc vô nguyện của nhãn thức giới chẳng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, 
ý thức giới chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu nguyện, vô nguyện của nhãn thức 
giới; hoặc hữu nguyện, vô nguyện của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới, 
rốt ráo còn chẳng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái 
danh hữu nguyện, vô nguyện của nhãn thức giới và cái danh hữu 
nguyện, vô nguyện của nhĩ, tý, thiệt, thân, ý thức giới! Các danh này 
đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu nguyện, hoặc 
vô nguyện của nhãn thức giới là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu 
nguyện, hoặc vô nguyện của nhĩ, tý, thiệt, thân, ý thức giới là đại Bồ- 
tá? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịch tịnh, hoặc bắt tịch tịnh của nhãn thức giới chẳng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh tịch tịnh, hoặc bắt tịch tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
thức giới chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịch tịnh, bất tịch tịnh của nhãn thức _BIỚI; 
hoặc tịch tịnh, bật tịch tịnh của nhĩ, tý, thiệt, thân, ý thức giới, rốt ráo 
còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh 
tịch tịnh, bất tịch tịnh của nhãn thức giới và cái danh tịch tịnh, bắt tịch 
tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới! Các danh này đã chăng có, thì 
tại sao có thể nói là chính cái danh tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của 
nhãn thức giới là đại Bồ-tát; chính cái danh tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh 
của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
viễn ly, hoặc bất viễn ly của nhãn thức giới chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức 
giới chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc viễn ly, bất viễn ly của nhãn thức giới; 
hoặc viễn ly, bất viễn ly của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, thức giới, rốt ráo còn 
chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh viễn 
ly, bất viễn ly của nhãn thức giới và cái danh viễn ly, bất viễn ly của 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới! Các danh này đã chăng có, thì tại sao 
có thê nói là chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của nhãn thức 
giới là đại Bồ-tát; chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý thức giới là đại Bồ-tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu vi, hoặc vô vi của nhãn thức giới chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh hữu vi, hoặc vô vi của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới chăng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu vi, vô vi của nhãn thức giới; hoặc hữu 
vi, VÔ VI của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới, rốt ráo còn chăng thể nắm 
bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh hữu vi, vô vi của 
nhãn thức giới và cái danh hữu vi, vô v1 của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức 
giới! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh 
hữu vi, hoặc vô vi của nhãn thức giới là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu 
vi, hoặc vô vi của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu lậu, hoặc vô lậu của nhãn thức giới chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới chăng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu lậu, vô lậu của nhãn thức giới; hoặc 
hữu lậu, vô lậu của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới, rốt ráo còn chẳng 
thê nắm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh hữu lậu, vô 
lậu của nhãn thức giới và cái danh hữu lậu, vô lậu của nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý thức giới! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu của nhãn thức giới là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới 
là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
sanh, hoặc diệt của nhãn thức giới chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh sanh, hoặc diệt của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới chăng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc sanh, diệt của nhãn thức giới; hoặc sanh, 
diệt của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt 
được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh sanh, diệt của nhãn thức 
giới và cái danh sanh, diệt của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh sanh, 
hoặc diệt của nhãn thức giới là đại Bồ-tát; chính cái danh sanh, hoặc 
diệt của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thiện, hoặc phi thiện của nhãn thức giới chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thiện, hoặc phi thiện của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới 
chăng phải là đại Bồ-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Hoặc thiện, phi thiện của nhãn thức giới; hoặc 
thiện, phi thiện của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới, rốt ráo còn chăng 
thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh thiện, phi 
thiện của nhãn thức giới và cái danh thiện, phi thiện của nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý thức giới! Các danh này đã chẳng có thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh thiện, hoặc phi thiện của nhãn thức giới là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thiện, hoặc phi thiện của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới 
là đại Bằ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tội, hoặc vô tội của nhãn thức giới chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh hữu tội, hoặc vô tội của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới chăng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tội, vô tội của nhãn thức giới; hoặc 
hữu tội, vô tội của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới, rốt ráo còn chẳng 
thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu tội, vô 
tội của nhãn thức giới và cái danh hữu tội, vô tội của nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý thức giới! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh hữu tội, hoặc vô tội của nhãn thức giới là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu tội, hoặc vô tội của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới 
là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu phiền não, hoặc vô phiền não của nhãn thức giới chăng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý thức giới chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu phiền não, vô phiền não của nhãn 
thức giới; hoặc hữu phiền não, VÔ phiền não của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
thức giới, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống 
là có cái danh hữu phiền não, vô phiền não của nhãn thức giới và cái 
danh hữu phiền não, vô phiền não của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới! 
Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu 
phiền não, hoặc vô phiền não của nhãn thức giới là đại Bồ-tát; chính 
cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
thức giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thế gian, hoặc xuất thế gian của nhãn thức giới chắng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, 
ý thức giới chẳng phải là đại Bồ-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Hoặc thế gian, xuất thế gian của nhãn thức giới; 
hoặc thế gian, xuất thế gian của nhĩ, tý, thiệt, thân, ý thức, rốt ráo còn 
chăng thê nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh thế 
gian, xuất thế gian của nhãn thức giới và cái danh thế gian, xuất thế 
gian của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới! Các danh này đã chăng có, thì 
tại sao có thể nói là chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của 
nhãn thức giới là đại Bôồ-tát; chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế 
gian của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của nhãn thức giới chẳng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
thức giới chắng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của nhãn thức _ĐIỚI; 
hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới, rốt ráo 
còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh 
tạp nhiễm, thanh tịnh của nhãn thức giới và cái danh tạp nhiễm, thanh 
tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới! Các danh này đã chăng có, thì 
tại SaO có thể nói là chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của 
nhãn thức giới là đại Bồ-tát; chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh 
của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của nhãn thức giới chẳng phải là 
đại Bồ-tát; chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý thức giới chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của nhãn 
thức giới; hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
thức giới, rốt ráo còn chắng thể năm bắt được, vì tánh chắng có, huỗng 
là có cái danh thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của nhãn thức giới và cái 
danh thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới! 
Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của nhãn thức giới là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý thức giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của nhãn thức giới chăng phải là 
đại Bồ-tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới chăng phải là đại Bồ-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của nhãn 
thức giới; hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, 
ý thức giới, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, 
huống là có cái danh tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của nhãn thức 
giới và cái danh tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý thức giới! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của nhãn thức 
giới là đại Bồ-tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian 
của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
khả đắc, hoặc bất khả đắc của nhãn thức giới chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức 
giới chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc khả đắc, bất khả đắc của nhãn thức _ĐIỚI; 
hoặc khả đắc, bắt khả đắc của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới, rốt ráo 
còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh 
khả đắc, bất khả đắc của nhãn thức giới và cái danh khả đắc, bất khả 
đắc của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới! Các danh này đã chẳng có, thì 
tại sao có thể nói là chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của nhãn 
thức giới là đại Bồ-tát; chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý thức giới là đại Bồ-tát? 
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Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là 
chính cái danh nhãn xúc chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc nhãn xúc; 
hoặc nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc, rốt ráo còn chẳng thể nắm bắt 
được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh nhãn xúc và cái 
danh nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc! Các danh này đã chẳng có, thì 
tại sao có thể nói là chính cái danh nhãn xúc là đại Bồ-tát; chính 
cái danh nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thường, hoặc vô thường của nhãn xúc chắng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh thường, hoặc vô thường của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc chăng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thường, vô thường của nhãn xúc; hoặc 
thường, vô thường của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc, rốt ráo còn chăng thể 
năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh thường, vô 
thường của nhãn xúc và cái danh thường, vô thường của nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xúc! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính 
cái danh thường, hoặc vô thường của nhãn xúc là đại Bồ-tát; chính cái 
danh thường, hoặc vô thường của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là đại Bồ- 
tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
lạc, hoặc khổ của nhãn xúc chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh 
lạc, hoặc khổ của nhĩ, tý, thiệt, thân, ý xúc chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc lạc, khổ của nhãn xúc; hoặc lạc, khô của 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh 
chăng có, huống là có cái danh lạc, khổ của nhãn xúc và cái danh lạc, 
khổ của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc! Các danh này đã chẳng có, thì tại 
sao có thê nói là chính cái danh lạc, hoặc khổ của nhãn xúc là đại Bồ- 
tát; chính cái danh lạc, hoặc khô của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là đại 
Bỏ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
ngã, hoặc vô ngã của nhãn xúc chắng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh ngã, hoặc vô ngã của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc chăng phải là đại 
Bô-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Hoặc ngã, vô ngã của nhãn xúc; hoặc ngã, vô 
ngã của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, 
vì tánh chăng có, huống là có cái danh ngã, vô ngã của nhãn xúc và cái 
danh ngã, vô ngã của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc! Các danh này đã chăng 
có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh ngã, hoặc vô ngã của nhãn 
xúc là đại Bồ-tát; chính cái danh ngã, hoặc vô ngã của nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xúc là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịnh, hoặc bất tịnh của nhãn xúc chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh tịnh, hoặc bất tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc chẳng phải là đại 
Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịnh, bất tịnh của nhãn xúc; hoặc tịnh, bất 
tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, 
vì tánh chăng có, huống là có cái danh tịnh, bất tịnh của nhãn xúc và 
cái danh tịnh, bất tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh tịnh, hoặc bất tịnh của 
nhãn xúc là đại Bồ-tát; chính cái danh tịnh, hoặc bắt tịnh của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý xúc là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
không, hoặc bất không của nhãn xúc chắng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh không, hoặc bất không của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc chăng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc không, bất không của nhãn xúc; hoặc 
không, bất không của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc, rốt ráo còn chăng thể 
năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh không, bất 
không của nhãn xúc và cái danh không, bất không của nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xúc! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính 
cái danh không, hoặc bất không của nhãn xúc là đại Bồ-tát; chính cái 
danh không, hoặc bất không của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là đại Bồ- 
tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tướng, hoặc vô tướng của nhãn xúc chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tướng, vô tướng của nhãn xúc; hoặc 
hữu tướng, vô tướng của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc, rốt ráo còn chăng 
thê năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu tướng, 
vô tướng của nhãn xúc và cái danh hữu tướng, vô tướng của nhĩ, tỷ, 
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thiệt, thân, ý xúc! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của nhãn xúc là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc 
là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu nguyện, hoặc vô nguyện của nhãn xúc chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xúc chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu nguyện, vô nguyện của nhãn xúc; 
hoặc hữu nguyện, vô nguyện của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc, rốt ráo còn 
chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu 
nguyện, vô nguyện của nhãn xúc và cái danh hữu nguyện, vô nguyện 
của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có 
thể nói là chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của nhãn xúc là 
đại Bồ-tát; chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý xúc là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của nhãn xúc chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xúc chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịch tịnh, bất tịch tịnh của nhãn xúc; hoặc 
tịch tịnh, bất tịch tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc, rốt ráo còn chẳng 
thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh tịch tịnh, bất 
tịch tịnh của nhãn xúc và cái danh tịch tịnh, bất tịch tịnh của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý xúc! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh tịch tịnh, hoặc bắt tịch tịnh của nhãn xúc là đại Bồ-tát; 
chính cái danh tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xúc là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
viễn ly, hoặc bất viễn ly của nhãn xúc chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc chẳng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc viễn ly, bất viễn ly của nhãn xúc; hoặc 
viễn ly, bất viễn ly của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc, rốt ráo còn chăng thể 
năm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh viễn ly, bất viễn 
ly của nhãn xúc và cái danh viễn ly, bất viễn ly của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, 
ý xúc! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của nhãn xúc là đại Bồ-tát; chính cái 


554 


Tập 01, Quyền 26, Phẩm Dạy Bảo Trao Truyền 


danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là đại Bồ- 
tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu vi, hoặc vô vi của nhãn xúc chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu vi, hoặc vô vi của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc chẳng phải là đại 
Bỏ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu vi, vô vi của nhãn xúc; hoặc hữu vi, 
vô vi của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt 
được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh hữu vi, vô vi của nhãn 
xúc và cái danh hữu vị, vô vi của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc! Các danh 
này đã chẳng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh hữu vi, hoặc 
vô vi của nhãn xúc là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu vi, hoặc vô vi của 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu lậu, hoặc vô lậu của nhãn xúc chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu lậu, hoặc vô lậu của nhĩ, tý, thiệt, thân, ý xúc chăng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu lậu, vô lậu của nhãn xúc; hoặc hữu 
lậu, vô lậu của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt 
được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu lậu, vô lậu của nhãn 
xúc và cái danh hữu lậu, vô lậu của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh hữu lậu, 
hoặc vô lậu của nhãn xúc là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu lậu, hoặc 
vô lậu của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
sanh, hoặc diệt của nhãn xúc chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh 
sanh, hoặc diệt của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc sanh, diệt của nhãn xúc; hoặc sanh, diệt 
của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì 
tánh chăng có, huống là có cái danh sanh, diệt của nhãn xúc và cái 
danh sanh, diệt của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc! Các danh này đã chăng 
có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh sanh, hoặc diệt của nhãn xúc 
là đại Bồ-tát; chính cái danh sanh, hoặc diệt của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xúc là đại Bằ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thiện, hoặc phi thiện của nhãn xúc chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh thiện, hoặc phi thiện của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc chăng phải là 
đại Bồ-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Hoặc thiện, phi thiện của nhãn xúc; hoặc thiện, 
phi thiện của nhĩ, tỷ, thiệt, thần, ý xúc, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt 
được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh thiện, phi thiện của nhãn 
xúc và cái danh thiện, phi thiện của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc! Các 
danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh thiện, 
hoặc phi thiện của nhãn xúc là đại Bồ-tát; chính cái danh thiện, hoặc 
phi thiện của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tội, hoặc vô tội của nhãn xúc chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu tội, hoặc vô tội của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc chăng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tội, vô tội của nhãn xúc; hoặc hữu tội, 
vô tội của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt 
được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh hữu tội, vô tội của nhãn 
xúc và cái danh hữu tội, vô tội nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc! Các danh này 
đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu tội, hoặc vô 
tội của nhãn xúc là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu tội, hoặc vô tội của 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu phiền não, hoặc vô phiền não của nhãn xúc chẳng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xúc chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu phiền não, vô phiền não của nhãn 
xúc; hoặc hữu phiền não, VÔ phiền não của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc, 
rốt ráo còn chẳng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái 
danh hữu phiền não, vô phiền não của nhãn xúc và cái danh hữu phiền 
não, vô phiền não của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh hữu phiền não, hoặc 
vô phiền não của nhãn xúc là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu phiền 
não, hoặc vô phiền não của nhĩ, ty, thiệt, thân, ý xúc là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thế gian, hoặc xuất thế gian của nhãn xúc chẳng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xúc chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thế gian, xuất thế gian của nhãn xúc, hoặc 
thế gian, xuất thế gian của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc, rốt ráo còn chăng 
thê nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh thế gian, 
xuất thế gian của nhãn xúc và cái danh thế gian, xuất thế gian của nhĩ, 
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tỷ, thiệt, thân, ý xúc! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thê nói 
là chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của nhãn xúc là đại Bồ- 
tát; chính cái danh thể gian, hoặc xuất thế gian của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, 
ý xúc là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của nhãn xúc chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của nhãn xúc; hoặc 
tạp nhiễm, thanh tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc, rốt ráo còn chăng 
thê năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh tạp nhiễm, 
thanh tịnh của nhãn xúc và cái danh tạp nhiễm, thanh tịnh của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý xúc! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là 
chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của nhãn xúc là đại Bồ-tát; 
chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc 
là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của nhãn xúc chăng phải là đại Bồ- 
tát; chính cải danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý xúc chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của nhãn 
xúc; hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc, 
rốt ráo còn chẳng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái 
danh thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của nhãn xúc và cái danh thuộc 
sanh tử, thuộc Niết-bàn của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc 
thuộc Niết-bàn của nhãn xúc là đại Bồ-tát; chính cái danh thuộc sanh 
tử, hoặc thuộc Niết-bàn của nhĩ, tý, thiệt, thân, ý xúc là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của nhãn xúc chăng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý xúc chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của nhãn 
xúc; hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xúc, rốt ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có 
cái danh tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của nhãn xúc và cái danh tại 
nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc! Các danh 
này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh tại nội, tại 
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ngoại, hoặc tại lưỡng gian của nhãn xúc là đại Bồ-tát; chính cái danh 
tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc là 
đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
khả đắc, hoặc bất khả đắc của nhãn xúc chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc chăng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc khả đắc, bất khả đắc của nhãn xúc; hoặc 
khả đắc, bất khả đắc của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc, rốt ráo còn chẳng 
thê nắm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh khả đắc, bất 
khả đắc của nhãn xúc và cái danh khả đắc, bất khả đắc của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý xúc! Các danh này đã chắng có thì tại sao có thê nói là 
chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của nhãn xúc là đại Bồ-tát; 
chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của nhĩ, tý, thiệt, thân, ý xúc 
là đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính 
cái danh các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra, chăng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên 
sanh ra, chăng phải là đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc các thọ, do nhãn 
xúc làm duyên sanh ra; hoặc các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm 
duyên sanh ra, rốt ráo còn chẳng thể năm bắt được, vì tánh chẳng có, 
huống là có cái danh các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra và cái 
danh các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ral Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh các thọ, 
do nhãn xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát; chính cái danh các thọ, 
do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thường, hoặc vô thường của các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra, 
chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh thường, hoặc vô thường của 
các thọ, do nhị, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, chăng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thường, vô thường của các thọ, do nhãn 
xúc làm duyên sanh ra; hoặc thường, vô thường của các thọ, do nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, rốt ráo còn chăng thê nắm bắt 
được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh thường, vô thường của 
các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra và cái danh thường, vô thường 
của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra! Các danh 
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này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh thường, hoặc 
vô thường của các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thường, hoặc vô thường của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
lạc, hoặc khổ của các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra, chăng phải 
là đại Bồ-tát; chính cái danh lạc, hoặc khổ của các thọ, do nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, chắng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc lạc, khổ của các thọ, do nhãn xúc làm 
duyên sanh ra; hoặc lạc, khổ của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc 
làm duyên sanh ra, rốt ráo còn chẳng thể năm bắt được, vì tánh chăng 
có, huỗng là có cái danh lạc, khổ của các thọ, do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra và cái danh lạc, khổ của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc 
làm duyên sanh ra! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh lạc, hoặc khổ của các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh 
ra, là đại Bồ-tát; chính cái danh lạc, hoặc khô của các thọ, do nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
ngã, hoặc vô ngã của các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra, chăng 
phải là đại Bồ-tát; chính cái danh ngã, hoặc vô ngã của các thọ, do nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc ngã, vô ngã của các thọ, do nhãn xúc làm 
duyên sanh ra; hoặc ngã, vô ngã của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xúc làm duyên sanh ra, rốt ráo còn chắng thể năm bắt được, vì tánh 
chăng có, huống là có cái danh ngã, vô ngã của các thọ, do nhãn xúc 
làm duyên sanh ra và cái danh ngã, vô ngã của các thọ, do nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra! Các danh này đã chẳng có, thì tại 
sao có thể nói là chính cái danh ngã, hoặc vô ngã của các thọ, do nhãn 
xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát; chính cái danh ngã, hoặc vô ngã 
của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ- 
tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịnh, hoặc bất tịnh của các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra, chăng 
phải là đại Bồ-tát; chính cái danh tịnh, hoặc bất tịnh của các thọ, do 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịnh, bất tịnh của các thọ, do nhãn xúc làm 
duyên sanh ra; hoặc tịnh, bất tịnh của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xúc làm duyên sanh ra, rốt ráo còn chắng thể năm bắt được, vì tánh 
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chăng có, huống là có cái danh tịnh, bất tịnh của các thọ, do nhãn xúc 
làm duyên sanh ra và cái danh tịnh, bất tịnh của các thọ, do nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra! Các danh này đã chẳng có, thì tại 
sao có thể nói là chính cái danh tịnh, hoặc bất tịnh của các thọ, do 
nhãn xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát; chính cái danh tịnh, hoặc 
bắt tịnh của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, là 
đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
không, hoặc bất không của các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra, 
chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh không, hoặc bất không của 
các thọ, do nhị, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, chăng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc không, bất không của các thọ, do nhãn xúc 
làm duyên sanh ra; hoặc không, bất không của các thọ, do nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, rốt ráo còn chăng thể năm bắt 
được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh không, bất không của các 
thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra và cái danh không, bất không của 
các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra! Các danh này 
đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh không, hoặc bất 
không của các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát; 
chính cái danh không, hoặc bất không của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tướng, hoặc vô tướng của các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra, 
chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của 
các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, chăng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tướng, vô tướng của các thọ, do nhãn 
xúc làm duyên sanh ra; hoặc hữu tướng, vô tướng của các thọ, do nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, rốt ráo còn chăng thể năm bắt 
được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu tướng, vô tướng của 
các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra và cái danh hữu tướng, vô 
tướng của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu 
tướng, hoặc vô tướng của các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra là 
đại Bồ-tát; chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của các thọ, do 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra là đại Bồ-tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu nguyện, hoặc vô nguyện của các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh 
ra chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô 
nguyện của các thọ, do nhĩ, tý, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu nguyện, vô nguyện của các thọ, do 
nhãn xúc làm duyên sanh ra; hoặc hữu nguyện, vô nguyện của các thọ, 
do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, rốt ráo còn chăng thể 
năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu nguyện, vô 
nguyện của các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra và cái danh hữu 
nguyện, vô nguyện của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên 
sanh ra! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của các thọ, do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra, là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của 
các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh 
ra chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh tịch tịnh, hoặc bắt tịch tịnh 
của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, chăng 
phải là đại Bằ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịch tịnh, bất tịch tịnh của các thọ, do nhãn 
xúc làm duyên sanh ra; hoặc tịch tịnh, bất tịch tịnh của các thọ, do nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, rốt ráo còn chăng thể năm bắt 
được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh tịch tịnh, bất tịch tịnh của 
các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra và cái danh tịch tịnh, bất tịch 
tịnh của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh tịch tịnh, 
hoặc bắt tịch tịnh của các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra, là đại 
Bồ-tát; chính cái danh tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của các thọ, do nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
viễn ly, hoặc bất viễn ly của các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra, 
chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của 
các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, chăng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc viễn ly, bất viễn ly của các thọ, do nhãn 
xúc làm duyên sanh ra; hoặc viễn ly, bất viễn ly của các thọ, do nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, rốt ráo còn chăng thể năm bắt 
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được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh viễn ly, bất viễn ly của 
các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra và cái danh viễn ly, bất viễn ly 
của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra! Các danh 
này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh viễn ly, hoặc 
bất viễn ly của các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát; 
chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu vi, hoặc vô vi của các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra, chăng 
phải là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu vi, hoặc vô vi của các thọ, do 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu vi, vô vi của các thọ, do nhãn xúc làm 
duyên sanh ra; hoặc hữu vi, vô vi của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xúc làm duyên sanh ra, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh 
chăng có, huống là có cái danh hữu vi, vô vi của các thọ, do nhãn xúc 
làm duyên sanh ra và cái danh hữu vi, vô vi của các thọ, do nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra! Các danh này đã chắng có, thì tại 
sao có thể nói là chính cái danh hữu vi, hoặc vô vi của các thọ, do 
nhãn xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu vi, hoặc 
vô vi của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, là 
đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu lậu, hoặc vô lậu của các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra, 
chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu của các 
thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, chăng phải là đại 
Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu lậu, vô lậu của các thọ, do nhãn xúc 
làm duyên sanh ra; hoặc hữu lậu, vô lậu của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xúc làm duyên sanh ra, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì 
tánh chăng có, huống là có cái danh hữu lậu, vô lậu của các thọ, do 
nhãn xúc làm duyên sanh ra và cái danh hữu lậu, vô lậu của các thọ, 
do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu 
của các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu lậu, hoặc vô lậu của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm 
duyên sanh ra, là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
sanh, hoặc diệt của các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra, chăng 
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phải là đại Bồ-tát; chính cái danh sanh, hoặc diệt của các thọ, do nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc sanh, diệt của các thọ, do nhãn xúc làm 
duyên sanh ra; hoặc sanh, diệt của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc 
làm duyên sanh ra, rốt ráo còn chắng thể năm bắt được, vì tánh chẳng 
có, huống là có cái danh sanh, diệt của các thọ, do nhãn xúc làm 
duyên sanh ra và cái danh sanh, diệt của các thọ, do nhĩ, ty, thiệt, thân, 
ý xúc làm duyên sanh ra! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể 
nói là chính cái danh sanh, hoặc diệt của các thọ, do nhãn xúc làm 
duyên sanh ra, là đại Bồ-tát; chính cái danh sanh, hoặc diệt của các 
thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thiện, hoặc phi thiện của các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra, 
chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh thiện, hoặc phi thiện của các 
thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, chăng phải là đại 
Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thiện, phi thiện của các thọ, do nhãn xúc 
làm duyên sanh ra; hoặc thiện, phi thiện của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xúc làm duyên sanh ra, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì 
tánh chăng có, huống là có cái danh thiện, phi thiện của các thọ, do 
nhãn xúc làm duyên sanh ra và cái danh thiện, phi thiện của các thọ, 
do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh thiện, hoặc phi thiện 
của các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát; chính cái 
danh thiện, hoặc phi thiện của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm 
duyên sanh ra, là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tội, hoặc vô tội của các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra, chăng 
phải là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu tội, hoặc vô tội của các thọ, do 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tội, vô tội của các thọ, do nhãn xúc 
làm duyên sanh ra; hoặc hữu tội, vô tội của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xúc làm duyên sanh ra, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì 
tánh chăng có, huống là có cái danh hữu tội, vô tội của các thọ, do 
nhãn xúc làm duyên sanh ra và cái danh hữu tội, vô tội của các thọ, do 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra! Các danh này đã chăng 
có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh hữu tội, hoặc vô tội của các 
thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu 
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tội, hoặc vô tội của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên 
sanh ra, là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu phiền não, hoặc vô phiền não của các thọ, do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra, chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu phiền não, hoặc 
vô phiền não của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh 
ra, chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu phiền não, vô phiền não của các thọ, 
do nhãn xúc làm duyên sanh ra; hoặc hữu phiền não, vô phiền não của 
các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, rốt ráo còn 
chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu 
phiền não, vô phiền. não của các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra 
và cái danh hữu phiền não, vô phiền não của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xúc làm duyên sanh ra! Các danh này đã chăng. có, thì tại sao 
có thể nói là chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của các 
thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu 
phiền não, hoặc vô phiền não của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc 
làm duyên sanh ra, là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thế gian, hoặc xuất thế gian của các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh 
ra, chăng phải là đại Bôồ-tát; chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế 
gian của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thế gian, xuất thế gian của các thọ, do 
nhãn xúc làm duyên sanh ra; hoặc thế gian, xuất thế gian của các thọ, 
do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, rốt ráo còn chăng thể 
năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh thế gian, xuất 
thế gian của các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra và cái danh thế 
gian, xuất thế gian của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên 
sanh ra! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
danh thế gian, hoặc xuất thế gian của các thọ, do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra là đại Bồ-tát; chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của 
các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh 
ra, chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh 
của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, chăng 
phải là đại Bồ-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của các thọ, do nhãn 
xúc làm duyên sanh ra; hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của các thọ, do nhị, 
tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, rốt ráo còn chẳng thể năm bắt 
được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh tạp nhiễm, thanh tịnh của 
các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra và cái danh tạp nhiễm, thanh 
tịnh của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh tạp 
nhiễm, hoặc thanh tịnh của các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra là 
đại Bôồ-tát; chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của các thọ, do 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của các thọ, do nhãn xúc làm 
duyên sanh ra, chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh thuộc sanh tử, 
hoặc thuộc Niết-bàn của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm 
duyên sanh ra, chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của các thọ, 
do nhãn xúc làm duyên sanh ra; hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn 
của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, rốt ráo 
còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh 
thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của các thọ, do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra và cái danh thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của các thọ, do nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra! Các danh này đã chẳng có, thì 
tại sao có thể nói là chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn 
của các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra là đại Bồ-tát; chính cái 
danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xúc làm duyên sanh ra là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của các thọ, do nhãn xúc làm 
duyên sanh ra, chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh tại nội, tại 
ngoại, hoặc tại lưỡng gian của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc 
làm duyên sanh ra, chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của các 
thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra; hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng 
gian của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, rốt 
ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái 
danh tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của các thọ, do nhãn xúc làm 
duyên sanh ra và cái danh tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của các thọ, 
do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc 
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tại lưỡng gian của các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra là đại Bồ- 
tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của các thọ, 
do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
khả đắc, hoặc bất khả đắc của các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra, 
chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của 
các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, chăng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc khả đắc, bất khả đắc của các thọ, do nhãn 
xúc làm duyên sanh ra; hoặc khả đắc, bất khả đắc của các thọ, do nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra, rốt ráo còn chẳng thể năm bắt 
được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh khả đắc, bất khả đắc của 
các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra và cái danh khả đắc, bất khả 
đắc của các thọ, do nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh khả đắc, 
hoặc bất khả đắc của các thọ, do nhãn xúc làm duyên sanh ra là đại 
Bồ-tát; chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của các thọ, do nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý xúc làm duyên sanh ra là đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính cái 
danh địa giới chắng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh thủy, hỏa, 
phong, không, thức giới chắng phải là đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc địa giới; hoặc 
thủy, hỏa, phong, không, thức giới rốt ráo còn chẳng thể nắm bắt 
được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh địa giới và cái danh thủy, 
hỏa, phong, không, thức giới! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có 
thể nói là chính cái danh địa giới là đại Bồ-tát; chính cái danh thủy, 
hỏa, phong, không, thức giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thường, hoặc vô thường của địa giới chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh thường, hoặc vô thường của thủy, hỏa, phong, không, thức 
giới chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thường, vô thường của địa giới; hoặc 
thường, vô thường của thủy, hỏa, phong, không, thức giới rốt ráo còn 
chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh 
thường, vô thường của địa giới và cái danh thường, vô thường của 
thủy, hỏa, phong, không, thức giới! Các danh này đã chẳng có, thì tại 
sao có thê nói là chính cái danh thường, hoặc vô thường của địa giới là 


566 


Tập 01, Quyền 26, Phẩm Dạy Bảo Trao Truyền 


đại Bồ-tát; chính cái danh thường, hoặc vô thường của thủy, hỏa, 
phong, không, thức giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
lạc, hoặc khổ của địa giới chắng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh lạc, 
hoặc khổ của thủy, hỏa, phong, không, thức giới chẳng phải là đại Bồ- 
tá? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc lạc, khổ của địa giới; hoặc lạc, khô của 
thủy, hỏa, phong, không, thức giới, rốt ráo còn chẳng thể nắm bắt 
được, vì tảnh chẳng có, huống là có cái danh lạc, khổ của địa giới và 

cái danh lạc, khổ của thủy, hỏa, phong, không, thức giới! Các danh 
này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh lạc, hoặc khổ 
của địa giới là đại Bồ-tát; chính cái danh lạc, hoặc khổ của thủy, hỏa, 
phong, không, thức giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
ngã, hoặc vô ngã của địa giới chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh 
ngã, hoặc vô ngã của thủy, hỏa, phong, không, thức giới chăng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc ngã, vô ngã của địa giới; hoặc ngã, vô ngã 
của thủy, hỏa, phong, không, thức giới, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt 
được, vì tánh chắng có, huồng là có cái danh ngã, vô ngã của địa giới 
và cái danh ngã, vô ngã của thủy, hỏa, phong, không, thức giới! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh ngã, 
hoặc vô ngã của địa giới là đại Bồ-tát; chính cái danh ngã, hoặc vô ngã 
của thủy, hỏa, phong, không, thức giới là đại Bồ-tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịnh, hoặc bắt tịnh của địa giới chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh 
tịnh, hoặc bất tịnh của thủy, hỏa, phong, không, thức giới chăng phải 
là đại Bằ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịnh, bất tịnh của địa giới; hoặc tịnh, bất 
tịnh của thủy, hỏa, phong, không, thức giới, rốt ráo còn chăng thể năm 
bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh tịnh, bất tịnh của địa 
giới và cái danh tịnh, bất tịnh của thủy, hỏa, phong, không, thức giới! 
Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh tịnh, 
hoặc bất tịnh của địa giới là đại Bồ-tát; chính cái danh tịnh, hoặc bất 
tịnh của thủy, hỏa, phong, không, thức giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
không, hoặc bất không của địa giới chắng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh không, hoặc bất không của thủy, hỏa, phong, không, thức giới 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc không, bất không của địa giới; hoặc 
không, bất không của thủy, hỏa, phong, không, thức giới, rốt ráo còn 
chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh 
không, bất không của địa giới và cái danh không, bất không của thủy, 
hỏa, phong, không, thức giới! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có 
thê nói là chính cái danh không, hoặc bất không của địa giới là đại Bồ- 
tát; chính cái danh không, hoặc bất không của thủy, hỏa, phong, 
không, thức giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tướng, hoặc vô tướng của địa giới chẳng phải là đại Bôồ-tát; chính 
cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của thủy, hỏa, phong, không, thức 
giới chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tướng, vô tướng của địa giới; hoặc 
hữu tướng, vô tướng của thủy, hỏa, phong, không, thức giới, rốt ráo 
còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh 
hữu tướng, vô tướng của địa giới và cái danh hữu tướng, vô tướng của 
thủy, hỏa, phong, không, thức giới! Các danh này đã chắng có, thì tại 
sao có thể nói là chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của địa giới 
là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của thủy, hỏa, 
phong, không, thức giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu nguyện, hoặc vô nguyện của địa giới chẳng phải là đại Bồ-tát; 
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chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của thủy, hỏa, phong, 
không, thức giới chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu nguyện, vô nguyện của địa giới; hoặc 
hữu nguyện, vô nguyện của thủy, hỏa, phong, không, thức giới, rốt ráo 
còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh 
hữu nguyện, vô nguyện của địa giới và cái danh hữu nguyện, vô 
nguyện của thủy, hỏa, phong, không, thức giới! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô 
nguyện của địa giới là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô 
nguyện của thủy, hỏa, phong, không, thức giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịch tịnh, hoặc bắt tịch tịnh của địa giới chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của thủy, hỏa, phong, không, thức 
giới chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịch tịnh, bắt tịch tịnh của địa giới; hoặc 
tịch tịnh, bất tịch tịnh của thủy, hỏa, phong, không, thức giới, rốt ráo 
còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh 
tịch tịnh, bất tịch tịnh của địa giới và cái danh tịch tịnh, bắt tịch tịnh 
của thủy, hỏa, phong, không, thức giới! Các danh này đã chắng có, thì 
tại sao có thể nói là chính cái danh tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của địa 
giới là đại Bồ-tát; chính cái danh tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của thủy, 
hỏa, phong, không, thức giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
viễn ly, hoặc bất viễn ly của địa giới chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của thủy, hỏa, phong, không, thức 
giới chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc viễn ly, bắt viễn ly của địa giới; hoặc viễn 
ly, bất viễn ly của thủy, hỏa, phong, không, thức giới, rốt ráo còn 
chăng thể năm bắt được, vì tánh chắng có, , huống là có cái danh viễn 
ly, bất viễn ly của địa giới và cái danh viễn ly, bất viễn ly của thủy, 
hỏa, phong, không, thức giới! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có 
thể nói là chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của địa giới là đại 
Bồ-tát; chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của thủy, hỏa, phong, 
không, thức giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu vi, hoặc vô vi của địa g1ới chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh 
hữu vi, hoặc vô vi của thủy, hỏa, phong, không, thức giới chăng phải 
là đại Bằ-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu vi, vô vi của địa giới; hoặc hữu vi, vô 
vi của thủy, hỏa, phong, không, thức giới, rốt ráo còn chẳng thể năm 
bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu vi, vô vi của địa 
giới và cái danh hữu vị, vô vi của thủy, hỏa, phong, không, thức giới! 
Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu 
vi, hoặc vô vi của địa giới là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu vi, hoặc 
vô vị của thủy, hỏa, phong, không, thức giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu lậu, hoặc vô lậu của địa giới chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu lậu, hoặc vô lậu của thủy, hỏa, phong, không, thức giới 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu lậu, vô lậu của địa giới; hoặc hữu lậu, 
vô lậu của thủy, hỏa, phong, không, thức giới, rốt ráo còn chăng thê 
năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh hữu lậu, vô lậu 
của địa giới và cái danh hữu lậu, vô lậu của thủy, hỏa, phong, không, 
thức giới! Các danh này đã chắng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
danh hữu lậu, hoặc vô lậu của địa giới là đại Bồ-tát; chính cái danh 
hữu lậu, hoặc vô lậu của thủy, hỏa, phong, không, thức giới là đại Bồ- 
tá? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
sanh, hoặc diệt của địa giới chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh 
sanh, hoặc diệt của thủy, hỏa, phong, không, thức giới chăng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc sanh, diệt của địa giới; hoặc sanh, diệt của 
thủy, hỏa, phong, không, thức giới, rốt ráo còn chắng thể nắm bắt 
được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh sanh, diệt của địa giới và 
cái danh sanh, diệt của thủy, hỏa, phong, không, thức giới! Các danh 
này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh sanh, hoặc diệt 
của địa giới là đại Bồ-tát; chính cái danh sanh, hoặc diệt của thủy, hỏa, 
phong, không, thức giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thiện, hoặc phi thiện của địa giới chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh thiện, hoặc phi thiện của thủy, hỏa, phong, không, thức giới 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thiện, phi thiện của địa giới; hoặc thiện, 
phi thiện của thủy, hỏa, phong, không, thức giới, rốt ráo còn chăng thê 
năm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh thiện, phi thiện 
của địa giới và cái danh thiện, phi thiện của thủy, hỏa, phong, không, 
thức giới! Các danh này đã chắng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
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danh thiện, hoặc phi thiện của địa giới là đại Bồ-tát; chính cái danh 
thiện, hoặc phi thiện của thủy, hỏa, phong, không, thức giới là đại Bồ- 
tá? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tội, hoặc vô tội của địa giới chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu tội, hoặc vô tội của thủy, hỏa, phong, không, thức giới chăng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tội, vô tội của địa giới; hoặc hữu tội, 
vô tội của thủy, hỏa, phong, không, thức giới, rốt ráo còn chẳng thê 
năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu tội, vô tội 
của địa giới và cái danh hữu tội, vô tội của thủy, hỏa, phong, không, 
thức giới! Các danh này đã chắng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
danh hữu tội, hoặc vô tội của địa giới là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu 
tội, hoặc vô tội của thủy, hỏa, phong, không, thức giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu phiền não, hoặc vô phiền não của địa giới chẳng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của thủy, hỏa, 
phong, không, thức giới chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu phiền não, vô phiền não của địa giới; 
hoặc hữu phiền não, vô phiền não của thủy, hỏa, phong, không, thức 
giới, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là 
có cái danh hữu phiền não, vô phiền não của địa giới và cái danh hữu 
phiền não, vô phiền não của thủy, hỏa, phong, không, thức giới! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu 
phiền não, hoặc vô phiền não của địa giới là đại Bồ-tát; chính cái danh 
hữu phiền não, hoặc vô phiền não của thủy, hỏa, phong, không, thức 
giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thế gian, hoặc xuất thế gian của địa giới chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của thủy, hỏa, phong, 
không, thức giới chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thế gian, xuất thế gian của địa giới; hoặc 
thế gian, xuất thế gian của thủy, hỏa, phong, không, thức giới, rốt ráo 
còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh 
thế gian, xuất thế gian của địa giới và cái danh thế gian, xuất thế gian 
của thủy, hỏa, phong, không, thức giới! Các danh này đã chẳng có, thì 
tại sao có thê nói là chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của địa 
giới là đại Bồ-tát; chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của thủy, 
hỏa, phong, không, thức giới là đại Bồ-tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của địa giới chẳng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của thủy, hỏa, phong, không, thức 
giới chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của địa giới; hoặc 
tạp nhiễm, thanh tịnh của thủy, hỏa, phong, không, thức giới, rốt ráo 
còn chẳng thể năm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh 
tạp nhiễm, thanh tịnh của địa giới và cái danh tạp nhiễm, thanh tịnh 
của thủy, hỏa, phong, không, thức giới! Các danh này đã chẳng có, thì 
tại SaO CÓ thể nói là chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của địa 
giới là đại Bồ-tát; chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của thủy, 
hỏa, phong, không, thức giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bản của địa giới chăng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của thủy, hỏa, 
phong, không, thức giới chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của địa ĐIỚI; 
hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của thủy, hỏa, phong, không, thức 
giới, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là 
có cái danh thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của địa giới và cái danh 
thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của thủy, hỏa, phong, không, thức giới! 
Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của địa giới là đại Bồ-tát; chính cái 
danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của thủy, hỏa, phong, không, 
thức giới là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của địa giới chăng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của thủy, 
hỏa, phong, không, thức giới chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của địa 
giới, hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của thủy, hỏa, phong, 
không, thức giới, rốt ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chăng 
có, huỗng là có cái danh tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của địa giới 
và cái danh tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của thủy, hỏa, phong, 
không, thức giới! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là 
chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của địa giới là đại 
Bồ-tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của thủy, 
hỏa, phong, không, thức giới là đại Bồ-tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
khả đắc, hoặc bất khả đắc của địa giới chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của thủy, hỏa, phong, không, thức 
giới chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc khả đắc, bất khả đắc của địa giới; hoặc 
khả đắc, bất khả đắc của thủy, hỏa, phong, không, thức giới, rốt ráo 
còn chẳng thể năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh 
khả đắc, bất khả đắc của địa giới và cái danh khả đắc, bất khả đắc của 
thủy, hỏa, phong, không, thức giới! Các danh này đã chăng có, thì tại 
sao có thể nói là chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của địa giới 
là đại Bồ-tát; chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của thủy, hỏa, 
phong, không, thức giới là đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính cái 
danh nhân duyên chắng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh đắng vô 
gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên chăng phải là đại Bồ- 
tá? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc nhân duyên; 
hoặc đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên, rốt ráo 
còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh 
nhân duyên và cái danh đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng 
thượng duyên! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh nhân duyên là đại Bồ-tát; chính cái danh đẳng vô gián 
duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thường, hoặc vô thường của nhân duyên chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thường, hoặc vô thường của đăng vô gián duyên, sở 
duyên duyên, tăng thượng duyên chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thường, vô thường của nhân duyên; hoặc 
thường, vô thường của đăng, vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng 
thượng duyên, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, 
huống là có cái danh thường, vô thường của nhân duyên và cái danh 
thường, vô thường của đăng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng 
thượng duyên! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh thường, hoặc vô thường của nhân duyên là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thường, hoặc vô thường của đăng vô gián duyên, sở 
duyên duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
lạc, hoặc khổ của nhân duyên chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh 
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lạc, hoặc khổ của đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng 
duyên chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc lạc, khổ của nhân duyên; hoặc lạc, khổ 
của đăng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên, rốt ráo 
còn chẳng thê năm bắt được, vì tánh chẳng. có, huống là có cái danh 
lạc, khổ của nhân duyên và cái danh lạc, khổ của đăng vô gián duyên, 
sở duyên duyên, tăng thượng duyên! Các danh này đã chẳng có, thì tại 
sao có thể nói là chính cái danh lạc, hoặc khổ của nhân duyên là đại 
Bồ-tát; chính cái danh lạc, hoặc khổ của đăng vô gián duyên, sở duyên 
duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
ngã, hoặc vô ngã của nhân duyên chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh ngã, hoặc vô ngã của đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng 
thượng duyên chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc ngã, vô ngã của nhân duyên; hoặc ngã, vô 
ngã của đăng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên, rốt 
ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái 
danh ngã, vô ngã của nhân duyên và cái danh ngã, vô ngã của đẳng vô 
gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh ngã, hoặc vô ngã của 
nhân duyên là đại Bồ-tát; chính cái danh ngã, hoặc vô ngã của đăng vô 
gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịnh, hoặc bất tịnh của nhân duyên chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh tịnh, hoặc bắt tịnh của đăng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng 
thượng duyên chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịnh, bất tịnh của nhân duyên; hoặc tịnh, 
bắt tịnh của đăng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên, 
rốt ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái 
danh tịnh, bất tịnh của nhân duyên và cái danh tịnh, bất tịnh của đăng 
vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh tịnh, hoặc bắt tịnh của 
nhân duyên là đại Bồ-tát; chính cái danh tịnh, hoặc bắt tịnh của đăng 
vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
không, hoặc bất không của nhân duyên chẳng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh không, hoặc bất không của đăng vô gián duyên, sở duyên 
duyên, tăng thượng duyên chăng phải là đại Bồ-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Hoặc không, bất không của nhân duyên; hoặc 
không, bất không của đăng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng 
thượng duyên, rốt ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chắng có, 
huống là có cái danh không, bất không của nhân duyên và cái danh 
không, bất không của đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng 
thượng duyên! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh không, hoặc bất không của nhân duyên là đại Bồ-tát; 
chính cái danh không, hoặc bất không của đẳng vô gián duyên, sở 
duyên duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tướng, hoặc vô tướng của nhân duyên chắng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của đẳng vô gián duyên, sở 
duyên duyên, tăng thượng duyên chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tướng, vô tướng của nhân duyên; 
hoặc hữu tướng, vô tướng của đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, 
tăng thượng duyên, rốt ráo còn chắng thể năm bắt được, vì tánh chẳng 
có, huống là có cái danh hữu tướng, vô tướng của nhân duyên và cái 
danh hữu tướng, vô tướng của đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, 
tăng thượng duyên! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của nhân duyên là đại Bồ- 
tát; chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của đăng vô gián duyên, 
sở duyên duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu nguyện, hoặc vô nguyện của nhân duyên chẳng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của đắng vô gián duyên, 
sở duyên duyên, tăng thượng duyên chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu nguyện, vô nguyện của nhân duyên; 
hoặc hữu nguyện, vô nguyện của đăng vộ gián duyên, sở duyên duyên, 
tăng thượng duyên, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng 
có, huống là có cái danh hữu nguyện, vô nguyện của nhân duyên và 
cái danh hữu nguyện, vô nguyện của đẳng vô gián duyên, sở duyên 
duyên, tăng thượng duyên! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có 
thê nói là chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của nhân duyên 
là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của đăng vô 
gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịch tịnh, hoặc bắt tịch tịnh của nhân duyên chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của đăng vô gián duyên, sở 
duyên duyên, tăng thượng duyên chẳng phải là đại Bồ-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Hoặc tịch tịnh, bất tịch tịnh của nhân duyên; 
hoặc tịch tịnh, bất tịch tịnh của đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, 
tăng thượng duyên, rốt ráo còn chắng thể năm bắt được, vì tánh chẳng 
có, huống là có cái danh tịch tịnh, bắt tịch tịnh của nhân duyên và cái 
danh tịch tịnh, bất tịch tịnh của đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, 
tăng thượng duyên! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là 
chính cái danh tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của nhân duyên là đại Bồ- 
tát; chính cái danh tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của đẳng vô gián duyên, 
sở duyên duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
viễn ly, hoặc bất viễn ly của nhân duyên chắng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của đẳng vô gián duyên, sở 
duyên duyên, tăng thượng duyên chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thê Tôn! Hoặc viễn ly, bất viễn ly của nhân duyên; hoặc 
viễn ly, bất viễn ly của đăng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng 
thượng duyên, rốt ráo còn chăng thê năm bắt được, vì tánh chăng có, 
huống là có cái danh viễn ly, bất viễn ly của nhân duyên và cái danh 
viễn ly, bất viễn ly của đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng 
thượng duyên! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của nhân duyên là đại Bồ-tát; 
chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của đăng vô gián duyên, sở 
duyên duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu vi, hoặc vô vi của nhân duyên chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu vi, hoặc vô vi của đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng 
thượng duyên chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu vi, vô vi của nhân duyên; hoặc hữu VI, 
VÔ VI của đăng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên, rốt 
ráo còn chẳng thê nắm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái 
danh hữu vi, vô vi của nhân duyên và cái danh hữu vi, vô vi của đăng 
vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh hữu vi, hoặc vô vi của 
nhân duyên là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu vi, hoặc vô vi của đẳng 
vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu lậu, hoặc vô lậu của nhân duyên chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu của đẳng vô gián duyên, sở duyên 
duyên, tăng thượng duyên chẳng phải là đại Bồ-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu lậu, vô lậu của nhân duyên; hoặc hữu 
lậu, vô lậu của đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng 
duyên, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chắng có, huống là 
có cái danh hữu lậu, vô lậu của nhân duyên và cái danh hữu lậu, vô lậu 
của đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh hữu lậu, 
hoặc vô lậu của nhân duyên là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu lậu, hoặc 
vô lậu của đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên là 
đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
sanh, hoặc diệt của nhân duyên chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh sanh, hoặc diệt của đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng 
thượng duyên chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc sanh, diệt của nhân duyên; hoặc sanh, diệt 
của đăng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên, rốt ráo 
còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh 
sanh, diệt của nhân duyên và cái danh sanh, diệt của đăng vô gián 
duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên! Các danh này đã chẳng 
có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh sanh, hoặc diệt của nhân 
duyên là đại Bồ-tát; chính cái danh sanh, hoặc diệt của đăng VÔ gián 
duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thiện, hoặc phi thiện của nhân duyên chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh thiện, hoặc phi thiện của đăng vô gián duyên, sở duyên 
duyên, tăng thượng duyên chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thiện, phi thiện của nhân duyên; hoặc 
thiện, phi thiện của đăng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng 
duyên, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chắng có, huống là 
có cái danh thiện, phi thiện của nhân duyên và cái danh thiện, phi 
thiện của đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, táng thượng duyên! 
Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh 
thiện, hoặc phi thiện của nhân duyên là đại Bồ-tát; chính cái danh 
thiện, hoặc phi thiện của đăng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng 
thượng duyên là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tội, hoặc vô tội của nhân duyên chắng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu tội, hoặc vô tội của đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, 
tăng thượng duyên chắng phải là đại Bồ-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tội, vô tội của nhân duyên; hoặc hữu 
tội, vô tội của đăng. vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng 
duyên, rốt ráo còn chẳng thể nắm bắt được, vì tánh chắng có, huống là 
có cái danh hữu tội, vô tội của nhân duyên và cái danh hữu tội, vô tội 
của đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu tội, 
hoặc vô tội của nhân duyên là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu tội, hoặc 
vô tội của đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên là 
đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu phiền não, hoặc vô phiền não của nhân duyên chăng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của đăng vô 
gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên chăng phải là đại Bồ- 
tá? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu phiền não, vô phiền não của nhân 
duyên; hoặc hữu phiền não, vô phiền não của đẳng vô gián duyên, sở 
duyên duyên, tăng thượng duyên, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, 
vì tánh chẳng có, huống là có cái danh hữu phiền não, vô phiền não 
của nhân duyên và cái danh hữu phiền não, vô phiền não của đăng vô 
gián duyên, sở duyên duyên, táng thượng duyên! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh hữu phiền não, hoặc 
vô phiền não của nhân duyên là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu phiền 
não, hoặc vô phiền não của đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng 
thượng duyên là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thế gian, hoặc xuất thế gian của nhân duyên chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của đẳng vô gián duyên, sở 
duyên duyên, tăng thượng duyên chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thế gian, xuất thế gian của nhân duyên; 
hoặc thế gian, xuất thế gian của đăng vô gián duyên, sở duyên duyên, 
tăng thượng duyên, rốt ráo còn chẳng thê năm bắt được, vì tánh chẳng 
có, huồng là có cái danh thế gian, xuất thế gian của nhân duyên và cái 
danh thế gian, xuất thế gian của đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, 
tăng thượng duyên! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của nhân duyên là đại Bồ- 
tát; chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của đẳng vô gián 
duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của nhân duyên chăng phải là đại Bồ-tát; 
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chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của đẳng vô gián duyên, sở 
duyên duyên, tăng thượng duyên chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của nhân duyên; 
hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của đăng vô gián duyên, sở duyên duyên, 
tăng thượng duyên, rốt ráo còn chắng thể năm bắt được, vì tánh chẳng 
có, huống là có cái danh tạp nhiễm, thanh tịnh của nhân duyên và cái 
danh tạp nhiễm, thanh tịnh của đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, 
tăng thượng duyên! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của nhân duyên là đại Bồ- 
tát; chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của đăng vô gián duyên, 
sở duyên duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của nhân duyên chẳng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của đẳng vô 
gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên chăng phải là đại Bồ- 
tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của nhân 
duyên; hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết- bàn của đăng vô gián duyên, sở 
duyên duyên, tăng thượng duyên, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, 
vì tánh chăng có, huống là có cái danh thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn 
của nhân duyên và cái danh thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của đẳng vô 
gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc 
thuộc Niết-bàn của nhân duyên là đại Bồ-tát; chính cái danh thuộc 
sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của đăng vô gián duyên, sở duyên duyên, 
tăng thượng duyên là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của nhân duyên chăng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của đăng 
vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên chẳng phải là đại 
Bỏ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của nhân 
duyên; hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của đăng vô gián duyên, 
sở duyên duyên, tăng thượng duyên, rốt ráo còn chăng thể năm bắt 
được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh tại nội, tại ngoại, tại 
lưỡng gian của nhân duyên và cái danh tại nội, tại ngoại, tại lưỡng 
gian của đẳng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng thượng duyên! 
Các danh này đã chắng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh tại 
nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của nhân duyên là đại Bồ-tát; chính 
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cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của đăng vô gián duyên, 
sở duyên duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
khả đắc, hoặc bất khả đắc của nhân duyên chắng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của đẳng vô gián duyên, sở 
duyên duyên, tăng thượng duyên chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc khả đắc, bất khả đắc của nhân duyên; hoặc 
khả đắc, bất khả đắc của đăng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng 
thượng duyên, rốt ráo còn chắng thê nắm bắt được, vì tánh chắng có, 
huống là có cái danh khả đắc, bất khả đắc của nhân duyên và cái danh 
khả đắc, bất khả đắc của đăng vô gián duyên, sở duyên duyên, tăng 
thượng duyên! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của nhân duyên là đại Bồ-tát; 
chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của đẳng vô gián duyên, sở 
duyên duyên, tăng thượng duyên là đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính 
cái danh pháp do duyên sanh ra chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Pháp do duyên sanh ra 
rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái 
danh pháp do duyên sanh ra! Danh này đã chăng có, thì tại sao có thể 
nói là chính cái danh pháp do duyên sanh ra là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thường, hoặc vô thường của pháp do duyên sanh ra, chẳng phải là đại 
Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Thường, vô thường của pháp do duyên sanh ra, 
rốt ráo còn chẳng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huông là có cái 
danh thường, vô thường của pháp do duyên sanh ra! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh thường, hoặc vô 
thường của pháp do duyên sanh ra là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
lạc, hoặc khổ của pháp do duyên sanh ra, chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Lạc, khổ của pháp do duyên sanh ra, rốt ráo còn 
chăng thể năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh lạc, 
khổ của pháp do duyên sanh ra! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao 
có thê nói là chính cái danh lạc, hoặc khổ của pháp do duyên sanh ra 
là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
ngã, hoặc vô ngã của pháp do duyên sanh ra, chăng phải là đại Bồ-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Ngã, vô ngã của pháp do duyên sanh ra, rốt ráo 
còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh 
ngã, vô ngã của pháp do duyên sanh ra! Các danh này đã chẳng có, thì 
tại sao có thể nói là chính cái danh ngã, hoặc vô ngã của pháp do 
duyên sanh ra là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịnh, hoặc bất tịnh của pháp do duyên sanh ra, chẳng phải là đại Bồ- 
tá? 

Bạch Thế Tôn! Tịnh, bắt tịnh của pháp do duyên sanh ra, rốt ráo 
còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh 
tịnh, bất tịnh của pháp do duyên sanh ra! Các danh này đã chăng có, 
thì tại sao có thể nói là chính cái danh tịnh, hoặc bất tịnh của pháp do 
duyên sanh ra là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
không, hoặc bất không của pháp do duyên sanh ra, chăng phải là đại 
Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Không, bất không của pháp do duyên sanh ra, 
rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái 
danh không, bất không của pháp do duyên sanh ra! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh không, hoặc bất 
không của pháp do duyên sanh ra là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tướng, hoặc vô tướng của pháp do duyên sanh ra, chẳng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hữu tướng, vô tướng của pháp do duyên sanh 
ra, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có 
cái danh hữu tướng, vô tướng của pháp do duyên sanh ra! Các danh 
này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu tướng, 
hoặc vô tướng của pháp do duyên sanh ra là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu nguyện, hoặc vô nguyện của pháp do duyên sanh ra, chăng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hữu nguyện, vô nguyện của pháp do duyên 
sanh ra, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống 
là có cái danh hữu nguyện, vô nguyện của pháp do duyên sanh ra! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu 
nguyện, hoặc vô nguyện của pháp do duyên sanh ra là đại Bồ-tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của pháp do duyên sanh ra, chăng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Tịch tịnh, bất tịch tịnh của pháp do duyên sanh 
ra, rốt ráo còn chẳng thê nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có 
cái danh tịch tịnh, bất tịch tịnh của pháp do duyên sanh ra! Các danh 
này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh tịch tịnh, hoặc 
bắt tịch tịnh của pháp do duyên sanh ra là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
viễn ly, hoặc bất viễn ly của pháp do duyên sanh ra, chẳng phải là đại 
Bỏ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Viễn ly, bất viễn ly của pháp do duyên sanh ra, 
rốt ráo còn chẳng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huỗng là có cái 
danh viễn ly, bất viễn ly của pháp do duyên sanh ra! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn 
ly của pháp do duyên sanh ra là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu vi, hoặc vô vi của pháp do duyên sanh ra, chắng phải là đại Bồ- 
tá? 

Bạch Thế Tôn! Hữu vi, vô vi của pháp do duyên sanh ra, rốt ráo 
còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh 
hữu vi, vô vi của pháp do duyên sanh ra! Các danh này đã chăng có, 
thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu vi, hoặc vô vi của pháp do 
duyên sanh ra là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu lậu, hoặc vô lậu của pháp do duyên sanh ra, chăng phải là đại Bồ- 
tá? 

Bạch Thế Tôn! Hữu lậu, vô lậu của pháp do duyên sanh ra, rốt 
ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái 
danh hữu lậu, vô lậu của pháp do duyên sanh ra! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu 
của pháp do duyên sanh ra là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
sanh, hoặc diệt của pháp do duyên sanh ra, chắng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Sanh, diệt của pháp do duyên sanh ra, rốt ráo 
còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh 
sanh, diệt của pháp do duyên sanh ra! Các danh này đã chẳng có, thì 
tại sao có thể nói là chính cái danh sanh, hoặc diệt của pháp do duyên 
sanh ra là đại Bồ-tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thiện, hoặc phi thiện của pháp do duyên sanh ra, chăng phải là đại Bồ- 
tá? 

Bạch Thế Tôn! Thiện, phi thiện của pháp do duyên sanh ra, rốt 
ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái 
danh thiện, phi thiện của pháp do duyên sanh ra! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh thiện, hoặc phi thiện 
của pháp do duyên sanh ra là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tội, hoặc vô tội của pháp do duyên sanh ra, chăng phải là đại Bồ- 
tá? 

Bạch Thế Tôn! Hữu tội, vô tội của pháp do duyên sanh ra, rốt 
ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái 
danh hữu tội, vô tội của pháp do duyên sanh ra! Các danh này đã 
chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu tội, hoặc vô tội 
của pháp đo duyên sanh ra là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu phiền não, hoặc vô phiền não của pháp do duyên sanh ra, chẳng 
phải là đại Bằ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hữu phiền não, vô phiền não của pháp do duyên 
sanh ra, rốt ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống 
là có cái danh hữu phiền não, vô phiền não của pháp do duyên sanh ra! 
Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh hữu 
phiền não, hoặc vô phiền não của pháp do duyên sanh ra là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thế gian, hoặc xuất thế gian của pháp do duyên sanh ra, chăng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Thế gian, xuất thế gian của pháp do duyên sanh 
ra, rốt ráo còn chắng thê năm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có 
cái danh thế gian, xuất thế gian của pháp do duyên sanh ra! Các danh 
này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh thế gian, hoặc 
xuất thế gian của pháp do duyên sanh ra là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của pháp do duyên sanh ra, chăng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Tạp nhiễm, thanh tịnh của pháp do duyên sanh 
ra, rốt ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có 
cái danh tạp nhiễm, thanh tịnh của pháp do duyên sanh ra! Các danh 
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này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh tạp nhiễm, 
hoặc thanh tịnh của pháp do duyên sanh ra là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của pháp do duyên sanh ra, chăng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của pháp do 
duyên sanh ra, rốt ráo còn chắng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, 
huống là có cái danh thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của pháp do duyên 
sanh ra! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của pháp do duyên sanh ra là 
đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của pháp do duyên sanh ra, 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của pháp do 
duyên sanh ra, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, 
huống là có cái danh tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của pháp do 
duyên sanh ra! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của pháp do 
duyên sanh ra là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
khả đắc, hoặc bất khả đắc của pháp do duyên sanh ra, chẳng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Khả đắc, bất khả đắc của pháp do duyên sanh ra, 
rốt ráo còn chẳng thê nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái 
danh khả đắc, bất khả đắc của pháp do duyên sanh ra! Các danh này 
đã chẳng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh khả đắc, hoặc bất 
khả đắc của pháp do duyên sanh ra là đại Bồ-tát? 
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Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính cái 
danh vô minh chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh hành, thức, 
danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử chẳng phải là đại 
Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc vô minh, hành 
cho đến lão tử, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, 
huống là có cái danh vô minh và cái danh hành cho đến lão tử! Các 
danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh vô minh 
là đại Bồ-tát; chính cái danh hành cho đến lão tử là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thường, hoặc vô thường của vô minh chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh thường, hoặc vô thường của hành cho đến lão tử chẳng phải 
là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thường, vô thường của vô minh; hoặc 
thường, vô thường của hành cho đến lão tử, rốt ráo còn chăng thể nắm 
bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh thường, vô thường 
của vô minh và cái danh thường, vô thường của hành cho đến lão tử! 
Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh 
thường, hoặc vô thường của vô minh là đại Bồ-tát; chính cái danh 
thường, hoặc vô thường của hành cho đến lão tử là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
lạc, hoặc khổ của vô minh chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh lạc, 
hoặc khổ của hành cho đến lão tử chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc lạc, khô của vô minh; hoặc lạc, khổ của 
hành cho đến lão tử, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh 
chăng có, huống là có cái danh lạc, khổ của vô minh và cái danh lạc, 
khổ của hành cho đến lão tử! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có 
thể nói là chính cái danh lạc, hoặc khổ của vô minh là đại Bồ-tát; 
chính cái danh lạc, hoặc khổ của hành cho đến lão tử là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
ngã, hoặc vô ngã của vô minh chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh 
ngã, hoặc vô ngã của hành cho đến lão tử chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc ngã, vô ngã của vô minh; hoặc ngã, vô ngã 
của hành cho đến lão tử, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh 
chăng có, huống là có cái danh ngã, vô ngã của vô minh và cái danh 
ngã, vô ngã của hành cho đến lão tử! Các danh này đã chăng có, thì tại 
sao có thê nói là chính cái danh ngã, hoặc vô ngã của vô minh là đại 
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Bồ-tát; chính cái danh ngã, hoặc vô ngã của hành cho đến lão tử là đại 
Bỏ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịnh, hoặc bất tịnh của vô minh chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh tịnh, hoặc bất tịnh của hành cho đến lão tử chăng phải là đại Bồ- 
tá? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịnh, bất tịnh của vô minh; hoặc tịnh, bất 
tịnh của hành cho đến lão tử, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì 
tánh chẳng có, huống là có cái danh tịnh, bất tịnh của vô minh và cái 
danh tịnh, bất tịnh của hành cho đến lão tử! Các danh này đã chẳng có, 
thì tại sao có thể nói là chính cái danh tịnh, hoặc bất tịnh của vô minh 
là đại Bồ-tát; chính cái danh tịnh, hoặc bắt tịnh của hành cho đến lão 
tử là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
không, hoặc bất không của vô minh chắng phải là đại Bỗồ-tát; chính cái 
danh không, hoặc bất không của hành cho đến lão tử chẳng phải là đại 
Bỏ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc không, bất không của vô minh; hoặc 
không, bất không của hành cho đến lão tử, rốt ráo còn chẳng thể nắm 
bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh không, bất không của 
vô minh và cái danh không, bất không của hành cho đến lão tử! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh không, 
hoặc bắt không của vô minh là đại Bồ-tát; chính cái danh không, hoặc 
bất không của hành cho đến lão tử là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tướng, hoặc vô tướng của vô minh chẳng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của hành cho đến lão tử chẳng phải 
là đại Bằ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tướng, vô tướng của vô minh; hoặc 
hữu tướng, vô tướng của hành cho đến lão tử, rốt ráo còn chăng thê 
năm bắt được, vì tánh chăng có, huồng là có cái danh hữu tướng, vô 
tướng của vô minh và cái danh hữu tướng, vô tướng của hành cho đến 
lão tử! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
danh hữu tướng, hoặc vô tướng của vô minh là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu tướng, hoặc vô tướng của hành cho đến lão tử là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu nguyện, hoặc vô nguyện của vô minh chắng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của hành cho đến lão tử 
chăng phải là đại Bồ-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu nguyện, vô nguyện của vô minh; hoặc 
hữu nguyện, vô nguyện của hành cho đến lão tử, rốt ráo còn chăng thê 
năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu nguyện, vô 
nguyện của vô minh và cái danh hữu nguyện, vô nguyện của hành cho 
đến lão tử! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính 
cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của vô minh là đại Bô-tát; chính 
cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của hành cho đến lão tử là đại 
Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của vô minh chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của hành cho đến lão tử 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịch tịnh, bất tịch tịnh của vô minh; hoặc 
tịch tịnh, bất tịch tịnh của hành cho đến lão tử, rốt ráo còn chẳng thể 
năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh tịch tịnh, bắt tịch 
tịnh của vô minh và cái danh tịch tịnh, bất tịch tịnh của hành cho đến 
lão tử! Các danh này đã chắng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
danh tịch tịnh, hoặc bắt tịch tịnh của vô minh là đại Bồ-tát; chính cái 
danh tịch tịnh, hoặc bắt tịch tịnh của hành cho đến lão tử là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
viễn ly, hoặc bất viễn ly của vô minh chẳng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của hành cho đến lão tử chẳng phải 
là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc viễn ly, bất viễn ly của vô minh; hoặc viễn 
ly, bất viễn ly của hành cho đến lão tử, rốt ráo còn chăng thể năm bắt 
được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh viễn ly, bất viễn ly của 
vô minh và cái danh viễn ly, bất viễn ly của hành cho đến lão tử! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh viễn ly, 
hoặc bất viễn ly của vô minh là đại Bồ-tát; chính cái danh viễn ly, 
hoặc bất viễn ly của hành cho đến lão tử là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu vi, hoặc vô vi của vô minh chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu vi, hoặc vô vi của hành cho đến lão tử chẳng phải là đại Bồ- 
tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu vi, vô vi của vô minh; hoặc hữu vi, vô 
vi của hành cho đến lão tử, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì 
tánh chẳng có, huống là có cái danh hữu vi, vô vi của vô minh và cái 
danh hữu vi, vô vi của hành cho đến lão tử! Các danh này đã chắng có, 
thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu vi, hoặc vô vi của vô minh 
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là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu vi, hoặc vô vi của hành cho đến lão 
tử là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu lậu, hoặc vô lậu của vô minh chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu lậu, hoặc vô lậu của hành cho đến lão tử chẳng phải là đại 
Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu lậu, vô lậu của vô minh; hoặc hữu lậu, 
vô lậu của hành cho đến lão tử, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì 
tánh chăng có, huống là có cái danh hữu lậu, vô lậu của vô minh và cái 
danh hữu lậu, vô lậu của hành cho đến lão tử! Các danh này đã chăng 
có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu của vô 
minh là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu của hành cho 
đến lão tử là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
sanh, hoặc diệt của vô minh chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh 
sanh, hoặc diệt của hành cho đến lão tử chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc sanh, diệt của vô minh; hoặc sanh, diệt 
của hành cho đến lão tử, rốt ráo còn chắng thể năm bắt được, vì tánh 
chăng có, huống là có cái danh sanh, diệt của vô minh và cái danh 
sanh, điệt của hành cho đến lão tử! Các danh này đã chăng có, thì tại 
sao có thể nói là chính cái danh sanh, hoặc diệt của vô minh là đại Bồ- 
tát; chính cái danh sanh, hoặc diệt của hành cho đến lão tử là đại Bồ- 
tát 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thiện, hoặc phi thiện của vô minh chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh thiện, hoặc phi thiện của hành cho đến lão tử chăng phải là đại 
Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thiện, phi thiện của vô minh; hoặc thiện, 
phi thiện của hành cho đến lão tử, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, 
vì tánh chăng có, huống là có cái danh thiện, phi thiện của vô minh và 
cái danh thiện, phi thiện của hành cho đến lão tử! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh thiện, hoặc phi thiện 
của vô minh là đại Bồ-tát; chính cái danh thiện, hoặc phi thiện của 
hành cho đến lão tử là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tội, hoặc vô tội của vô minh chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu tội, hoặc vô tội của hành cho đến lão tử chăng phải là đại 
Bô-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tội, vô tội của vô minh; hoặc hữu tội, 
vô tội của hành cho đến lão tử, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì 
tánh chăng có, huống là có cái danh hữu tội, vô tội của vô minh và cái 
danh hữu tội, vô tội của hành cho đến lão tử! Các danh này đã chăng 
có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu tội, hoặc vô tội của vô 
minh là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu tội, hoặc vô tội của hành cho 
đến lão tử là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu phiền não, hoặc vô phiền não của vô minh chắng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của hành cho đến 
lão tử chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu phiền não, vô phiền não của vô minh; 
hoặc hữu phiền não, vô phiền não của hành cho đến lão tử, rốt ráo còn 
chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu 
phiền não, vô phiền não của vô minh và cái danh hữu phiền não, vô 
phiền não của hành cho đến lão tử! Các danh này đã chăng có, thì tại 
sao có thê nói là chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của 
vô minh là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền 
não của hành cho đến lão tử là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thế gian, hoặc xuất thế gian của vô minh chẳng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của hành cho đến lão tử 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thế gian, xuất thế gian của vô minh; hoặc 
thế gian, xuất thế gian của hành cho đến lão tử, rốt ráo còn chắng thê 
nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh thế gian, xuất 
thế gian của vô minh và cái danh thế gian, xuất thế gian của hành cho 
đến lão tử! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính 
cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của vô minh là đại Bồ-tát; chính 
cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của hành cho đến lão tử là đại 
Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của vô minh chẳng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của hành cho đến lão tử 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của vô minh; hoặc 
tạp nhiễm, thanh tịnh của hành cho đến lão tử, rốt ráo còn chẳng thể 
năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh tạp nhiễm, thanh 
tịnh của vô minh và cái danh tạp nhiễm, thanh tịnh của hành cho đến 
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lão tử! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của vô minh là đại Bồ-tát; chính cái 
danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của hành cho đến lão tử là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bản của vô minh chắng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của hành cho 
đến lão tử chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của vô 
minh; hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niễt-bản của hành cho đến lão tử, rốt 
ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái 
danh thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của vô minh và cái danh thuộc 
sanh tử, thuộc Niết-bàn của hành cho đến lão tử! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc 
thuộc Niết-bàn của vô minh là đại Bồ-tát; chính cái danh thuộc sanh 
tử, hoặc thuộc Niết-bàn của hành cho đến lão tử là đại Bô-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của vô minh chăng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của hành 
cho đến lão tử chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của vô 
minh; hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của hành cho đến lão tử, 
rốt ráo còn chẳng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái 
danh tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của vô minh và cái danh tại nội, 
tại ngoại, tại lưỡng gian của hành cho đến lão tử! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc 
tại lưỡng gian của vô minh là đại Bồ-tát; chính cái danh tại nội, tại 
ngoại, hoặc tại lưỡng gian của hành cho đến lão tử là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
khả đắc, hoặc bất khả đắc của vô minh chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của hành cho đến lão tử chăng phải 
là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc khả đắc, bất khả đắc của vô minh; hoặc 
khả đắc, bất khả đắc của hành cho đến lão tử, rốt ráo còn chắng thể 
năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh khả đắc, bất khả 
đắc của vô minh và cái danh khả đắc, bất khả đắc của hành cho đến 
lão tử! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của vô minh là đại Bồ-tát; chính cái 
danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của hành cho đến lão tử là đại Bồ-tát? 
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Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính cái 
danh bó thí Ba-la-mật-đa chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh tịnh 
giới, an nhẫn, tinh tắn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa chăng phải là đại 
Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc bồ thí Ba-la-mật- 
đa hoặc tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, rốt 
ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái 
danh bố thí Ba-la-mật-đa và cái danh tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh 
lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa! Các danh này đã chắng có, thì tại sao có thê 
nói là chính cái danh bố thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát; chính cái danh 
tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ- 
tát 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thường, hoặc vô thường của bồ thí Ba-la-mật-đa chăng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh thường, hoặc vô thường của tịnh giới, an nhẫn, tinh 
tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thường, vô thường của bố thí Ba-la-mật- 
đa; hoặc thường, vô thường của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh 
chăng có, huống là có cái danh thường, vô thường của bố thí Ba-la- 
mật-đa và cái danh thường, vô thường của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, 
tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có 
thể nói là chính cái danh thường, hoặc vô thường của bố thí Ba-la- 
mật-đa là đại Bồ-tát; chính cái danh thường, hoặc vô thường của tịnh 
giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bô-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
lạc, hoặc khổ của bố thí Ba-la-mật-đa chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh lạc, hoặc khổ của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc lạc, khổ của bố thí Ba-la-mật-đa; hoặc lạc, 
khổ của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, rốt 
ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái 
danh lạc, khổ của bố thí Ba-la-mật-đa và cái danh lạc, khổ của tịnh 
giới, an nhãn, tỉnh tắn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh lạc, hoặc khổ của bố 
thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát; chính cái danh lạc, hoặc khổ của tịnh 
giới, an nhẫn, tinh tắn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
ngã, hoặc vô ngã của bố thí Ba-la-mật-đa chăng phải là đại Bồ-tát; 
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chính cái danh ngã, hoặc vô ngã của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh 
lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc ngã, vô ngã của bó thí Ba-la-mật-đa; hoặc 
ngã, vô ngã của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, rốt ráo còn chắng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có 
cái danh ngã, vô ngã của bố thí Ba-la-mật-đa và cái danh ngã, vô ngã 
của tịnh giới, an nhãn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh ngã, 
hoặc vô ngã của bồ thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát; chính cái danh ngã, 
hoặc vô ngã của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịnh, hoặc bắt tịnh của bố thí Ba-la-mật-đa chẳng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh tịnh, hoặc bắt tịnh của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh 
lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịnh, bất tịnh của bố thí Ba-la-mật-đa; 
hoặc tịnh, bất tịnh của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, 
huống là có cái danh tịnh, bất tịnh của bố thí Ba-la-mật-đa và cái danh 
tịnh, bất tịnh của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
danh tịnh, hoặc bất tịnh của bố thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát; chính 
cái danh tịnh, hoặc bắt tịnh của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
không, hoặc bất không của bố thí Ba-la-mật-đa chắng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh không, hoặc bất không của tịnh giới, an nhãn, tinh 
tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc không, bất không của bố thí Ba-la-mật-đa; 
hoặc không, bất không của tịnh giới, an nhân, tinh tấn, tịnh lự, Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng 
có, huống là có cái danh không, bất không của bố thí Ba-la-mật-đa và 
cái danh không, bất không của tịnh giới, an nhẫn, tinh tắn, tịnh lự, Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thê nói là 
chính cái danh không, hoặc bất không của bố thí Ba-la-mật-đa là đại 
Bồ-tát; chính cái danh không, hoặc bất không của tịnh giới, an nhãn, 
tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tướng, hoặc vô tướng của bố thí Ba-la-mật-đa chăng phải là đại 
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Bồ-tát; chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của tịnh giới, an 
nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tướng, vô tướng của bồ thí Ba-la-mật- 
đa; hoặc hữu tướng, vô tướng của tịnh giới, an nhẫn, tinh tắn, tịnh lự, 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh 
chăng có, huống là có cái danh hữu tướng, vô tướng của bố thí Ba-la- 
mật-đa và cái danh hữu tướng, vô tướng của tịnh giới, an nhẫn, tinh 
tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa! Các danh này đã chăng có, thì tại 
sao có thể nói là chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của bồ thí 
Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng 
của tịnh giới, an nhẫn, tỉnh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại 
Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu nguyện, hoặc vô nguyện của bồ thí Ba-la-mật-đa chăng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của tịnh giới, an 
nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu nguyện, vô nguyện của bố thí Ba-la- 
mật-đa; hoặc hữu nguyện, vô nguyện của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, 
tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì 
tánh chẳng có, huống là có cái danh hữu nguyện, vô nguyện của bố thí 
Ba-la-mật-đa và cái danh hữu nguyện, vô nguyện của tịnh giới, an 
nhẫn, tỉnh tắn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa! Các danh này đã chăng 
có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô 
nguyện của bố thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu 
nguyện, hoặc vô nguyện của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của bố thí Ba-la-mật-đa chăng phải là đại 
Bỏ-tát; chính cái danh tịch tịnh, hoặc bắt tịch tịnh của tịnh giới, an 
nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịch tịnh, bất tịch tịnh của bố thí Ba-la- 
mật-đa; hoặc tịch tịnh, bất tịch tịnh của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, 
tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì 
tánh chẳng có, huống là có cái danh tịch tịnh, bất tịch tịnh của bồ thí 
Ba-la-mật-đa và cái danh tịch tịnh, bất tịch tịnh của tịnh giới, an nhẫn, 
tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa! Các danh này đã chắng có, thì 
tại sao có thể nói là chính cái danh tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của bố 
thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát; chính cái danh tịch tịnh, hoặc bất tịch 


595 


Kinh Đại Bát Nhã Ba La Mật Đa 


tịnh của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa là 
đại Bô-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
viễn ly, hoặc bất viễn ly của bố thí Ba-la-mật-đa chăng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của tịnh giới, an nhẫn, tinh 
tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc viễn ly, bất viễn ly của bố thí Ba-la-mật- 
đa; hoặc viễn ly, bất viễn ly của tịnh giới, an nhân, tinh tấn, tịnh lự, 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa, rốt ráo còn _chắng thê nắm bắt được, vì tánh 
chăng có, huống là có cái danh viễn ly, bất viễn ly của bố thí Ba-la- 
mật-đa và cái danh viễn ly, bất viễn ly của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, 
tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có 
thể nói là chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của bố thí Ba-la- 
mật-đa là đại Bồ-tát; chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của tịnh 
giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu vi, hoặc vô vi của bố thí Ba-la-mật-đa chắng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu vi, hoặc vô vi của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh 
lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu vi, vô vi của bố thí Ba-la-mật-đa; 
hoặc hữu vi, vô vi của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, 
huống là có cái danh hữu vi, vô vi của bố thí Ba-la-mật-đa và cái danh 
hữu vi, vô vi của tịnh giới, an nhãn, tỉnh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái 
danh hữu vi, hoặc vô vi của bố thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát; chính 
cái danh hữu vi, hoặc vô vi của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu lậu, hoặc vô lậu của bồ thí Ba-la-mật-đa chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu của tịnh giới, an nhẫn, tỉnh tấn, 
tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu lậu, vô lậu của bố thí Ba-la-mật-đa; 
hoặc hữu lậu, vô lậu của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa, rốt ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chăng có, 
huống là có cái danh hữu lậu, vô lậu của bố thí Ba-la-mật-đa và cái 
danh hữu lậu, vô lậu của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính 
cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu của bố thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát; 
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chính cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, 
tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
sanh, hoặc diệt của bố thí Ba-la-mật-đa chẳng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh sanh, hoặc diệt của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc sanh, diệt của bố thí Ba-la-mật-đa; hoặc 
sanh, diệt của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, rốt ráo còn chắng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có 
cái danh sanh, diệt của bố thí Ba-la-mật-đa và cái danh sanh, diệt của 
tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa! Các danh 
này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh sanh, hoặc diệt 
của bố thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát; chính cái danh sanh, hoặc diệt 
của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại 
Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thiện, hoặc phi thiện của bố thí Ba-la-mật-đa chẳng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thiện, hoặc phi thiện của tịnh giới, an nhẫn, tỉnh tấn, 
tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thiện, phi thiện của bó thí Ba-la-mật-đa; 
hoặc thiện, phi thiện của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa, rốt ráo còn chẳng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, 
huống là có cái danh thiện, phi thiện của bố thí Ba-la-mật-đa và cái 
danh thiện, phi thiện của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính 
cái danh thiện, hoặc phi thiện của bố thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thiện, hoặc phi thiện của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, 
tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tội, hoặc vô tội của bố thí Ba-la-mật-đa chẳng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu tội, hoặc vô tội của tịnh giới, an nhẫn, tinh tắn, tịnh 
lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tội, vô tội của bố thí Ba-la-mật-đa; 
hoặc hữu tội, vô tội của tịnh giới, an nhẫn, tỉnh tấn, tịnh lự, Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa, rốt ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chăng có, 
huống là có cái danh hữu tội, vô tội của bố thí Ba-la-mật-đa và cái 
danh hữu tội, vô tội của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính 
cái danh hữu tội, hoặc vô tội của bố thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát; 
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chính cái danh hữu tội, hoặc vô tội của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh 
lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu phiền não, hoặc vô phiền não của bố thí Ba-la-mật-đa chăng phải 
là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của 
tịnh giới, an nhẫn, tinh tắn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa chăng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu phiền não, vô phiền não của bố thí 
Ba-la-mật-đa; hoặc hữu phiền não, vô phiền não của tịnh giới, an 
nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, rốt ráo còn chăng thể 
năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh hữu phiền não, 
vô phiền não của bố thí Ba-la-mật-đa và cái danh hữu phiên não, vô 
phiền não của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh 
hữu phiền não, hoặc vô phiền não của bố thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ- 
tát; chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của tịnh giới, an 
nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thế gian, hoặc xuất thế gian của bố thí Ba-la-mật-đa chẳng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của tịnh ĐiớI, an 
nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật- đa chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thế gian, xuất thế gian của bố thí Ba- la- 
mật-đa; hoặc thế gian, xuất thế gian của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, 
tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, rốt ráo còn chẳng thể năm bắt được, vì 
tánh chăng có, huống là có cái danh thế gian, xuất thế gian của bồ thí 
Ba-la-mật-đa và cái danh thế gian, xuất thế gian của tịnh giới, an nhẫn, 
tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa! Các danh này đã chăng có, thì 
tại sao có thể nói là chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của bố 
thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát; chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế 
gian của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa là 
đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của bố thí Ba-la-mật-đa chăng phải là đại 
Bỏ-tát; chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của tịnh giới, an 
nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của bố thí Ba-la- 
mật-đa; hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, 
tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì 
tánh chăng có, huống là có cái danh tạp nhiễm, thanh tịnh của bồ thí 
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Ba-la-mật-đa và cái danh tạp nhiễm, thanh tịnh của tịnh ØIỚớI, an nhãn, 
tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa! Các danh này đã chăng có, thì 
tại sao có thể nói là chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của bố 
thí Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát; chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh 
tịnh của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa là 
đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của bồ thí Ba-la-mật-đa chăng phải 
là đại Bồ-tát; chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của 
tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa chăng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của bồ thí 
Ba-la-mật-đa; hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của tịnh giới, an 
nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, rốt ráo còn chăng thể 
nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh thuộc sanh tử, 
thuộc Niết-bản của bố thí Ba-la-mật-đa và cái danh thuộc sanh tử, 
thuộc Niết-bàn của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của bồ thí Ba-la-mật-đa là đại 
Bồ-tát; chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của tịnh 
giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của bố thí Ba-la-mật-đa chăng 
phải là đại Bồ-tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian 
của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa chăng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của bố thí 
Ba-la-mật-đa; hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của tịnh giới, an 
nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, rốt ráo còn chăng thể 
nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh tại nội, tại ngoại, 
tại lưỡng gian của bồ thí Ba-la-mật-đa và cái danh tại nội, tại ngoại, tại 
lưỡng gian của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh 
tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của bố thí Ba-la-mật-đa là đại 
Bồ-tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của tịnh 
giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
khả đắc, hoặc bất khả đắc của bố thí Ba-la-mật-đa chắng phải là đại 
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Bồ-tát; chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của tịnh giới, an 
nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc khả đắc, bất khả đắc của bồ thí Ba-la-mật- 
đa; hoặc khả đắc, bất khả đắc của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh 
chăng có, huống là có cái danh khả đắc, bất khả đắc của bố thí Ba-la- 
mật-đa và cái danh khả đắc, bất khả đắc của tịnh giới, an nhẫn, tinh 
tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa! Các danh này đã chăng có, thì tại 
sao có thể nói là chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của bố thí 
Ba-la-mật-đa là đại Bồ-tát; chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc 
của tịnh giới, an nhẫn, tinh tắn, tịnh lự, bát nhã Ba-la-mật-đa là đại 
Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính cái 
danh không nội chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh không ngoại, 
không nội ngoại, không không, không lớn, không thắng nghĩa, không 
hữu vi, không vô vi, không rốt ráo, không biên giới, không tản mạn, 
không không đối khác, không bổn tánh, không tự tướng, không cộng 
tướng, không tất cả pháp, không chắng thể năm bắt được, không 
không tánh, không tự tánh, không không tánh tự tánh chẳng phải là đại 
Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Cái không nội, cái 
không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh, rốt ráo còn chẳng 
thể năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh không nội và 
cái danh không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh! Các danh 
này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh không nội là 
đại Bồ-tát; chính cái danh không ngoại cho đến không không tánh tự 
tánh là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thường, hoặc vô thường của cái không nội chẳng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thường, hoặc vô thường của cái không ngoại cho đến 
cái không không tánh tự tánh chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thường, vô thường của cái không nội; 
hoặc thường, vô thường của cái không ngoại cho đến cái không không 
tánh tự tánh, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, 
huống là có cái danh thường, vô thường của cái không nội và cái danh 
thường, vô thường của cái không ngoại cho đến cái không không tánh 
tự tánh! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
danh thường, hoặc vô thường của cái không nội là đại Bồ-tát; chính 
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cái danh thường, hoặc vô thường của cái không ngoại cho đến cái 
không không tánh tự tánh là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
lạc, hoặc khổ của cái không nội chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh lạc, hoặc khổ của cái không ngoại cho đến cái không không tánh 
tự tánh chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc lạc, khô của cái không nội; hoặc lạc, khổ 
của cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh, rốt ráo còn 
chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh lạc, 
khô của cái không nội và cái danh lạc, khô của cái không ngoại cho 
đến cái không không tánh tự tánh! Các danh này đã chăng có, thì tại 
sao có thể nói là chính cái đanh lạc, hoặc khổ của cái không nội là đại 
Bồ-tát; chính cái danh lạc, hoặc khổ của cái không ngoại cho đến cái 
không không tánh tự tánh là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
ngã, hoặc vô ngã của cái không nội chắng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh ngã, hoặc vô ngã của cái không ngoại cho đến cái không không 
tánh tự tánh chắng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc ngã, vô ngã của cái không nội; hoặc ngã, 
vô ngã của cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh, rốt 
ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái 
danh ngã, vô ngã của cái không nội và cái danh ngã, vô ngã của cái 
không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh ngã, hoặc vô ngã của 
cái không nội là đại Bồ-tát; chính cái danh ngã, hoặc vô ngã của cái 
không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịnh, hoặc bắt tịnh của cái không nội chẳng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh tịnh, hoặc bất tịnh của cái không ngoại cho đến cái không 
không tánh tự tánh chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịnh, bất tịnh của cái không nội; hoặc tịnh, 
bất tịnh của cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh, rốt 
ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái 
danh tịnh, bất tịnh của cái không nội và cái danh tịnh, bất tịnh của cái 
không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh tịnh, hoặc bắt tịnh của 
cái không nội là đại Bồ-tát; chính cái danh tịnh, hoặc bất tịnh của cái 
không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh là đại Bồ-tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
không, hoặc bất không của cái không nội chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh không, hoặc bất không của cái không ngoại cho đến cái 
không không tánh tự tánh chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc không, bất không của cái không nội,; hoặc 
không, bắt không của cái không ngoại cho đến cái không không tánh 
tự tánh, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huỗng 
là có cái danh không, bất không của cái không nội, và cái danh không, 
bất không của cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh! 
Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh 
không, hoặc bất không của cái không nội là đại Bồ-tát; chính cái danh 
không, hoặc bất không của cái không ngoại cho đến cái không không 
tánh tự tánh là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tướng, hoặc vô tướng của cái không nội chắng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của cái không ngoại cho đến 
cái không không tánh tự tánh chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tướng, vô tướng của cái không nội; 
hoặc hữu tướng, vô tướng của cái không ngoại cho đến cái không 
không tánh tự tánh, rốt ráo còn chăng thê năm bắt được, vì tánh chẳng 
có, huống là có cái danh hữu tướng, vô tướng của cái không nội và cái 
danh hữu tướng, vô tướng của cái không ngoại cho đến cái không 
không tánh tự tánh! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của cái không nội là đại Bồ- 
tát; chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của cái không ngoại cho 
đến cái không không tánh tự tánh là đại Bồ-tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu nguyện, hoặc vô nguyện của cái không nội chắng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của cái không ngoại 
cho đến cái không không tánh tự tánh chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu nguyện, vô nguyện của cái không nội; 
hoặc hữu nguyện, vô nguyện của cái không ngoại cho đến cái không 
không tánh tự tánh, rốt ráo còn chăng thê năm bắt được, vì tánh chẳng 
có, huồng là có cái danh hữu nguyện, vô nguyện của cái không nội và 
cái danh hữu nguyện, vô nguyện của cái không ngoại cho đến cái 
không không tánh tự tánh! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể 
nói là chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của cái không nội 
là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của cái 
không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của cái không nội chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của cái không ngoại cho 
đến cái không không tánh tự tánh chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịch tịnh, bất tịch tịnh của cái không nội; 
hoặc tịch tịnh, bất tịch tịnh của cái không ngoại cho đến cái không 
không tánh tự tánh, rốt ráo còn chăng thê năm bắt được, vì tánh chẳng 
có, huồng là có cái danh tịch tịnh, bất tịch tịnh của cái không nội và 
cái danh tịch tịnh, bất tịch tịnh của cái không ngoại cho đến cái không 
không tánh tự tánh! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thê nói là 
chính cái danh tịch tịnh, hoặc bắt tịch tịnh của cái không nội là đại Bô- 
tát; chính cái danh tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của cái không ngoại cho 
đến cái không không tánh tự tánh là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
viễn ly, hoặc bất viễn ly của cái không nội chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của cái không ngoại cho đến 
cái không không tánh tự tánh chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc viễn ly, bất viễn ly của cái không nội; 
hoặc viễn ly, bất viễn ly của cái không ngoại cho đến cái không không 
tánh tự tánh, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, 
huống là có cái danh viễn ly, bất viễn ly của cái không nội và cái danh 
viễn ly, bất viễn ly của cái không ngoại cho đến cái không không tánh 
tự tánh! Các danh này đã chắng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của cái không nội là đại Bồ-tát; chính 
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cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của cái không ngoại cho đến cái 
không không tánh tự tánh là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu vi, hoặc vô vi của cái không nội chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh hữu vi, hoặc vô vi của cái không ngoại cho đến cái không 
không tánh tự tánh chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu vi, vô vi của cái không nội; hoặc hữu 
vi, vô vi của cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh, 
rốt ráo còn chắng thể năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái 
danh hữu vi, vô vi của cái không nội và cái danh hữu vị, vô vi của cải 
không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh hữu vi, hoặc vô vi của 
cái không nội là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu vi, hoặc vô vi của cái 
không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu lậu, hoặc vô lậu của cái không nội chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu của cái không ngoại cho đến cái không 
không tánh tự tánh chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu lậu, vô lậu của cái không nội; hoặc 
hữu lậu, vô lậu của cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự 
tánh, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là 
có cái danh hữu lậu, vô lậu của cái không nội và cái danh hữu lậu, vô 
lậu của cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh hữu lậu, 
hoặc vô lậu của cái không nội là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu lậu, 
hoặc vô lậu của cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh 
là đại Bằ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
sanh, hoặc diệt của cái không nội chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh sanh, hoặc diệt của cái không ngoại cho đến cái không không 
tánh tự tánh chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc sanh, diệt của cái không nội; hoặc sanh, 
diệt của cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh, rốt ráo 
còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh 
sanh, diệt của cái không nội và cái danh sanh, diệt của cái không ngoại 
cho đến cái không không tánh tự tánh! Các danh này đã chăng có, thì 
tại sao có thê nói là chính cái danh sanh, hoặc diệt của cái không nội là 
đại Bồ-tát; chính cái danh sanh, hoặc diệt của cái không ngoại cho đến 
cái không không tánh tự tánh là đại Bồ-tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thiện, hoặc phi thiện của cái không nội chẳng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh thiện, hoặc phi thiện của cái không ngoại cho đến cái không 
không tánh tự tánh chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thiện, phi thiện của cái không nội; hoặc 
thiện, phi thiện của cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự 
tánh, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là 
có cái danh thiện, phi thiện của cái không nội và cái danh thiện, phi 
thiện của cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh thiện, 
hoặc phi thiện của cái không nội là đại Bồ-tát; chính cái danh thiện, 
hoặc phi thiện của cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự 
tánh là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tội, hoặc vô tội của cái không nội chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh hữu tội, hoặc vô tội của cái không ngoại cho đến cái không 
không tánh tự tánh chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tội, vô tội của cái không nội; hoặc 
hữu tội, vô tội của cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự 
tánh, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là 
có cái danh hữu tội, vô tội của cái không nội và cái danh hữu tội, vô 
tội của cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu tội, 
hoặc vô tội của cái không nội là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu tội, 
hoặc vô tội của cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh 
là đại Bằ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu phiền não, hoặc vô phiền não của cái không nội chăng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của cái 
không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh chẳng phải là đại 
Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu phiền não, vô phiền não của cái 
không nội; hoặc hữu phiền não, vô phiền não của cái không ngoại cho 
đến cái không không tánh tự tánh, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, 
vì tánh chẳng có, huống là có cái danh hữu phiền não, vô phiền não 
của cái không nội và cái danh hữu phiền não, vô phiền não của cái 
không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh hữu phiền não, hoặc 
vô phiền não của cái không nội là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu phiền 
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não, hoặc vô phiền não của cái không ngoại cho đến cái không không 
tánh tự tánh là đại Bô-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thế gian, hoặc xuất thế gian của cái không nội chăng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của cái không ngoại 
cho đến cái không không tánh tự tánh chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thế gian, xuất thế gian của cái không nội; 
hoặc thế gian, xuất thế gian của cái không ngoại cho đến cái không 
không tánh tự tánh, rốt ráo còn chăng thê năm bắt được, vì tánh chăng 
có, huống là có cái danh thế gian, xuất thế gian của cái không nội và 
cái danh thế gian, xuất thế gian của cái không ngoại cho đến cái không 
không tánh tự tánh! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thê nói là 
chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của cái không nội là đại 
Bồ-tát; chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của cái không 
ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của cái không nội chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của cái không ngoại cho 
đến cái không không tánh tự tánh chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của cái không nội; 
hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của cái không ngoại cho đến cái không 
không tánh tự tánh, rốt ráo còn chăng thê năm bắt được, vì tánh chẳng 
có, huồng là có cái danh tạp nhiễm, thanh tịnh của cái không nội và 
cái danh tạp nhiễm, thanh tịnh của cái không ngoại cho đến cái không 
không tánh tự tánh! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của cái không nội là đại Bồ- 
tát; chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của cái không ngoại cho 
đến cái không không tánh tự tánh là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của cái không nội chăng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của cái 
không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh chẳng phải là đại 
Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của cái 
không nội; hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của cái không ngoại 
cho đến cái không không tánh tự tánh, rốt ráo còn chẳng thể nắm bắt 
được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh thuộc sanh tử, thuộc 
Niết-bàn của cái không nội và cái danh thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn 
của cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh! Các danh 
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này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh thuộc sanh tử, 
hoặc thuộc Niết-bàn của cái không nội là đại Bồ-tát; chính cái danh 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của cái không ngoại cho đến cái 
không không tánh tự tánh là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của cái không nội chăng phải là 
đại Bồ-tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của cái 
không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh chăng phải là đại 
Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của cái 
không nội; hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của cái không ngoại 
cho đến cái không không tánh tự tánh, rốt ráo còn chăng thê nắm bắt 
được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh tại nội, tại ngoại, tại 
lưỡng gian của cái không nội và cái danh tại nội, tại ngoại, tại lưỡng 
gian của cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh tại nội, 
tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của cái không nội là đại Bồ-tát; chính cái 
danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của cái không ngoại cho 
đến cái không không tánh tự tánh là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
khả đắc, hoặc bất khả đắc của cái không nội chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của cái không ngoại cho đến 
cái không không tánh tự tánh chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc khả đắc, bất khả đắc của cái không nội; 
hoặc khả đắc, bất khả đắc của cái không ngoại cho đến cái không 
không tánh tự tánh, rốt ráo còn chăng thê năm bắt được, vì tánh chẳng 
có, huôồng là có cái danh khả đắc, bất khả đắc của cái không nội và cái 
danh khả đắc, bất khả đắc của cái không ngoại cho đến cái không 
không tánh tự tánh! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thê nói là 
chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của cái không nội là đại Bồ- 
tát; chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của cái không ngoại cho 
đến cái không không tánh tự tánh là đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính cái 
danh chơn như chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh pháp giới, 
pháp tánh, tánh chẳng hư vọng, tánh chăng đổi khác, tánh bình đăng, 
tánh ly sanh, định pháp, trụ pháp, thật tế, cõi hư không, cõi chắng thê 
nghĩ bàn chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc chơn như; hoặc 
pháp giới cho đến cõi chăng thể nghĩ bàn, rốt ráo còn chẳng thể nắm 
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bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh chơn như và cái danh 
pháp giới cho đến cõi chẳng thể nghĩ bàn! Các danh này đã chẳng có, 
thì tại sao có thể nói là chính cái danh chơn như là đại Bồ-tát; chính 
cái danh pháp giới cho đến cõi chăng thê nghĩ bàn là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thường, hoặc vô thường của chơn như chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh thường, hoặc vô thường của pháp giới cho đến cõi chắng thể 
nghĩ bàn chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thường, vô thường của chơn như; hoặc 
thường, vô thường của pháp giới cho đến cõi chẳng thể nghĩ bản, rốt 
ráo còn chẳng thê nắm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái 
danh thường, vô thường của chơn như và cái danh thường, vô thường 
của pháp giới cho đến cõi chẳng thể nghĩ bàn! Các danh này đã chẳng 
có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh thường, hoặc vô thường của 
chơn như là đại Bồ-tát; chính cái danh thường, hoặc vô thường của 
pháp giới cho đến cõi chẳng thể nghĩ bàn là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
lạc, hoặc khô của chơn như chắng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh 
lạc, hoặc khổ của pháp giới cho đến cõi chăng thể nghĩ bản chẳng phải 
là đại Bằ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc lạc, khô của chơn như; hoặc lạc, khổ của 
pháp giới cho đến cõi chăng thể nghĩ bàn, rốt ráo còn chăng thể nắm 
bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh lạc, khổ của chơn 
như và cái danh lạc, khổ của pháp giới cho đến cõi chắng thể nghĩ 
bàn! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh 
lạc, hoặc khổ của chơn như là đại Bồ-tát; chính cái danh lạc, hoặc khổ 
của pháp giới cho đến cõi chăng thê nghĩ bàn là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
ngã, hoặc vô ngã của chơn như chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh ngã, hoặc vô ngã của pháp giới cho đến cõi chẳng thể nghĩ bàn 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc ngã, vô ngã của chơn như; hoặc ngã, vô 
ngã của pháp giới cho đến cõi chăng thể nghĩ bản, rốt ráo còn chẳng 
thê nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh ngã, vô ngã 
của chơn như và cái danh ngã, vô ngã của pháp giới cho đến cõi chẳng 
thê nghĩ bàn! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thê nói là chính 
cái danh ngã, hoặc vô ngã của chơn như là đại Bồ-tát; chính cái danh 
ngã, hoặc vô ngã của pháp giới cho đến cõi chẳng thể nghĩ bàn là đại 
Bô-tát? 


609 


Kinh Đại Bát Nhã Ba La Mật Đa 


Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịnh, hoặc bất tịnh của chơn như chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh tịnh, hoặc bất tịnh của pháp giới cho đến cõi chăng thể nghĩ bàn 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịnh, bất tịnh của chơn như; hoặc tịnh, bất 
tịnh của pháp giới cho đến cõi chẳng thể nghĩ bàn, rốt ráo còn chăng 
thể năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh tịnh, bất tịnh 
của chơn như và cái danh tịnh, bất tịnh của pháp giới cho đến cõi 
chăng thê nghĩ bàn! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh tịnh, hoặc bắt tịnh của chơn như là đại Bô-tát; chính cái 
danh tịnh, hoặc bất tịnh của pháp giới cho đến cõi chăng thể nghĩ bàn 
là đại Bằ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
không, hoặc bất không của chơn như chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh không, hoặc bất không của pháp giới cho đến cõi chẳng thể 
nghĩ bàn chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc không, bất không của chơn như; hoặc 
không, bất không của pháp giới cho đến cõi chăng thê nghĩ bản, rốt 
ráo còn chẳng thê nắm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái 
danh không, bất không của chơn như và cái danh không, bất không 
của pháp giới cho đến cõi chăng thể nghĩ bàn! Các danh này đã chẳng 
có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh không, hoặc bất không của 
chơn như là đại Bồ-tát; chính cái danh không, hoặc bất không của 
pháp giới cho đến cõi chăng thê nghĩ bàn là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tướng, hoặc vô tướng của chơn như chắng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của pháp giới cho đến cõi 
chăng thể nghĩ bàn chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tướng, vô tướng của chơn như; hoặc 
hữu tướng, vô tướng của pháp giới cho đến cõi chăng thê nghĩ bản, rốt 
ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái 
danh hữu tướng, vô tướng của chơn như và cái danh hữu tướng, vô 
tướng của pháp giới cho đến cõi chẳng thể nghĩ bàn! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh hữu tướng, hoặc vô 
tướng của chơn như là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu tướng, hoặc vô 
tướng của pháp giới cho đến cõi chắng thê nghĩ bàn là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu nguyện, hoặc vô nguyện của chơn như chẳng phải là đại Bồ-tát; 
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chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của pháp giới cho đến cõi 
chăng thể nghĩ bàn chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu nguyện, vô nguyện của chơn như; 
hoặc hữu nguyện, vô nguyện của pháp giới cho đến cõi chăng. thê nghĩ 
bàn, rốt ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có 
cái danh hữu nguyện, vô nguyện của chơn như và cái danh hữu 
nguyện, vô nguyện của pháp giới cho đến cõi chẳng thể nghĩ bàn! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu 
nguyện, hoặc vô nguyện của chơn như là đại Bồ-tát; chính cái danh 
hữu nguyện, hoặc vô nguyện của pháp giới cho đến cõi chăng thê nghĩ 
bàn là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của chơn như chẳng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của pháp giới cho đến cõi 
chăng thể nghĩ bản chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịch tịnh, bất tịch tịnh của chơn như; hoặc 
tịch tịnh, bất tịch tịnh của pháp giới cho đến cõi chẳng thê nghĩ bàn, 
rốt ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái 
danh tịch tịnh, bất tịch tịnh của chơn như và cái danh tịch tịnh, bất tịch 
tịnh của pháp giới cho đến cõi chẳng thể nghĩ bàn! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh tịch tịnh, hoặc bất 
tịch tịnh của chơn như là đại Bô-tát; chính cái danh tịch tịnh, hoặc bất 
tịch tịnh của pháp giới cho đến cõi chăng thê nghĩ bàn là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
viễn ly, hoặc bất viễn ly của chơn như chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của pháp giới cho đến cõi chăng thể 
nghĩ bàn chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thê Tôn! Hoặc viễn ly, bất viễn ly của chơn như; hoặc 
viễn ly, bất viễn ly của pháp giới cho đến cõi chăng thể nghĩ bàn, rốt 
Táo còn _chẳng thê nắm bắt được, vì tánh chẳng có, “huống là có cái 
danh viễn ly, bất viễn ly của chơn như và cái danh viễn ly, bất viễn ly 
của pháp giới cho đến cõi chăng thê nghĩ bàn! Các danh này đã chẳng 
có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh viễn ly, hoặc bắt viễn ly của 
chơn như là đại Bồ-tát; chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của 
pháp giới cho đến cõi chẳng thê nghĩ bàn là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu vi, hoặc vô vi của chơn như chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu vi, hoặc vô vi của pháp giới cho đến cõi chắng thể nghĩ bàn 
chăng phải là đại Bồ-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu vi, vô vi của chơn như; hoặc hữu vi, 
vô vi của pháp giới cho đến cõi chăng thê nghĩ bản, rốt ráo còn chẳng 
thể năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh hữu vi, vô vi 
của chơn như và cái danh hữu vi, vô vi của pháp giới cho đến cõi 
chăng thê nghĩ bàn! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh hữu vi, hoặc vô vi của chơn như là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu vi, hoặc vô vi của pháp giới cho đến cõi chẳng thể nghĩ bàn 
là đại Bằ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu lậu, hoặc vô lậu của chơn như chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu lậu, hoặc vô lậu của pháp giới cho đến cõi chăng thể nghĩ 
bàn chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu lậu, vô lậu của chơn như; hoặc hữu 
lậu, vô lậu của pháp giới cho đến cõi chẳng thể nghĩ bản, rốt ráo còn 
chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu 
lậu, vô lậu của chơn như và cái danh hữu lậu, vô lậu của pháp giới cho 
đến cõi chẳng thể nghĩ bàn! Các danh nảy đã chẳng có, thì tại sao có 
thể nói là chính cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu của chơn như là đại Bồ- 
tát; chính cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu của pháp giới cho đến cõi 
chăng thể nghĩ bàn là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
sanh, hoặc diệt của chơn như chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh 
sanh, hoặc diệt của pháp giới cho đến cõi chắng thể nghĩ bàn chẳng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc sanh, diệt của chơn như; hoặc sanh, diệt 
của pháp giới cho đến cõi chắng thể nghĩ bàn, rốt ráo còn chăng thê 
năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh sanh, diệt của 
chơn như và cái danh sanh, diệt của pháp giới cho đến cõi chăng thể 
nghĩ bàn! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thê nói là chính cái 
danh sanh, hoặc diệt của chơn như là đại Bồ-tát; chính cái danh sanh, 
hoặc diệt của pháp giới cho đến cõi chẳng thể nghĩ bản là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thiện, hoặc phi thiện của chơn như chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh thiện, hoặc phi thiện của pháp giới cho đến cõi chăng thể nghĩ 
bàn chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thiện, phi thiện của chơn như; hoặc thiện, 
phi thiện của pháp giới cho đến cõi chăng thể nghĩ bàn, rốt ráo còn 
chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh thiện, 
phi thiện của chơn như và cái danh thiện, phi thiện của pháp giới cho 
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đến cõi chắng thể nghĩ bàn! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có 
thể nói là chính cái danh thiện, hoặc phi thiện của chơn như là đại Bồ- 
tát; chính cái danh thiện, hoặc phi thiện của pháp giới cho đến cõi 
chăng thể nghĩ bàn là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tội, hoặc vô tội của chơn như chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu tội, hoặc vô tội của pháp giới cho đến cõi chắng thể nghĩ bàn 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tội, vô tội của chơn như; hoặc hữu tội, 
vô tội của pháp giới cho đến cõi chẳng thể nghĩ bàn, rốt ráo còn chăng 
thê năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu tội, vô 
tội của chơn như và cái danh hữu tội, vô tội của pháp giới cho đến cõi 
chăng thê nghĩ bàn! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh hữu tội, hoặc vô tội của chơn như là đại Bồ-tát; chính 
cái danh hữu tội, hoặc vô tội của pháp giới cho đến cõi chẳng thể nghĩ 
bàn là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu phiền não, hoặc vô phiền não của chơn như chăng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của pháp giới 
cho đến cõi chăng thê nghĩ bàn chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu phiền não, vô phiền não của chơn 
như; hoặc hữu phiền não, vô phiền não của pháp giới cho đến cõi 
chăng thê nghĩ bàn, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng 
có, huống là có cái danh hữu phiền não, vô phiền não của chơn như và 
cái danh hữu phiền não, vô phiền não của pháp giới cho đến cõi chăng 
thê nghĩ bản! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là chính 
cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của chơn như là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của pháp giới cho 
đến cõi chăng thê nghĩ bàn là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thế gian, hoặc xuất thế gian của chơn như chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của pháp giới cho đến cõi 
chăng thê nghĩ bản chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thế gian, xuất thế gian của chơn như; hoặc 
thế gian, xuất thế gian của pháp giới cho đến cõi chăng thê nghĩ bàn, 
rốt ráo còn chắng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái 
danh thế gian, xuất thế gian của chơn như và cái danh thế gian, xuất 
thế gian của pháp giới cho đến cõi chăng thể nghĩ bàn! Các danh này 
đã chắng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh thế gian, hoặc xuất 
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thế gian của chơn như là đại Bồ-tát; chính cái danh thế gian, hoặc xuất 
thế gian của pháp giới cho đến cõi chăng thê nghĩ bàn là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của chơn như chẳng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của pháp giới cho đến cõi 
chăng thể nghĩ bàn chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của chơn như; hoặc 
tạp nhiễm, thanh tịnh của pháp giới cho đến cõi chăng thể nghĩ bàn, 
rốt ráo còn chẳng thê nắm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái 
danh tạp nhiễm, thanh tịnh của chơn như và cái danh tạp nhiễm, thanh 
tịnh của pháp giới cho đến cõi chằng thể nghĩ bàn! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh 
tịnh của chơn như là đại Bồ-tát; chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh 
tịnh của pháp giới cho đến cõi chẳng thể nghĩ bàn là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của chơn như chăng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của pháp 
giới cho đến cõi chăng thê nghĩ bàn chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của chơn 
như; hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của pháp giới cho đến cõi 
chăng thê nghĩ bàn, rốt ráo còn chăng thê năm bắt được, vì tánh chăng 
có, huống là có cái danh thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của chơn như 
và cái danh thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của pháp giới cho đến cõi 
chăng thê nghĩ bàn! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của chơn như là đại 
Bồ-tát; chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của pháp 
giới cho đến cõi chăng thê nghĩ bàn là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của chơn như chăng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của pháp 
giới cho đến cõi chăng thê nghĩ bàn chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của chơn 
như; hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của pháp giới cho đến cõi 
chăng thê nghĩ bàn, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng 
có, huống là có cái danh tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của chơn như 
và cái danh tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của pháp giới cho đến cõi 
chăng thê nghĩ bàn! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của chơn như là 
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đại Bồ-tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của 
pháp giới cho đến cõi chẳng thê nghĩ bàn là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
khả đắc, hoặc bất khả đắc của chơn như chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của pháp giới cho đến cõi 
chăng thể nghĩ bàn chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc khả đắc, bất khả đắc của chơn như; hoặc 
khả đắc, bất khả đắc của pháp giới cho đến cõi chẳng thê nghĩ bàn, rốt 
ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái 
danh khả đắc, bất khả đắc của chơn như và cái danh khả đắc, bất khả 
đắc của pháp giới cho đến cõi chẳng thể nghĩ bàn! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả 
đắc của chơn như là đại Bồ-tát; chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả 
đắc của pháp giới cho đến cõi chăng thê nghĩ bàn là đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính cái 
danh bốn niệm trụ chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh bốn chánh 
đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chi đăng giác, tắm chi 
thánh đạo chắng phải là đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc bốn niệm trụ; 
hoặc bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ thánh đạo, rốt ráo còn chăng thể 
năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh bốn niệm trụ và 
cái danh bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh bốn niệm trụ là đại 
Bỏ-tát; chính cái danh bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ thánh đạo là 
đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thường, hoặc vô thường của bốn niệm trụ chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thường, hoặc vô thường của bốn chánh đoạn cho đến 
tám chi thánh đạo chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thường, vô thường của bốn niệm trụ; hoặc 
thường, vô thường của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo, rốt 
ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái 
danh thường, vô thường của bốn niệm trụ và cái danh thường, vô 
thường của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo! Các danh này 
đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh thường, hoặc vô 
thường của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát; chính cái danh thường, hoặc vô 
thường của bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ thánh đạo là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
lạc, hoặc khổ của bốn niệm trụ chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái 


615 


Kinh Đại Bát Nhã Ba La Mật Đa 


danh lạc, hoặc khổ của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc lạc, khổ của bốn niệm trụ; hoặc lạc, khổ 
của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo, rốt ráo còn chăng thê 
năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh lạc, khổ của bốn 
niệm trụ và cái danh lạc, khổ của bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ 
thánh đạo! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thê nói là chính 
cái danh lạc, hoặc khổ của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát; chính cái danh 
lạc, hoặc khổ của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo là đại 
Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
ngã, hoặc vô ngã của bốn niệm trụ chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh ngã, hoặc vô ngã của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc ngã, vô ngã của bốn niệm trụ; hoặc ngã, 
vô ngã của bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ thánh đạo, rốt ráo còn 
chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh ngã, 
vô ngã của bốn niệm trụ và cái danh ngã, vô ngã của bốn chánh đoạn 
cho đến tám chi thánh đạo! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có 
thể nói là chính cái danh ngã, hoặc vô ngã của bốn niệm trụ là đại Bồ- 
tát; chính cái danh ngã, hoặc vô ngã của bốn chánh đoạn cho đến tám 
chỉ thánh đạo là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịnh, hoặc bất tịnh của bốn niệm trụ chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh tịnh, hoặc bất tịnh của bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ thánh 
đạo chắng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịnh, bất tịnh của bốn niệm trụ; hoặc tịnh, 
bất tịnh của bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ thánh đạo, rốt ráo còn 
chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh tịnh, 
bất tịnh của bốn niệm trụ và cái danh tịnh, bất tịnh của bốn chánh 
đoạn cho đến tám chỉ thánh đạo! Các danh này đã chăng có, thì tại sao 
có thê nói là chính cái danh tịnh, hoặc bất tịnh của bốn niệm trụ là đại 
Bồ-tát; chính cái danh tịnh, hoặc bắt tịnh của bốn chánh đoạn cho đến 
tám chỉ thánh đạo là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
không, hoặc bất không của bốn niệm trụ chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh không, hoặc bất không của bốn chánh đoạn cho đến 
tám chi thánh đạo chăng phải là đại Bồ-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Hoặc không, bất không của bốn niệm trụ; hoặc 
không, bất không của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo, rốt 
ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái 
danh không, bất không của bốn niệm trụ và cái danh không, bất không 
của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh không, hoặc bất 
không của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát; chính cái danh không, hoặc bất 
không của bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ thánh đạo là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tướng, hoặc vô tướng của bốn niệm trụ chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của bốn chánh đoạn cho đến 
tám chi thánh đạo chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tướng, vô tướng của bốn niệm trụ; 
hoặc hữu tướng, vô tướng của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh 
đạo, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có 
cái danh hữu tướng, vô tướng của bốn niệm trụ và cái danh hữu tướng, 
vô tướng của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo! Các danh 
này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu tướng, 
hoặc vô tướng của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu 
tướng, hoặc vô tướng của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo 
là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu nguyện, hoặc vô nguyện của bốn niệm trụ chắng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của bốn chánh đoạn 
cho đến tám chi thánh đạo chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu nguyện, vô nguyện của bốn niệm trụ; 
hoặc hữu nguyện, vô nguyện của bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ 
thánh đạo, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, 
huống là có cái danh hữu nguyện, vô nguyện của bốn niệm trụ và cái 
danh hữu nguyện, vô nguyện của bốn chánh đoạn cho đến tám chi 
thánh đạo! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thê nói là chính 
cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của bốn chánh đoạn cho 
đến tám chỉ thánh đạo là đại Bằ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của bốn niệm trụ chẳng phải là đại Bô-tát; 
chính cái danh tịch tịnh, hoặc bắt tịch tịnh của bốn chánh đoạn cho 
đến tám chi thánh đạo chăng phải là đại Bồ-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Hoặc tịch tịnh, bất tịch tịnh của bốn niệm trụ; 
hoặc tịch tịnh, bất tịch tịnh của bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ thánh 
đạo, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có 
cái danh tịch tịnh, bất tịch tịnh của bốn niệm trụ và cái danh tịch tịnh, 
bất tịch tịnh của bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ thánh đạo! Các danh 
này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh tịch tịnh, hoặc 
bắt tịch tịnh của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát; chính cái danh tịch tịnh, 
hoặc bắt tịch tịnh của bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ thánh đạo là đại 
Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
viễn ly, hoặc bắt viễn ly của bốn niệm trụ chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của bốn chánh đoạn cho đến 
tám chi thánh đạo chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc viễn ly, bất viễn ly của bốn niệm trụ; hoặc 
viễn Ìy, bắt viễn ly của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo, rốt 
rảo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái 
danh viễn ly, bắt viễn ly của bốn niệm trụ và cái danh viễn ly, bất viễn 
ly của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn 
ly của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát; chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn 
ly của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu vi, hoặc vô vi của bốn niệm trụ chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu vi, hoặc vô vi của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh 
đạo chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu vi, vô vi của bốn niệm trụ; hoặc hữu 
vi, vô vi của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo, rốt ráo còn 
chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu 
vi, vô vi của bốn niệm trụ và cái danh hữu vi, vô vi của bốn chánh 
đoạn cho đến tám chi thánh đạo! Các danh này đã chăng có, thì tại sao 
có thê nói là chính cái danh hữu vi, hoặc vô vi của bốn niệm trụ là đại 
Bồ-tát; chính cái danh hữu vi, hoặc vô vi của bốn chánh đoạn cho đến 
tám chi thánh đạo là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu lậu, hoặc vô lậu của bốn niệm trụ chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu của bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ 
thánh đạo chắng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu lậu, vô lậu của bốn niệm trụ; hoặc 
hữu lậu, vô lậu của bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ thánh đạo, rốt ráo 
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còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh 
hữu lậu, vô lậu của bốn niệm trụ và cái danh hữu lậu, vô lậu của bốn 
chánh đoạn cho đến tám chỉ thánh đạo! Các danh này đã chẳng có, thì 
tại sao có thể nói là chính cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu của bốn niệm 
trụ là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu của bốn chánh 
đoạn cho đến tám chỉ thánh đạo là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
sanh, hoặc diệt của bốn niệm trụ chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh sanh, hoặc diệt của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc sanh, diệt của bốn niệm trụ; hoặc sanh, 
diệt của bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ thánh đạo, rốt ráo còn chăng 
thể năm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh sanh, diệt 
của bốn niệm trụ và cái danh sanh, diệt của bốn chánh đoạn cho đến 
tám chi thánh đạo! Các danh này đã chắng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh sanh, hoặc diệt của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát; chính 
cái danh sanh, hoặc diệt của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh 
đạo là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thiện, hoặc phi thiện của bốn niệm trụ chẳng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh thiện, hoặc phi thiện của bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ 
thánh đạo chắng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thiện, phi thiện của bốn niệm trụ; hoặc 
thiện, phi thiện của bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ thánh đạo, rốt ráo 
còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh 
thiện, phi thiện của bốn niệm trụ và cái danh thiện, phi thiện của bốn 
chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo! Các danh này đã chăng có, thì 
tại sao có thể nói là chính cái danh thiện, hoặc phi thiện của bốn niệm 
trụ là đại Bồ-tát; chính cái danh thiện, hoặc phi thiện của bốn chánh 
đoạn cho đến tám chỉ thánh đạo là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tội, hoặc vô tội của bốn niệm trụ chẳng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh hữu tội, hoặc vô tội của bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ 
thánh đạo chắng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thể Tôn! Hoặc hữu tội, vô tội của bốn niệm trụ; hoặc hữu 
tội, vô tội của bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ thánh đạo, rốt ráo còn 
chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu 
tội, vô tội của bốn niệm trụ và cái danh hữu tội, vô tội của bốn chánh 
đoạn cho đến tám chi thánh đạo! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao 
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có thể nói là chính cái danh hữu tội, hoặc vô tội của bốn niệm trụ là 
đại Bồ-tát; chính cái danh hữu tội, hoặc vô tội của bốn chánh đoạn cho 
đến tám chỉ thánh đạo là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu phiền não, hoặc vô phiền não của bốn niệm trụ chắng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của bốn 
chánh đoạn cho đến tám chỉ thánh đạo chắng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu phiền não, vô phiền não của bốn niệm 
trụ; hoặc hữu phiền. não, vô phiền não của bốn chánh đoạn cho đến 
tám chi thánh đạo, rốt ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chăng 
có, huồng là có cái danh hữu phiền não, VÔ phiền não của bốn niệm trụ 
và cái danh hữu phiền não, vô phiền não của bốn chánh đoạn cho đến 
tám chi thánh đạo! Các danh này đã chắng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của bốn niệm trụ là 
đại Bồ-tát; chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của bốn 
chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo là đại Bằ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thế gian, hoặc xuất thế gian của bốn niệm trụ chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của bốn chánh đoạn cho 
đến tám chi thánh đạo chăng phải là đại Bằ- tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thế gian, xuất thế gian của bốn niệm trụ; 
hoặc thế gian, xuất thế gian của bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ thánh 
đạo, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có 
cái danh thế gian, xuất thế gian của bốn niệm trụ và cái danh thế gian, 
xuất thế gian của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo! Các 
danh này đã chắng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh thế gian, 
hoặc xuất thế gian của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát; chính cái danh thế 
gian, hoặc xuất thế gian của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh 
đạo là đại Bằ-tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của bốn niệm trụ chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của bốn chánh đoạn cho đến 
tám chi thánh đạo chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của bốn niệm trụ; 
hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh 
đạo, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có 
cái danh tạp nhiễm, thanh tịnh của bốn niệm trụ và cái danh tạp 
nhiễm, thanh tịnh của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh tạp 
nhiễm, hoặc thanh tịnh của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát; chính cái danh 
tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh 
đạo là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của bốn niệm trụ chắng phải là đại 
Bỏ-tát; chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của bốn 
chánh đoạn cho đến tám chỉ thánh đạo chắng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của bốn 
niệm trụ; hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của bốn chánh đoạn cho 
đến tám chi thánh đạo, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh 
chăng có, huống là có cái danh thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của bốn 
niệm trụ và cái danh thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của bốn chánh 
đoạn cho đến tám chi thánh đạo! Các danh này đã chăng có, thì tại sao 
có thê nói là chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của 
bốn niệm trụ là đại Bồ-tát; chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc 
Niết-bàn của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của bốn niệm trụ chăng phải là 
đại Bồ-tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của 
bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ thánh đạo chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của bốn 
niệm trụ; hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của bốn chánh đoạn 
cho đến tám chi thánh đạo, rốt ráo còn chắng thể nắm bắt được, vì 
tánh chăng có, huống là có cái danh tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian 
của bốn niệm trụ và cái danh tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của bốn 
chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo! Các danh này đã chăng có, thì 
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tại sao có thể nói là chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng 
gian của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, 
hoặc tại lưỡng gian của bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ thánh đạo là 
đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
khả đắc, hoặc bất khả đắc của bốn niệm trụ chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của bốn chánh đoạn cho đến 
tám chi thánh đạo chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc khả đắc, bất khả đắc của bốn niệm trụ; 
hoặc khả đắc, bất khả đắc của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh 
đạo, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có 
cái danh khả đắc, bất khả đắc của bốn niệm trụ và cái danh khả đắc, 
bất khả đắc của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo! Các danh 
này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh khả đắc, hoặc 
bất khả đắc của bốn niệm trụ là đại Bồ-tát; chính cái danh khả đắc, 
hoặc bất khả đắc của bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ thánh đạo là đại 
Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính cái 
danh thánh đề khổ chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh thánh đế 
tập, diệt, đạo chăng phải là đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc thánh đề khổ; 
hoặc thánh đề tập, diệt, đạo, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì 
tánh chăng có, huống là có cái danh thánh đề khổ và cái danh thánh đế 
tập, diệt, đạo! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính 
cái danh thánh đề khổ là đại Bồ-tát; chính cái danh thánh đề tập, diệt, 
đạo là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thường, hoặc vô thường của thánh đề khổ chắng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thường, hoặc vô thường của thánh đề tập, diệt, đạo 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thường, vô thường của thánh để khô; hoặc 
thường, vô thường của thánh đề tập, diệt, đạo, rốt ráo còn chắng thể 
năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh thường, vô 
thường của thánh đề khổ và cái danh thường, vô thường của thánh để 
tập, diệt, đạo! Các danh này đã chắng có, thì tại sao có thể nói là chính 
cái danh thường, hoặc vô thường của thánh đề khô là đại Bồ-tát; chính 
cái danh thường, hoặc vô thường của thánh đề tập, diệt, đạo là đại Bồ- 
tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
lạc, hoặc khổ của thánh để khổ chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh lạc, hoặc khổ của thánh đề tập, diệt, đạo chăng phải là đại Bồ- 
tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc lạc, khổ của thánh đề khổ; hoặc lạc, khổ 
của thánh đề tập. diệt, đạo, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh 
chăng có, huống là có cái danh lạc, khổ của thánh đề khổ và cái danh 
lạc, khổ của thánh đề tập, diệt, đạo! Các danh này đã chăng có, thì tại 
sao có thê nói là chính cái danh lạc, hoặc khổ của thánh để khổ là đại 
Bồ-tát; chính cái danh lạc, hoặc khổ của thánh để tập, diệt, đạo là đại 
Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
ngã, hoặc vô ngã của thánh để khổ chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh ngã, hoặc vô ngã của thánh để tập, diệt, đạo chẳng phải là đại 
Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc ngã, vô ngã của thánh để khổ; hoặc ngã, 
vô ngã của thánh đề tập, diệt, đạo, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, 
vì tánh chăng có, huống là có cái danh ngã, vô ngã của thánh đế khổ 
và cái danh ngã, vô ngã của thánh đề tập, diệt, đạo! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh ngã, hoặc vô ngã của 
thánh đề khổ là đại Bồ-tát; chính cái danh ngã, hoặc vô ngã của thánh 
đề tập, diệt, đạo là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịnh, hoặc bất tịnh của thánh đề khổ chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh tịnh, hoặc bất tịnh của thánh để tập, diệt, đạo chẳng phải là đại 
Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịnh, bất tịnh của thánh đề khổ; hoặc tịnh, 
bất tịnh của thánh đế tập, diệt, đạo, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt 
được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh tịnh, bất tịnh của thánh 
để khô và cái danh tịnh, bất tịnh của thánh đề tập, diệt, đạo! Các danh 
này đã chẳng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh tịnh, hoặc bất 
tịnh của thánh đế khổ là đại Bồ-tát; chính cái danh tịnh, hoặc bất tịnh 
của thánh đề tập, diệt, đạo là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
không, hoặc bất không của thánh để khổ chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh không, hoặc bất không của thánh đề tập, diệt, đạo 
chăng phải là đại Bồ-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Hoặc không, bất không của thánh để khổ; hoặc 
không, bất không của thánh đề tập, diệt, đạo, rốt ráo còn chăng thê 
năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh không, bất 
không của thánh đế khổ và cái danh không, bất không của thánh đế 
tập, diệt, đạo! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính 
cái danh không, hoặc bất không của thánh đề khổ là đại Bồ-tát; chính 
cái danh không, hoặc bất không của thánh để tập, diệt, đạo là đại Bồ- 
tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tướng, hoặc vô tướng của thánh đề khô chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của thánh đề tập, diệt, đạo 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tướng, vô tướng của thánh để khổ; 
hoặc hữu tướng, vô tướng của thánh đề tập, diệt, đạo, rốt ráo còn 
chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu 
tướng, vô tướng của thánh đề khổ và cái danh hữu tướng, vô tướng 
của thánh đề tập, diệt, đạo! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có 
thể nói là chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của thánh đề khổ 
là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của thánh để 
tập, diệt, đạo là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu nguyện, hoặc vô nguyện của thánh đế khổ chẳng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của thánh đề tập. diệt, 
đạo chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu nguyện, vô nguyện của thánh đề khổ; 
hoặc hữu nguyện, vô nguyện của thánh đề tập. diệt, đạo, rốt ráo còn 
chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu 
nguyện, vô nguyện của thánh đế khổ và cái danh hữu nguyện, vô 
nguyện của thánh đề tập, diệt, đạo! Các danh này đã chăng có, thì tại 
sao có thể nói là chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của 
thánh đế khổ là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô 
nguyện của thánh đề tập, diệt, đạo là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của thánh đề khổ chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của thánh đề tập, diệt, đạo 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịch tịnh, bất tịch tịnh của thánh để khổ; 
hoặc tịch tịnh, bất tịch tịnh của thánh để tập, diệt, đạo, rốt ráo còn 
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chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh tịch 
tịnh, bất tịch tịnh của thánh đề khổ và cái danh tịch tịnh, bất tịch tịnh 
của thánh đế tập, diệt, đạo! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có 
thể nói là chính cái danh tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của thánh đế khổ 
là đại Bồ-tát; chính cái danh tịch tịnh, hoặc bắt tịch tịnh của thánh để 
tập, diệt, đạo là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
viễn ly, hoặc bất viễn ly của thánh đế khổ chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của thánh đế tập, diệt, đạo 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc viễn ly, bất viễn ly của thánh để khô; hoặc 
viễn ly, bất viễn ly của thánh để tập, diệt, đạo, rốt ráo còn chăng thể 
nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huồng là có cái danh viễn ly, bất viễn 
ly của thánh để khổ và cái danh viễn ly, bất viễn ly của thánh đề tập, 
diệt, đạo! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thê nói là chính cái 
danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của thánh đề khổ là đại Bồ-tát; chính cái 
danh viễn ly, hoặc bắt viễn ly của thánh để tập, diệt, đạo là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu vi, hoặc vô vi của thánh để khổ chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu vi, hoặc vô vi của thánh đế tập, diệt, đạo chăng phải là đại 
Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu vi, vô vi của thánh để khổ; hoặc hữu 
vi, vô vi của thánh để tập, diệt, đạo, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt 
được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh hữu vi, vô vi của thánh 
đề khổ và cái danh hữu vi, vô vi của thánh đề tập, diệt, đạo! Các danh 
này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu vi, hoặc 
vô vi của thánh đề khô là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu vi, hoặc vô vi 
của thánh đề tập, diệt, đạo là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu lậu, hoặc vô lậu của thánh để khổ chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu của thánh để tập, diệt, đạo chăng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu lậu, vô lậu của thánh đế khổ; hoặc 
hữu lậu, vô lậu của thánh đế tập, diệt, đạo, rốt ráo còn chăng thể nắm 
bắt được, vì tánh chẳng có, huỗng là có cái danh hữu lậu, vô lậu của 
thánh đề khổ và cái danh hữu lậu, vô lậu của thánh để tập, diệt, đạo! 
Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh hữu 
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lậu, hoặc vô lậu của thánh để khổ là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu 
lậu, hoặc vô lậu của thánh đề tập, diệt, đạo là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
sanh, hoặc diệt của thánh đề khổ chắng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh sanh, hoặc diệt của thánh để tập, diệt, đạo chắng phải là đại Bồ- 
tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc sanh, diệt của thánh đế khổ; hoặc sanh, 
diệt của thánh đế tập. diệt, đạo, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì 
tánh chẳng có, huống là có cái danh sanh, diệt của thánh để khổ và cái 
danh sanh, diệt của thánh đề tập, diệt, đạo! Các danh này đã chắng có, 
thì tại sao có thể nói là chính cái danh sanh, hoặc diệt của thánh để 
khổ là đại Bồ-tát; chính cái danh sanh, hoặc diệt của thánh đề tập, diệt, 
đạo là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thiện, hoặc phi thiện của thánh đề khổ chẳng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh thiện, hoặc phi thiện của thánh đề tập, diệt, đạo chăng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thiện, phi thiện của thánh để khổ; hoặc 
thiện, phi thiện của thánh đế tập, diệt, đạo, rốt ráo còn chẳng thể nắm 
bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh thiện, phi thiện của 
thánh đế khổ và cái danh thiện, phi thiện của thánh đế tập, diệt, đạo! 
Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh 
thiện, hoặc phi thiện của thánh đế khổ là đại Bồ-tát; chính cái danh 
thiện, hoặc phi thiện của thánh đề tập, diệt, đạo là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tội, hoặc vô tội của thánh đề khô chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh hữu tội, hoặc vô tội của thánh để tập, diệt, đạo chăng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tội, vô tội của thánh đề khổ; hoặc hữu 
tội, vô tội của thánh đề tập, diệt, đạo, rốt ráo còn chăng thể năm bắt 
được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu tội, vô tội của thánh 
đế khổ và cái danh hữu tội, vô tội của thánh để tập, diệt, đạo! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu tội, 
hoặc vô tội của thánh đế khô là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu tội, 
hoặc vô tội của thánh đề tập, diệt, đạo là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu phiền não, hoặc vô phiền não của thánh đề khổ chẳng phải là đại 
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Bồ-tát; chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của thánh đề 
tập, diệt, đạo chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu phiền não, vô phiền não của thánh đề 
khổ; hoặc hữu phiền não, vô phiền não của thánh đề tập, diệt, đạo, rốt 
Táo còn chẳng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái 
danh hữu phiền não, vô phiền não của thánh đề khổ và cái danh hữu 
phiền não, vô phiền não của thánh đề tập, diệt, đạo! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu phiền não, hoặc 
vô phiền não của thánh đề khổ là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu phiền 
não, hoặc vô phiền não của thánh đề tập, diệt, đạo là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thế gian, hoặc xuất thế gian của thánh đề khô chẳng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của thánh đề tập, diệt, đạo 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thế gian, xuất thế gian của thánh đề khổ; 
hoặc thế gian, xuất thế gian của thánh đề tập, diệt, đạo, rốt ráo còn 
chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh thế 
gian, xuất thế gian của thánh đề khổ và cái danh thế gian, xuất thế gian 
của thánh đế tập, diệt, đạo! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có 
thê nói là chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của thánh đề khổ 
là đại Bồ-tát; chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của thánh đế 
tập, diệt, đạo là đại Bằ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của thánh đế khổ chẳng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của thánh đế tập, diệt, đạo 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của thánh đề khổ; 
hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của thánh để tập, diệt, đạo, rốt ráo còn 
chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh tạp 
nhiễm, thanh tịnh của thánh đế khổ và cái danh tạp nhiễm, thanh tịnh 
của thánh đế tập, diệt, đạo! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có 
thể nói là chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của thánh đề khổ 
là đại Bồ-tát; chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của thánh để 
tập, diệt, đạo là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của thánh đề khổ chăng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của thánh 
đề tập, diệt, đạo chẳng phải là đại Bồ-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của thánh 
đề khổ; hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của thánh để tập, diệt, đạo, 
rốt ráo còn chẳng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái 
danh thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của thánh đề khổ và cái danh thuộc 
sanh tử, thuộc Niết-bàn của thánh đề tập, diệt, đạo! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc 
thuộc Niết-bàn của thánh để khổ là đại Bồ-tát; chính cái danh thuộc 
sanh tử, hoặc thuộc Niết-bảàn của thánh để tập, diệt, đạo là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của thánh đế khổ chăng phải là 
đại Bồ-tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của 
thánh đề tập, diệt, đạo chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của thánh 
đề khổ; hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của thánh đề tập, diệt, 
đạo, rốt ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có 
cái danh tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của thánh để khổ và cái danh 
tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của thánh để tập, diệt, đạo! Các danh 
này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh tại nội, tại 
ngoại, hoặc tại lưỡng gian của thánh để khổ là đại Bồ-tát; chính cái 
danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của thánh để tập, diệt, đạo 
là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
khả đắc, hoặc bất khả đắc của thánh để khổ chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của thánh đế tập, diệt, đạo 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc khả đắc, bất khả đắc của thánh để khổ; 
hoặc khả đắc, bất khả đắc của thánh đế tập, diệt, đạo, rốt ráo còn 
chăng thể năm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh khả 
đắc, bất khả đắc của thánh đề khổ và cái danh khả đắc, bất khả đắc của 
thánh đề tập, diệt, đạo! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể 
nói là chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của thánh đề khô là đại 
Bồ-tát; chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của thánh đề tập, 
diệt, đạo là đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính cái 
danh bốn tịnh lự chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh bốn vô 
lượng, bốn định vô sắc chắng phải là đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc bốn tịnh lự; hoặc 
bốn vô lượng, bốn định vô sắc, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì 
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tánh chẳng có, huống là có cái danh bốn tịnh lự và cái danh bốn vô 
lượng, bốn định vô sắc! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể 
nói là chính cái danh bốn tịnh lự là đại Bồ-tát; chính cái danh bốn vô 
lượng, bốn định vô sắc là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thường, hoặc vô thường của bốn tịnh lự chẳng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thường, hoặc vô thường của bốn vô lượng, bốn định vô 
sắc chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thường, vô thường của bốn tịnh lự; hoặc 
thường, vô thường của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, rốt ráo còn 
chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh 
thường, vô thường của bốn tịnh lự và cái danh thường, vô thường của 
bốn vô lượng, bốn định vô sắc! Các danh này đã chăng có, thì tại sao 
có thê nói là chính cái danh thường, hoặc vô thường của bốn tịnh lự là 
đại Bồ-tát; chính cái danh thường, hoặc vô thường của bốn vô lượng, 
bốn định vô sắc là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
lạc, hoặc khô của bốn tịnh lự chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh 
lạc, hoặc khô của bốn vô lượng, bốn định vô sắc chăng phải là đại Bồ- 
tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc lạc, khổ của bốn tịnh lự; hoặc lạc, khổ của 
bốn vô lượng, bốn định vô sắc, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì 
tánh chăng có, huống là có cái danh lạc, khổ của bốn tịnh lự và cái 
danh lạc, khổ của bốn vô lượng, bốn định vô sắc! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh lạc, hoặc khổ của bốn 
tịnh lự là đại Bỗ-tát; chính cái danh lạc, hoặc khổ của bốn vô lượng, 
bốn định vô sắc là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
ngã, hoặc vô ngã của bốn tịnh lự chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh ngã, hoặc vô ngã của bốn vô lượng, bốn định vô sắc chăng phải 
là đại Bằ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc ngã, vô ngã của bốn tịnh lự; hoặc ngã, vô 
ngã của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, rốt ráo còn chắng thể nắm bắt 
được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh ngã, vô ngã của bốn tịnh 
lự và cái danh ngã, vô ngã của bốn vô lượng, bốn định vô sắc! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh ngã, 
hoặc vô ngã của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát; chính cái danh ngã, hoặc vô 
ngã của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là đại Bồ-tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịnh, hoặc bất tịnh của bốn tịnh lự chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh tịnh, hoặc bất tịnh của bốn vô lượng, bốn định vô sắc chăng phải 
là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịnh, bất tịnh của bốn tịnh lự; hoặc tịnh, 
bất tịnh của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, rốt ráo còn chẳng thể nắm 
bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh tịnh, bất tịnh của bốn 
tịnh lự và cái danh tịnh, bất tịnh của bốn vô lượng, bốn định vô sắc! 
Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh tịnh, 
hoặc bất tịnh của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát; chính cái danh tịnh, hoặc 
bất tịnh của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
không, hoặc bất không của bốn tịnh lự chẳng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh không, hoặc bất không của bốn vô lượng, bốn định vô sắc 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc không, bất không của bốn tịnh lự; hoặc 
không, bất không của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, rốt ráo còn 
chăng thể nắm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh 
không, bất không của bốn tịnh lự và cái danh không, bất không của 
bốn vô lượng, bốn định vô sắc! Các danh này đã chăng có, thì tại sao 
có thể nói là chính cái danh không, hoặc bất không của bốn tịnh lự là 
đại Bồ-tát; chính cái danh không, hoặc bất không của bốn vô lượng, 
bốn định vô sắc là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tướng, hoặc vô tướng của bốn tịnh lự chẳng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của bốn vô lượng, bốn định 
vô sắc chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tướng, vô tướng của bốn tịnh lự; hoặc 
hữu tướng, vô tướng của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, rốt ráo còn 
chăng thê nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu 
tướng, vô tướng của bốn tịnh lự và cái danh hữu tướng, vô tướng của 
bốn vô lượng, bốn định vô sắc! Các danh này đã chăng có, thì tại sao 
có thể nói là chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của bốn tịnh lự 
là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của bốn vô 
lượng, bốn định vô sắc là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu nguyện, hoặc vô nguyện của bốn tịnh lự chẳng phải là đại Bồ-tát; 
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chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của bốn vô lượng, bốn 
định vô sắc chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu nguyện, vô nguyện của bốn tịnh lự; 
hoặc hữu nguyện, vô nguyện của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, rốt 
ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái 
danh hữu nguyện, vô nguyện của bốn tịnh lự và cái danh hữu nguyện, 
vô nguyện của bốn vô lượng, bốn định vô sắc! Các danh này đã chẳng 
có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô 
nguyện của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu nguyện, hoặc 
vô nguyện của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của bốn tịnh lự chắng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh tịch tịnh, hoặc bắt tịch tịnh của bốn vô lượng, bốn định 
vô sắc chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịch tịnh, bất tịch tịnh của bốn tịnh lự; 
hoặc tịch tịnh, bất tịch tịnh của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, rốt ráo 
còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh 
tịch tịnh, bất tịch tịnh của bốn tịnh lự và cái danh tịch tịnh, bất tịch 
tịnh của bốn vô lượng, bốn định vô sắc! Các danh này đã chăng có, thì 
tại sao có thể nói là chính cái danh tịch tịnh, hoặc bắt tịch tịnh của bốn 
tịnh lự là đại Bồ-tát; chính cái danh tịch tịnh, hoặc bắt tịch tịnh của 
bốn vô lượng, bốn định vô sắc là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
viễn ly, hoặc bắt viễn ly của bốn tịnh lự chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của bốn vô lượng, bốn định vô 
sắc chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc viễn ly, bất viễn ly của bốn tịnh lự; hoặc 
viễn ly, bất viễn ly của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, rốt ráo còn 
chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh viễn 
ly, bất viễn ly của bốn tịnh lự và cái danh viễn ly, bất viễn ly của bốn 
vô lượng, bốn định vô sắc! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có 
thê nói là chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của bốn tịnh lự là đại 
Bồ-tát; chính cái danh viễn ly, hoặc bắt viễn ly của bốn vô lượng, bốn 
định vô sắc là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu vi, hoặc vô vi của bốn tịnh lự chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu vi, hoặc vô vi của bốn vô lượng, bốn định vô sắc chăng phải 
là đại Bồ-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu vi, vô vi của bốn tịnh lự; hoặc hữu vi, 
vô vi của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, rốt ráo còn chẳng thể năm 
bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu vi, vô vi của bốn 
tịnh lự và cái danh hữu vi, vô vi của bốn vô lượng, bốn định vô sắc! 
Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu 
vi, hoặc vô vi của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu vi, 
hoặc vô vi của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu lậu, hoặc vô lậu của bốn tịnh lự chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu lậu, hoặc vô lậu của bốn vô lượng, bốn định vô sắc chăng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu lậu, vô lậu của bốn tịnh lự; hoặc hữu 
lậu, vô lậu của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, rốt ráo còn chăng thể 
nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu lậu, vô lậu 
của bốn tịnh lự và cái danh hữu lậu, vô lậu của bốn vô lượng, bốn định 
vô sắc! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái 
danh hữu lậu, hoặc vô lậu của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát; chính cái danh 
hữu lậu, hoặc vô lậu của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
sanh, hoặc diệt của bốn tịnh lự chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh sanh, hoặc diệt của bốn vô lượng, bốn định vô sắc chăng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc sanh, diệt của bốn tịnh lự; hoặc sanh, diệt 
của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt 
được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh sanh, diệt của bốn tịnh lự 
và cái danh sanh, diệt của bốn vô lượng, bốn định vô sắc! Các danh 
này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh sanh, hoặc diệt 
của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát; chính cái danh sanh, hoặc diệt của bốn 
vô lượng, bốn định vô sắc là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thiện, hoặc phi thiện của bốn tịnh lự chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh thiện, hoặc phi thiện của bốn vô lượng, bốn định vô sắc 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thiện, phi thiện của bốn tịnh lự; hoặc 
thiện, phi thiện của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, rốt ráo còn chăng 
thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh thiện, phi 
thiện của bốn tịnh lự và cái danh thiện, phi thiện của bốn vô lượng, 
bốn định vô sắc! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thê nói là 
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chính cái danh thiện, hoặc phi thiện của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thiện, hoặc phi thiện của bốn vô lượng, bốn định vô sắc 
là đại Bằ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tội, hoặc vô tội của bốn tịnh lự chắng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu tội, hoặc vô tội của bốn vô lượng, bốn định vô sắc chăng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tội, vô tội của bốn tịnh lự; hoặc hữu 
tội, vô tội của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, rốt ráo còn chăng thê 
năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu tội, vô tội 
của bốn tịnh lự và cái danh hữu tội, vô tội của bốn vô lượng, bốn định 
vô sắc! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
danh hữu tội, hoặc vô tội của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát; chính cái danh 
hữu tội, hoặc vô tội của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu phiền não, hoặc vô phiền não của bốn tịnh lự chăng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của bốn vô 
lượng, bốn định vô sắc chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu phiền não, vô phiền não của bốn tịnh 
lự; hoặc hữu phiền não, vô phiền não của bốn vô lượng, bốn định vô 
sắc, rốt ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có 
cái danh hữu phiền não, vô phiền não của bốn tịnh lự và cái danh hữu 
phiền não, VÔ phiền não của bốn vô lượng, bốn định vô sắc! Các danh 
này đã chắng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu phiền não, 
hoặc vô phiên não của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu 
phiền não, hoặc vô phiền não của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là đại 
Bỏ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thế gian, hoặc xuất thế gian của. bốn tịnh lự chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của bốn vô lượng, bốn định 
vô sắc chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thế gian, xuất thế gian của bốn tịnh lự; 
hoặc thế gian, xuất thế gian của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, rốt ráo 
còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh 
thế gian, xuất thế gian của bốn tịnh lự và cái danh thế gian, xuất thế 
gian của bốn vô lượng, bốn định vô sắc! Các danh này đã chăng có, thì 
tại sao có thể nói là chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của 
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bốn tịnh lự là đại Bồ-tát; chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian 
của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của bốn tịnh lự chẳng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của bốn vô lượng, bốn định 
vô sắc chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của bốn tịnh lự; 
hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, rốt ráo 
còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh 
tạp nhiễm, thanh tịnh của bốn tịnh lự và cái danh tạp nhiễm, thanh tịnh 
của bốn vô lượng, bốn định vô sắc! Các danh này đã chăng có, thì tại 
sao có thể nói là chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của bốn 
tịnh lự là đại Bồ-tát; chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của 
bốn vô lượng, bốn định vô sắc là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của bốn tịnh lự chăng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của bốn vô 
lượng, bốn định vô sắc chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của bốn tịnh 
lự; hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của bốn vô lượng, bốn định vô 
sắc, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có 
cái danh thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của bốn tịnh lự và cái danh 
thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của bốn vô lượng, bốn định vô sắc! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh thuộc 
sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của bốn tịnh lự là đại Bồ-tát; chính cái 
danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của bốn vô lượng, bốn định 
vô sắc là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của bốn tịnh lự chăng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của bốn 
vô lượng, bốn định vô sắc chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của bốn 
tịnh lự; hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của bốn vô lượng, bốn 
định vô sắc, rốt ráo còn chẳng thể năm bắt được, vì tánh chắng có, 
huống là có cái danh tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của bốn tịnh lự 
và cái danh tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của bốn vô lượng, bốn 
định vô sắc! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính 
cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của bốn tịnh lự là đại 
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Bồ-tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của bốn 
vô lượng, bốn định vô sắc là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
khả đắc, hoặc bất khả đắc của bốn tịnh lự chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của bốn vô lượng, bốn định 
vô sắc chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc khả đắc, bất khả đắc của bốn tịnh lự; hoặc 
khả đắc, bất khả đắc của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, rốt ráo còn 
chăng thể năm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh khả 
đắc, bất khả đắc của bốn tịnh lự và cái danh khả đắc, bất khả đắc của 
bốn vô lượng, bốn định vô sắc! Các danh này đã chăng có, thì tại sao 
có thê nói là chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của bốn tịnh lự 
là đại Bồ-tát; chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của bốn vô 
lượng, bốn định vô sắc là đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính cái 
danh tám giải thoát chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh tám thăng 
xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc tám giải thoát; 
hoặc tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ, rốt ráo còn chẳng 
thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh tám giải 
thoát và cái danh tắm thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh tám giải 
thoát là đại Bồ-tát; chính cái danh tám thăng xứ, chín định thứ đệ, 
mười biến xứ là đại Bằ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thường, hoặc vô thường của tám giải thoát chẳng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thường, hoặc vô thường của tám thắng xứ, chín định 
thứ đệ, mười biến xứ chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thường, vô thường của tám giải thoát; 
hoặc thường, vô thường của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến 
xứ, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có 
cái danh thường, vô thường của tám giải thoát và cái danh thường, vô 
thường của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ! Các danh 
này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh thường, hoặc 
vô thường của tám giải thoát là đại Bồ-tát; chính cái danh thường, 
hoặc vô thường của tắm thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ là 
đại Bồ-tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
lạc, hoặc khổ của tám giải thoát chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh lạc, hoặc khổ của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc lạc, khổ của tám giải thoát; hoặc lạc, khổ 
của tám thăng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ, rốt ráo còn chăng 
thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh lạc, khổ của 
tám giải thoát và cái danh lạc, khổ của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, 
mười biến xứ! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh lạc, hoặc khổ của tám giải thoát là đại Bồ-tát; chính cái 
danh lạc, hoặc khổ của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ 
là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
ngã, hoặc vô ngã của tám giải thoát chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh ngã, hoặc vô ngã của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến 
xứ chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc ngã, vô ngã của tám giải thoát; hoặc ngã, 
vô ngã của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ, rốt ráo còn 
chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh ngã, 
vô ngã của tám giải thoát và cái danh ngã, vô ngã của tám thắng xứ, 
chín định thứ đệ, mười biến xứ! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao 
có thể nói là chính cái danh ngã, hoặc vô ngã của tám giải thoát là đại 
Bồ-tát; chính cái danh ngã, hoặc vô ngã của tắm thắng xứ, chín định 
thứ đệ, mười biến xứ là đại Bồ-tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịnh, hoặc bất tịnh của tám giải thoát chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh tịnh, hoặc bất tịnh của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười 
biến xứ chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịnh, bất tịnh của tám giải thoát; hoặc tịnh, 
bất tịnh của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ, rốt ráo còn 
chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh tịnh, 
bắt tịnh của tám giải thoát và cái danh tịnh, bất tịnh của tám thắng xứ, 
chín định thứ đệ, mười biến xứ! Các danh này đã chăng có, thì tại sao 
có thê nói là chính cái danh tịnh, hoặc bất tịnh của tám giải thoát là đại 
Bồ-tát; chính cái danh tịnh, hoặc bắt tịnh của tám thắng xứ, chín định 
thứ đệ, mười biến xứ là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
không, hoặc bất không của tám giải thoát chắng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh không, hoặc bất không của tám thăng xứ, chín định thứ 
đệ, mười biến xứ chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc không, bất không của tám giải thoát; hoặc 
không, bất không của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ, 
rốt ráo còn chẳng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái 
danh không, bất không của tám giải thoát và cái danh không, bất 
không của tám thăng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ! Các danh 
này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh không, hoặc 
bất không của tám giải thoát là đại Bồ-tát; chính cái danh không, hoặc 
bất không của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ là đại Bồ- 
tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tướng, hoặc vô tướng của tám giải thoát chắng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của tám thăng xứ, chín định 
thứ đệ, mười biến xứ chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tướng, vô tướng của tám giải thoát; 
hoặc hữu tướng, vô tướng của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười 
biến xứ, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống 
là có cái danh hữu tướng, vô tướng của tám giải thoát và cái danh hữu 
tướng, vô tướng của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ! 
Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh hữu 
tướng, hoặc vô tướng của tám giải thoát là đại Bồ-tát; chính cái danh 
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hữu tướng, hoặc vô tướng của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười 
biến xứ là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu nguyện, hoặc vô nguyện của tám giải thoát chắng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của tám thăng xứ, 
chín định thứ đệ, mười biến xứ chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu nguyện, vô nguyện của tám giải thoát; 
hoặc hữu nguyện, vô nguyện của tắm thắng xứ, chín định thứ đệ, mười 
biến xứ, rốt ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống 
là có cái danh hữu nguyện, vô nguyện của tám giải thoát và cái danh 
hữu nguyện, vô nguyện của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến 
xứ! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh 
hữu nguyện, hoặc vô nguyện của tám giải thoát là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, 
mười biến xứ là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịch tịnh, hoặc bắt tịch tịnh của tám giải thoát chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh tịch tịnh, hoặc bắt tịch tịnh của tám thắng xứ, chín định 
thứ đệ, mười biến xứ chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịch tịnh, bất tịch tịnh của tám giải thoát; 
hoặc tịch tịnh, bất tịch tịnh của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười 
biến xứ, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống 
là có cái danh tịch tịnh, bất tịch tịnh của tám giải thoát và cái danh tịch 
tịnh, bất tịch tịnh của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ! 
Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh tịch 
tịnh, hoặc bất tịch tịnh của tám giải thoát là đại Bồ-tát; chính cái danh 
tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười 
biến xứ là đại Bằ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
viễn ly, hoặc bất viễn ly của tám giải thoát chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của tám thắng xứ, chín định 
thứ đệ, mười biến xứ chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc viên ly, bất viễn ly của tám giải thoát; 
hoặc viễn ly, bất viễn ly của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến 
xứ, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có 
cái danh viễn ly, bất viễn ly của tám giải thoát và cái danh viễn ly, bất 
viễn ly của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ! Các danh 
này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh viễn ly, hoặc 
bắt viễn ly của tám giải thoát là đại Bồ-tát; chính cái danh viễn ly, 
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hoặc bất viễn ly của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ là 
đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu vi, hoặc vô vi của tám giải thoát chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh hữu vi, hoặc vô vi của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười 
biến xứ chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu vi, vô vi của tám giải thoát; hoặc hữu 
vi, vô vi của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ, rốt ráo còn 
chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu 
VI, VÔ VI của tám giải thoát và cái danh hữu vi, vô vi của tám thắng XỨ, 
chín định thứ đệ, mười biến xứ! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao 
có thê nói là chính cái danh hữu vi, hoặc vô vi của tám giải thoát là đại 
Bồ-tát; chính cái danh hữu vi, hoặc vô vi của tám thắng xứ, chín định 
thứ đệ, mười biến xứ là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu lậu, hoặc vô lậu của tám giải thoát chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu của tắm thắng xứ, chín định thứ đệ, 
mười biến xứ chắng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu lậu, vô lậu của tám giải thoát; hoặc 
hữu lậu, vô lậu của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ, rốt 
rảo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái 
danh hữu lậu, vô lậu của tám giải thoát và cái danh hữu lậu, vô lậu của 
tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ! Các danh này đã chẳng 
có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu của tám 
giải thoát là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu của tám 
thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
sanh, hoặc diệt của tám giải thoát chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh sanh, hoặc diệt của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc sanh, diệt của tám giải thoát; hoặc sanh, 
diệt của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ, rốt ráo còn 
chăng thể nắm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh sanh, 
diệt của tám giải thoát và cái danh sanh, diệt của tám thắng xứ, chín 
định thứ đệ, mười biến xứ! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có 
thể nói là chính cái danh sanh, hoặc diệt của tám giải thoát là đại Bồ- 
tát; chính cái danh sanh, hoặc diệt của tắm thắng xứ, chín định thứ đệ, 
mười biến xứ là đại Bồ-tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thiện, hoặc phi thiện của tám giải thoát chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh thiện, hoặc phi thiện của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, 
mười biến xứ chắng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thiện, phi thiện của tắm giải thoát; hoặc 
thiện, phi thiện của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ, rốt 
ráo còn chẳng thê nắm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái 
danh thiện, phi thiện của tắm giải thoát và cái danh thiện, phi thiện của 
tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ! Các danh này đã chắng 
có, thì tại sao có thể nói là chính cái đanh thiện, hoặc phi thiện của 
tám giải thoát là đại Bồ-tát; chính cái danh thiện, hoặc phi thiện của 
tám thăng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tội, hoặc vô tội của tám giải thoát chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh hữu tội, hoặc vô tội của tắm thắng xứ, chín định thứ đệ, mười 
biến xứ chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tội, vô tội của tám giải thoát; hoặc 
hữu tội, vô tội của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ, rốt 
ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái 
danh hữu tội, vô tội của tám giải thoát và cái danh hữu tội, vô tội của 
tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ! Các danh này đã chẳng 
có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu tội, hoặc vô tội của tám 
giải thoát là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu tội, hoặc vô tội của tám 
thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu phiền não, hoặc vô phiền não của tám giải thoát chăng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của tám 
thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu phiền não, VÔ phiền não của tám giải 
thoát; hoặc hữu phiền não, VÔ phiền não của tám thắng xứ, chín định 
thứ đệ, mười biến xứ, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh 
chăng có, huống là có cái danh hữu phiền não, vô phiền não của tám 
giải thoát và cái danh hữu phiền não, vô phiền não của tám thắng xứ, 
chín định thứ đệ, mười biến xứ! Các danh này đã chăng có, thì tại sao 
có thể nói là chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của tám 
giải thoát là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền 
não của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thế gian, hoặc xuất thế gian của tám giải thoát chẳng phải là đại Bồ- 
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tát; chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của tám thắng xứ, chín 
định thứ đệ, mười biến xứ chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thế gian, xuất thế gian của tám giải thoát; 
hoặc thế gian, xuất thế gian của tắm thắng xứ, chín định thứ đệ, mười 
biến xứ, rốt ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống 
là có cái danh thế gian, xuất thế gian của tám giải thoát và cái danh thế 
gian, xuất thế gian của tám thăng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ! 
Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh thế 
gian, hoặc xuất thế gian của tám giải thoát là đại Bồ-tát; chính cái 
danh thế gian, hoặc xuất thế gian của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, 
mười biến xứ là đại Bằ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của tám giải thoát chẳng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của tám thắng xứ, chín định 
thứ đệ, mười biến xứ chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của tám giải thoát; 
hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười 
biến xứ, rốt ráo còn chẳng thê nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống 
là có cái danh tạp nhiễm, thanh tịnh của tám giải thoát và cái danh tạp 
nhiễm, thanh tịnh của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ! 
Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh tạp 
nhiễm, hoặc thanh tịnh của tám giải thoát là đại Bồ-tát; chính cái danh 
tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười 
biến xứ là đại Bằ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của tám giải thoát chăng phải là 
đại Bồ-tát; chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của tám 
thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của tám giải 
thoát; hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của tám thắng xứ, chín định 
thứ đệ, mười biến xứ, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh 
chăng có, huống là có cái danh thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của tám 
giải thoát và cái danh thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của tám thăng xứ, 
chín định thứ đệ, mười biến xứ! Các danh này đã chăng có, thì tại sao 
có thể nói là chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của 
tám giải thoát là đại Bồ-tát; chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc 
Niết-bàn của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ là đại Bồ- 
tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của tám giải thoát chẳng phải là 
đại Bồ-tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của 
tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ chẳng phải là đại Bồ- 
tá? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của tám 
giải thoát; hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của tắm thắng xứ, chín 
định thứ đệ, mười biến xứ, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh 
chăng có, huống là có cái danh tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của 
tám giải thoát và cái danh tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của tám 
thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ! Các danh này đã chăng có, 
thì tại sao có thể nói là chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng 
gian của tám giải thoát là đại Bồ-tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, 
hoặc tại lưỡng gian của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ 
là đại Bằ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
khả đắc, hoặc bất khả đắc của tám giải thoát chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của tám thăng xứ, chín định 
thứ đệ, mười biến xứ chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc khả đắc, bất khả đắc của tám giải thoát; 
hoặc khả đắc, bất khả đắc của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười 
biến xứ, rốt ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống 
là có cái danh khả đắc, bất khả đắc của tám giải thoát và cái danh khả 
đắc, bất khả đắc của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười biến xứ! 
Các danh này đã chắng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh khả 
đắc, hoặc bất khả đắc của tám giải thoát là đại Bồ-tát; chính cái danh 
khả đắc, hoặc bất khả đắc của tám thắng xứ, chín định thứ đệ, mười 
biến xứ là đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính cái 
danh pháp môn giải thoát không chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện chăng phải là đại Bồ- 
tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc pháp môn giải 
thoát không; hoặc pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, rốt ráo 
còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh 
pháp môn giải thoát không và cái danh pháp môn giải thoát vô tướng, 
vô nguyện! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính 
cái danh pháp môn giải thoát không là đại Bồ-tát; chính cái danh pháp 
môn giải thoát vô tướng, vô nguyện là đại Bồ-tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thường, hoặc vô thường của pháp môn giải thoát không chăng phải là 
đại Bồ-tát; chính cái danh thường, hoặc vô thường của pháp môn giải 
thoát vô tướng, vô nguyện chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thường, vô thường của pháp môn giải 
thoát không; hoặc thường, vô thường của pháp môn giải thoát vô 
tướng, vô nguyện, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng 
có, huống là có cái danh thường, vô thường của pháp môn giải thoát 
không và cái danh thường, vô thường của pháp môn giải thoát vô 
tướng, vô nguyện! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh thường, hoặc vô thường của pháp môn giải thoát không 
là đại Bồ-tát; chính cái danh thường, hoặc vô thường của pháp môn 
giải thoát vô tướng, vô nguyện là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
lạc, hoặc khổ của pháp môn giải thoát không chẳng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh lạc, hoặc khổ của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện chẳng phải là đại Bô-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc lạc, khổ của pháp môn giải thoát không; 
hoặc lạc, khổ của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, rốt ráo 
còn chẳng thể năm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh 
lạc, khổ của pháp môn giải thoát không và cái danh lạc, khổ của pháp 
môn giải thoát vô tướng, vô nguyện! Các danh này đã chẳng có, thì tại 
sao có thê nói là chính cái danh lạc, hoặc khổ của pháp môn giải thoát 
không là đại Bồ-tát; chính cái danh lạc, hoặc khổ của pháp môn giải 
thoát vô tướng, vô nguyện là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
ngã, hoặc vô ngã của pháp môn giải thoát không chăng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh ngã, hoặc vô ngã của pháp môn giải thoát vô tướng, 
vô nguyện chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc ngã, vô ngã của pháp môn giải thoát 
không; hoặc ngã, vô ngã của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chẳng có, huỗng 
là có cái danh ngã, vô ngã của pháp môn giải thoát không và cái danh 
ngã, vô ngã của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện! Các danh 
này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh ngã, hoặc vô 
ngã của pháp môn giải thoát không là đại Bồ-tát; chính cái danh ngã, 
hoặc vô ngã của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện là đại Bồ- 
tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịnh, hoặc bất tịnh của pháp môn giải thoát không chăng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh tịnh, hoặc bất tịnh của pháp môn giải thoát vô 
tướng, vô nguyện chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịnh, bất tịnh của pháp môn giải thoát 
không; hoặc tịnh, bất tịnh của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện, rốt ráo còn chăng thê năm bắt được, vì tánh chăng có, huống 
là có cái danh tịnh, bất tịnh của pháp môn giải thoát không và cái danh 
tịnh, bất tịnh của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện! Các danh 
này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh tịnh, hoặc bất 
tịnh của pháp môn giải thoát không là đại Bồ-tát; chính cái danh tịnh, 
hoặc bắt tịnh của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện là đại Bồ- 
tá? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
không, hoặc bất không của pháp môn giải thoát không chẳng phải là 
đại Bồ-tát; chính cái danh không, hoặc bất không của pháp môn giải 
thoát vô tướng, vô nguyện chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc không, bất không của pháp môn giải thoát 
không; hoặc không, bất không của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống 
là có cái danh không, bất không của pháp môn giải thoát không và cái 
danh không, bất không của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện! 
Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh 
không, hoặc bất không của pháp môn giải thoát không là đại Bồ-tát; 
chính cái danh không, hoặc bất không của pháp môn giải thoát vô 
tướng, vô nguyện là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tướng, hoặc vô tướng của pháp môn giải thoát không chẳng phải 
là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của pháp môn 
giải thoát vô tướng, vô nguyện chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tướng, vô tướng của pháp môn giải 
thoát không; hoặc hữu tướng, vô tướng của pháp môn giải thoát vô 
tướng, vô nguyện, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng 
có, huồng là có cái danh hữu tướng, vô tướng của pháp môn giải thoát 
không và cái danh hữu tướng, vô tướng của pháp môn giải thoát vô 
tướng, vô nguyện! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của pháp môn giải thoát 
không là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của 
pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện là đại Bồ-tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu nguyện, hoặc vô nguyện của pháp môn giải thoát không chẳng 
phải là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của 
pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu nguyện, vô nguyện của pháp môn giải 
thoát không; hoặc hữu nguyện, vô nguyện của pháp môn giải thoát vô 
tướng, vô nguyện, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng 
có, huống là có cái danh hữu nguyện, vô nguyện của pháp môn giải 
thoát không và cái danh hữu nguyện, vô nguyện của pháp môn giải 
thoát vô tướng, vô nguyện! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có 
thể nói là chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của pháp môn 
giải thoát không là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô 
nguyện của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của pháp môn giải thoát không chăng phải 
là đại Bồ-tát; chính cái danh tịch tịnh, hoặc bắt tịch tịnh của pháp môn 
giải thoát vô tướng, vô nguyện chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịch tịnh, bất tịch tịnh của pháp môn giải 
thoát không; hoặc tịch tịnh, bắt tịch tịnh của pháp môn giải thoát vô 
tướng, vô nguyện, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng 
có, huống là có cái danh tịch tịnh, bất tịch tịnh của pháp môn giải 
thoát không và cái danh tịch tịnh, bắt tịch tịnh của pháp môn giải thoát 
vô tướng, vô nguyện! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói 
là chính cái danh tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của pháp môn giải thoát 
không là đại Bồ-tát; chính cái danh tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của 
pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
viễn ly, hoặc bất viễn ly của pháp môn giải thoát không chẳng phải là 
đại Bô-tát; chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của pháp môn giải 
thoát vô tướng, vô nguyện chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc viễn ly, bất viễn ly của pháp môn giải 
thoát không; hoặc viễn ly, bất viễn ly của pháp môn giải thoát vô 
tướng, vô nguyện, rốt ráo còn chẳng thể năm bắt được, vì tánh chăng 
có, huống là có cái danh viễn ly, bắt viễn ly của pháp môn giải thoát 
không và cái danh viễn ly, bất viễn ly của pháp môn giải thoát vô 
tướng, vô nguyện! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của pháp môn giải thoát không 
là đại Bồ-tát; chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của pháp môn 
giải thoát vô tướng, vô nguyện là đại Bồ-tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu vi, hoặc vô vi của pháp môn giải thoát không chăng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh hữu vi, hoặc vô vi của pháp môn giải thoát vô 
tướng, vô nguyện chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu vi, vô vi của pháp môn giải thoát 
không; hoặc hữu vi, vô vi của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện, rốt ráo còn chẳng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống 
là có cái danh hữu vị, vô v1 của pháp môn giải thoát không và cái danh 
hữu vị, vô vi của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện! Các danh 
này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu vi, hoặc 
vô vi của pháp môn giải thoát không là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu 
vi, hoặc vô vi của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện là đại Bồ- 
tá? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu lậu, hoặc vô lậu của pháp môn giải thoát không chăng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu của pháp môn giải thoát vô 
tướng, vô nguyện chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu lậu, vô lậu của pháp môn giải thoát 
không; hoặc hữu lậu, vô lậu của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện, rốt ráo còn chẳng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống 
là có cái danh hữu lậu, vô lậu của pháp môn giải thoát không và cái 
danh hữu lậu, vô lậu của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện! 
Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu 
lậu, hoặc vô lậu của pháp môn giải thoát không là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu lậu, hoặc vô lậu của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
sanh, hoặc diệt của pháp môn giải thoát không chẳng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh sanh, hoặc diệt của pháp môn giải thoát vô tướng, 
vô nguyện chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc sanh, diệt của pháp môn giải thoát không; 
hoặc sanh, diệt của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, rốt ráo 
còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh 
sanh, diệt của pháp môn giải thoát không và cái danh sanh, diệt của 
pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện! Các danh này đã chẳng có, 
thì tại sao có thể nói là chính cái danh sanh, hoặc diệt của pháp môn 
giải thoát không là đại Bôồ-tát; chính cái danh sanh, hoặc diệt của pháp 
môn giải thoát vô tướng, vô nguyện là đại Bồ-tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thiện, hoặc phi thiện của pháp môn giải thoát không chăng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh thiện, hoặc phi thiện của pháp môn giải thoát 
vô tướng, vô nguyện chắng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thiện, phi thiện của pháp môn giải thoát 
không; hoặc thiện, phi thiện của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống 
là có cái danh thiện, phi thiện của pháp môn giải thoát không và cái 
danh thiện, phi thiện của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện! 
Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh 
thiện, hoặc phi thiện của pháp môn giải thoát không là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thiện, hoặc phi thiện của pháp môn giải thoát vô tướng, 
vô nguyện là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tội, hoặc vô tội của pháp môn giải thoát không chẳng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh hữu tội, hoặc vô tội của pháp môn giải thoát vô 
tướng, vô nguyện chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tội, vô tội của pháp môn giải thoát 
không; hoặc hữu tội, vô tội của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện, rốt ráo còn chẳng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống 
là có cái danh hữu tội, vô tội của pháp môn giải thoát không và cái 
danh hữu tội, vô tội của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện! 
Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu 
tội, hoặc vô tội của pháp môn giải thoát không là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu tội, hoặc vô tội của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu phiền não, hoặc vô phiền não của pháp môn giải thoát không 
chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền 
não của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện chăng phải là đại 
Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu phiền não, VÔ phiền não của pháp 
môn giải thoát không; hoặc hữu phiền. não, VÔ phiền não của pháp 
môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, rốt ráo còn chăng thể năm bắt 
được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh hữu phiền não, vô phiền 
não của pháp môn giải thoát không và cái danh hữu phiền não, vô 
phiền não của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện! Các danh này 
đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu phiền não, 
hoặc vô phiền não của pháp môn giải thoát không là đại Bồ-tát; chính 
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cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của pháp môn giải thoát vô 
tướng, vô nguyện là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thế gian, hoặc xuất thế gian của pháp môn giải thoát không chăng phải 
là đại Bồ-tát; chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của pháp 
môn giải thoát vô tướng, vô nguyện chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thế gian, xuất thế gian của pháp môn giải 
thoát không; hoặc thế gian, xuất thế gian của pháp môn giải thoát vô 
tướng, vô nguyện, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng 
có, huồng là có cái danh thế gian, xuất thế gian của pháp môn giải 
thoát không và cái danh thế gian, xuất thế gian của pháp môn giải 
thoát vô tướng, vô nguyện! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có 
thể nói là chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của pháp môn 
giải thoát không là đại Bồ-tát; chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế 
gian của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của pháp môn giải thoát không chăng phải 
là đại Bồ-tát; chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của pháp môn 
giải thoát vô tướng, vô nguyện chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của pháp môn giải 
thoát không; hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của pháp môn giải thoát vô 
tướng, vô nguyện, rốt ráo còn chẳng thê nắm bắt được, vì tánh chẳng 
có, huống là có cái danh tạp nhiễm, thanh tịnh của pháp môn giải thoát 
không và cái danh tạp nhiễm, thanh tịnh của pháp môn giải thoát vô 
tướng, vô nguyện! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của pháp môn giải thoát 
không là đại Bồ-tát; chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của 
pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của pháp môn giải thoát không 
chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc 
Niết-bàn của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện chăng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của pháp 
môn giải thoát không; hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của pháp 
môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, rốt ráo còn chăng thể năm bắt 
được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh thuộc sanh tử, thuộc 
Niết-bàn của pháp môn giải thoát không và cái danh thuộc sanh tử, 
thuộc Niết-bàn của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện! Các 
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danh này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh thuộc 
sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của pháp môn giải thoát không là đại Bồ- 
tát; chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của pháp môn 
giải thoát vô tướng, vô nguyện là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của pháp môn giải thoát không 
chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại 
lưỡng gian của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện chẳng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của pháp 
môn giải thoát không; hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của pháp 
môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, rốt ráo còn chẳng thể nắm bắt 
được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh tại nội, tại ngoại, tại 
lưỡng gian của pháp môn giải thoát không và cái danh tại nội, tại 
ngoại, tại lưỡng gian của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện! 
Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh tại 
nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của pháp môn giải thoát không là 
đại Bồ-tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của 
pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
khả đắc, hoặc bất khả đắc của pháp môn giải thoát không chăng phải 
là đại Bồ-tát; chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của pháp môn 
giải thoát vô tướng, vô nguyện chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc khả đắc, bất khả đắc của pháp môn giải 
thoát không; hoặc khả đắc, bất khả đắc của pháp môn giải thoát vô 
tướng, vô nguyện, rốt ráo còn chẳng thê năm bắt được, vì tánh chẳng 
có, huồng là có cái danh khả đắc, bất khả đắc của pháp môn giải thoát 
không và cái danh khả đắc, bất khả đắc của pháp môn giải thoát vô 
tướng, vô nguyện! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của pháp môn giải thoát 
không là đại Bồ-tát; chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của 
pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện là đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính cái 
danh pháp môn Đà-la-ni chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh pháp 
môn Tam-ma-địa chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc pháp môn Đà-la- 
n1; hoặc pháp môn Tam-ma-đỊa, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, 
vì tánh chẳng có, huống là có cái danh pháp môn Đả-la-ni và cái danh 
pháp môn Tam-ma-địa! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể 
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nói là chính cái danh pháp môn Đà-la-m là đại Bồ-tát; chính cái danh 
pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thường, hoặc vô thường của pháp môn Đà-la-ni chẳng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh thường, hoặc vô thường của pháp môn Tam-ma-địa 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thường, vô thường của pháp môn Đà-la- 
ni; hoặc thường, vô thường của pháp môn Tam-ma-địa, rốt ráo còn 
chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh 
thường, vô thường của pháp môn Đà-la-n và cái danh thường, vô 
thường của pháp môn Tam-ma-địa! Các danh này đã chắng có, thì tại 
sao có thê nói là chính cái danh thường, hoặc vô thường của pháp môn 
Đà-la-ni là đại Bồ-tát; chính cái danh thường, hoặc vô thường của 
pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
lạc, hoặc khổ của pháp môn Đà-la-ni chẳng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh lạc, hoặc khổ của pháp môn Tam-ma-địa chăng phải là đại 
Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc lạc, khô của pháp môn Đà-la-mi; hoặc lạc, 
khổ của pháp môn Tam-ma-địa, rốt ráo còn chẳng thê nắm bắt được, 
vì tánh chăng có, huồng là có cái danh lạc, khô của pháp môn Đà-la-ni 
và cái danh lạc, khổ của pháp môn Tam-ma-địa! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh lạc, hoặc khổ của 
pháp môn Đà-la-ni là đại Bồ-tát; chính cái danh lạc, hoặc khổ của 
pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
ngã, hoặc vô ngã của pháp môn Đà-la-ni chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh ngã, hoặc vô ngã của pháp môn Tam-ma-địa chẳng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc ngã, vô ngã của pháp môn Đả-la-m; hoặc 
ngã, vô ngã của pháp môn Tam-ma-địa, rốt ráo còn chẳng thê nắm bắt 
được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh ngã, vô ngã của pháp 
môn Đàả-la-ni và cái danh ngã, vô ngã của pháp môn Tam-ma-địa! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh ngã, 
hoặc vô ngã của pháp môn Đà-la-ni là đại Bồ-tát; chính cái danh ngã, 
hoặc vô ngã của pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịnh, hoặc bất tịnh của pháp môn Đả-la-ni chẳng phải là đại Bồ-tát; 
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chính cái danh tịnh, hoặc bất tịnh của pháp môn Tam-ma-địa chẳng 
phải là đại Bằ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịnh, bất tịnh của pháp môn Đà-la-nI; hoặc 
tịnh, bất tịnh của pháp môn Tam-ma-địa, rốt ráo còn chăng thể năm 
bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh tịnh, bất tịnh của 
pháp môn Đà-la-ni và cái danh tịnh, bất tịnh của pháp môn Tam-ma- 
địa! Các danh này đã chắng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh 
tịnh, hoặc bất tịnh của pháp môn Đả-la-ni là đại Bồ-tát; chính cái danh 
tịnh, hoặc bắt tịnh của pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
không, hoặc bất không của pháp môn Đà-la-ni chẳng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh không, hoặc bất không của pháp môn Tam-ma-địa 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc không, bất không của pháp môn Đà-la-ni; 
hoặc không, bất không của pháp môn Tam-ma-địa, rốt ráo còn chẳng 
thê năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh không, bất 
không của pháp môn Đà-la-ni và cái danh không, bất không của pháp 
môn Tam-ma-địa! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh không, hoặc bất không của pháp môn Đà-la-ni là đại 
Bồ-tát; chính cái danh không, hoặc bất không của pháp môn Tam-ma- 
địa là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tướng, hoặc vô tướng của pháp môn Đả-la-ni chẳng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của pháp môn Tam- 
ma-địa chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tướng, vô tướng của pháp môn Đà-la- 
ni; hoặc hữu tướng, vô tướng của pháp môn Tam-ma-địa, rốt ráo còn 
chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu 
tướng, vô tướng của pháp môn Đà-la-ni và cái danh hữu tướng, vô 
tướng của pháp môn Tam-ma-địa! Các danh này đã chắng có, thì tại 
sao có thể nói là chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của pháp 
môn Đà-la-ni là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng 
của pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu nguyện, hoặc vô nguyện của pháp môn Đà-la-ni chẳng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của pháp môn 
Tam-ma-địa chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu nguyện, vô nguyện của pháp môn Đà- 
la-ni; hoặc hữu nguyện, vô nguyện của pháp môn Tam-ma-địa, rốt ráo 
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còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh 
hữu nguyện, vô nguyện của pháp môn Đà-la-ni và cái danh hữu 
nguyện, vô nguyện của pháp môn Tam-ma-địal Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô 
nguyện của pháp môn Đà-la-ni là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu 
nguyện, hoặc vô nguyện của pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịch tịnh, hoặc bắt tịch tịnh của pháp môn Đà-la-ni chẳng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của pháp môn Tam- 
ma-địa chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịch tịnh, bất tịch tịnh của pháp môn Đả- 
la-ni; hoặc tịch tịnh, bất tịch tịnh của pháp môn Tam-ma-địa, rốt ráo 
còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh 
tịch tịnh, bất tịch tịnh của pháp môn Đà-la-ni và cái danh tịch tịnh, bất 
tịch tịnh của pháp môn Tam-ma-địa! Các danh này đã chẳng có, thì tại 
sao có thể nói là chính cái danh tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của pháp 
môn Đà-la-ni là đại Bồ-tát; chính cái danh tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh 
của pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
viễn ly, hoặc bất viễn ly của pháp môn Đả-la-ni chăng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của pháp môn Tam-ma-địa 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc viễn ly, bất viễn ly của pháp môn Đả-la- 
nI; hoặc viễn ly, bất viễn ly của pháp môn Tam-ma-địa, rốt ráo còn 
chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh viễn 
ly, bất viễn ly của pháp môn Đà-la-ni và cái danh viễn ly, bất viễn ly 
của pháp môn Tam-ma-địa! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có 
thể nói là chính cái danh viễn ly, hoặc bắt viễn ly của pháp môn Đà-la- 
ni là đại Bồ-tát; chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của pháp môn 
Tam-ma-địa là đại Bằ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu vi, hoặc vô vi của pháp môn Đà-la-ni chắng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu vi, hoặc vô vi của pháp môn Tam-ma-địa chẳng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu vi, vô vi của pháp môn Đà-la-nI; hoặc 
hữu vi, vô vi của pháp môn Tam-ma-địa, rốt ráo còn chẳng thể nắm 
bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh hữu vi, vô vi của 
pháp môn Đà-la-nI và cái danh hữu vị, vô vi của pháp môn Tam-ma- 
địa! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh 
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hữu vi, hoặc vô vi của pháp môn Đả-la-ni là đại Bồ-tát; chính cái danh 
hữu vi, hoặc vô vi của pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu lậu, hoặc vô lậu của pháp môn Đàả-la-ni chắng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu của pháp môn Tam-ma-địa chăng 
phải là đại Bằ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu lậu, vô lậu của pháp môn Đà-la-ni; 
hoặc hữu lậu, vô lậu của pháp môn Tam-ma-địa, rốt ráo còn chăng thể 
năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu lậu, vô lậu 
của pháp môn Đà-la-ni và cái danh hữu lậu, vô lậu của pháp môn 
Tam-ma-địa! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thê nói là chính 
cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu của pháp môn Đà-la-mi là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu của pháp môn Tam-ma-đỊa là đại 
Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
sanh, hoặc diệt của pháp môn Đả-la-ni chẳng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh sanh, hoặc diệt của pháp môn Tam-ma-địa chắng phải là đại 
Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc sanh, diệt của pháp môn Đà-la-nI; hoặc 
sanh, diệt của pháp môn Tam-ma-địa, rốt ráo còn chắng thể nắm bắt 
được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh sanh, diệt của pháp môn 
Đà-la-ni và cái danh sanh, diệt của pháp môn Tam-ma-địa! Các danh 
này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh sanh, hoặc diệt 
của pháp môn Đà-la-m là đại Bồ-tát; chính cái danh sanh, hoặc diệt 
của pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thiện, hoặc phi thiện của pháp môn Đả-la-ni chắng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thiện, hoặc phi thiện của pháp môn Tam-ma-địa chăng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thiện, phi thiện của pháp môn Đả-la-ni; 
hoặc thiện, phi thiện của pháp môn Tam-ma-địa, rốt ráo còn chăng thể 
năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh thiện, phi thiện 
của pháp môn Đà-la-ni và cái danh thiện, phi thiện của pháp môn 
Tam-ma-địa! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính 
cái danh thiện, hoặc phi thiện của pháp môn Đả-la-m là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thiện, hoặc phi thiện của pháp môn Tam-ma-địa là đại 
Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tội, hoặc vô tội của pháp môn Đà-la-ni chắng phải là đại Bồ-tát; 
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chính cái danh hữu tội, hoặc vô tội của pháp môn Tam-ma-địa chăng 
phải là đại Bằ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tội, vô tội của pháp môn Đà-la-mi; 
hoặc hữu tội, vô tội của pháp môn Tam-ma-địa, rốt ráo còn chẳng thê 
năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh hữu tội, vô tội 
của pháp môn Đà-la-ni và cái danh hữu tội, vô tội của pháp môn Tam- 
ma-địa! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
danh hữu tội, hoặc vô tội của pháp môn Đà-la-m là đại Bồ-tát; chính 
cái danh hữu tội, hoặc vô tội của pháp môn Tam-ma-đla là đại Bồ-tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu phiền não, hoặc vô phiền não của pháp môn Đả-la-ni chẳng phải 
là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của 
pháp môn Tam-ma-địa chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu phiền não, vô phiền não của pháp 
môn Đà-la-ni; hoặc hữu phiền não, VÔ phiền não của pháp môn Tam- 
ma-địa, rốt ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống 
là có cái danh hữu phiền não, vô phiền não của pháp môn Đà-la-ni và 
cái danh hữu phiền não, vô phiền não của pháp môn Tam-ma-địa! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu 
phiền não, hoặc vô phiền não của pháp môn Đả-la-ni là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của pháp môn Tam- 
ma-địa là đại Bằ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thế gian, hoặc xuất thế gian của pháp môn Đà-la-ni chăng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của pháp môn 
Tam-ma-địa chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thế gian, xuất thế gian của pháp môn Đà- 
la-ni; hoặc thế gian, xuất thế gian của pháp môn Tam-ma-địa, rốt ráo 
còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh 
thế gian, xuất thế gian của pháp môn Đà-la-ni và cái danh thế gian, 
xuất thế gian của pháp môn Tam-ma-địa! Các danh này đã chẳng có, 
thì tại sao có thê nói là chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của 
pháp môn Đà-la-ni là đại Bồ-tát; chính cái danh thế gian, hoặc xuất 
thế gian của pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của pháp môn Đà-la-ni chắng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của pháp môn Tam- 
ma-địa chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của pháp môn Đàả- 
la-m; hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của pháp môn Tam-ma-địa, rốt ráo 
còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh 
tạp nhiễm, thanh tịnh của pháp môn Đà-la-ni và cái danh tạp nhiễm, 
thanh tịnh của pháp môn Tam-ma-địa! Các danh này đã chăng có, thì 
tại sao có thể nói là chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của 
pháp môn Đà-la-mi là đại Bồ-tát; chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh 
tịnh của pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ-tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của pháp môn Đà-la-ni chăng phải 
là đại Bồ-tát; chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của 
pháp môn Tam-ma-địa chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của pháp 
môn Đà-la-mi; hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của pháp môn Tam- 
ma-địa, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống 
là có cái danh thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của pháp môn Đà-la-nI và 
cái danh thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của pháp môn Tam-ma-địal 
Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bảàn của pháp môn Đà-la-m là đại Bồ- 
tát; chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bản của pháp môn 
Tam-ma-địa là đại Bằ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của pháp môn Đà-la-ni chăng 
phải là đại Bồ-tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian 
của pháp môn Tam-ma-địa chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của pháp 
môn Đà-la-n; hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của pháp môn 
Tam-ma-địa, rốt ráo còn chắng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, 
huống là có cái danh tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của pháp môn 
Đà-la-ni và cái danh tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của pháp môn 
Tam-ma-địa! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thê nói là chính 
cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của pháp môn Đà-la-n1 
là đại Bồ-tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của 
pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
khả đắc, hoặc bất khả đắc của pháp môn Đả-la-ni chăng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của pháp môn Tam- 
ma-địa chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc khả đắc, bất khả đắc của pháp môn Đà-la- 
ni; hoặc khả đắc, bất khả đắc của pháp môn Tam-ma-địa, rốt ráo còn 
chăng thể năm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh khả 
đắc, bất khả đắc của pháp môn Đả-la-ni và cái danh khả đắc, bất khả 
đắc của pháp môn Tam-ma-địa! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao 
có thê nói là chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của pháp môn 
Đà-la-ni là đại Bô-tát; chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của 
pháp môn Tam-ma-địa là đại Bồ-tát? 
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Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính cái 
danh bậc Cực hỷ chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh bậc Ly cấu, 
bậc Phát quang, bậc Diệm tuệ, bậc Cực nan thắng, bậc Hiện tiền, bậc 
Viễn hành, bậc Bắt động, bậc Thiện tuệ, bậc Pháp vân chẳng phải là 
đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc bậc Cực hỷ; hoặc 
bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, 
vì tánh chẳng có, huống là có cái danh bậc Cực hỷ và cái danh bậc Ly 
cấu cho đến bậc Pháp vân! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có 
thể nói là chính cái danh bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát; chính cái danh bậc 
Ly cầu cho đến bậc Pháp vân là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thường, hoặc vô thường của bậc Cực hỷ chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thường, hoặc vô thường của bậc Ly cầu cho đến bậc 
Pháp vân chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thường, vô thường của bậc Cực hý; hoặc 
thường, vô thường của bậc Ly câu cho đến bậc Pháp vân, rốt ráo còn 
chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh 
thường, vô thường của bậc Cực hỷ và cái danh thường, vô thường của 
bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân! Các danh này đã chăng có, thì tại 
sao có thê nói là chính cái danh thường, hoặc vô thường của bậc Cực 
hỷ là đại Bôồ-tát; chính cái danh thường, hoặc vô thường của bậc Ly 
cấu cho đến bậc Pháp vân là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
lạc, hoặc khổ của bậc Cực hý chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh 
lạc, hoặc khổ của bậc Ly cầu cho đến bậc Pháp vân chăng phải là đại 
Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc lạc, khổ của bậc Cực hỷ; hoặc lạc, khổ của 
bậc Ly cầu cho đến bậc Pháp vân, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, 
vì tánh chăng có, huống là có cái danh lạc, khổ của bậc Cực hỷ và cái 
danh lạc, khô của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh lạc, hoặc khổ của bậc 
Cực hỷ là đại Bồ-tát; chính cái danh lạc, hoặc khổ của bậc Ly cầu cho 
đến bậc Pháp vân là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
ngã, hoặc vô ngã của bậc Cực hỷ chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh ngã, hoặc vô ngã của bậc Ly cầu cho đến bậc Pháp vân chăng 
phải là đại Bồ-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Hoặc ngã, vô ngã của bậc Cực hỷ; hoặc ngã, vô 
ngã của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân, rốt ráo còn chẳng thê nắm 
bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh ngã, vô ngã của bậc 
Cực hỷ và cái danh ngã, vô ngã của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân! 
Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh ngã, 
hoặc vô ngã của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát; chính cái danh ngã, hoặc vô 
ngã của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịnh, hoặc bắt tịnh của bậc Cực hỷ chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh tịnh, hoặc bắt tịnh của bậc Ly cầu cho đến bậc Pháp vân chăng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịnh, bất tịnh của bậc Cực hỷ; hoặc tịnh, 
bắt tịnh của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân, rốt ráo còn chăng thê 
năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh tịnh, bắt tịnh của 
bậc Cực hý và cái danh tịnh, bất tịnh của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp 
vân! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh 
tịnh, hoặc bất tịnh của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát; chính cái danh tịnh, 
hoặc bắt tịnh của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
không, hoặc bất không của bậc Cực hỷ chắng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh không, hoặc bất không của bậc Ly câu cho đến bậc Pháp vân 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc không, bất không của bậc Cực hỷ; hoặc 
không, bất không của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân, rốt ráo còn 
chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh 
không, bất không của bậc Cực hỷ và cái danh không, bất không của 
bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân! Các danh này đã chăng có, thì tại 
sao có thể nói là chính cái danh không, hoặc bất không của bậc Cực hỷ 
là đại Bồ-tát; chính cái danh không, hoặc bất không của bậc Ly cấu 
cho đến bậc Pháp vân là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tướng, hoặc vô tướng của bậc Cực hỷ chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của bậc Ly cầu cho đến bậc 
Pháp vân chắng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tướng, vô tướng của bậc Cực hỷ; hoặc 
hữu tướng, vô tướng của bậc Ly cầu cho đến bậc Pháp vân, rốt ráo còn 
chăng thê năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu 
tướng, vô tướng của bậc Cực hỷ và cái danh hữu tướng, vô tướng của 
bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân! Các danh này đã chăng có, thì tại 
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sao có thể nói là chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của bậc 
Cực hỷ là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của bậc 
Ly cầu cho đến bậc Pháp vân là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu nguyện, hoặc vô nguyện của bậc Cực hý chẳng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của bậc Ly cấu cho đến 
bậc Pháp vân chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu nguyện, vô nguyện của bậc Cực hỷ; 
hoặc hữu nguyện, vô nguyện của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân, 
rốt ráo còn chẳng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái 
danh hữu nguyện, vô nguyện của bậc Cực hỷ và cái danh hữu nguyện, 
vô nguyện của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô 
nguyện của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu nguyện, hoặc 
vô nguyện của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịch tịnh, hoặc bắt tịch tịnh của bậc Cực hỷ chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh tịch tịnh, hoặc bắt tịch tịnh của bậc Ly cấu cho đến bậc 
Pháp vân chắng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịch tịnh, bất tịch tịnh của bậc Cực hỷ; 
hoặc tịch tịnh, bất tịch tịnh của bậc Ly cầu cho đến bậc Pháp vân, rốt 
ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái 
danh tịch tịnh, bất tịch tịnh của bậc Cực hỷ và cái danh tịch tịnh, bất 
tịch tịnh của bậc Ly cầu cho đến bậc Pháp vân! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh tịch tịnh, hoặc bất 
tịch tịnh của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát; chính cái danh tịch tịnh, hoặc 
bắt tịch tịnh của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
viễn ly, hoặc bất viễn ly của bậc Cực hỷ chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của bậc Ly cấu cho đến bậc 
Pháp vân chắng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc viễn ly, bất viễn ly của bậc Cực hỷ; hoặc 
viễn ly, bất viễn ly của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân, rốt ráo còn 
chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh viễn 
ly, bất viễn ly của bậc Cực hỷ và cái danh viễn ly, bất viễn ly của bậc 
Ly cấu cho đến bậc Pháp vân! Các danh này đã chắng có, thì tại sao có 
thê nói là chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của bậc Cực hý là 
đại Bồ-tát; chính cái danh viễn ly, hoặc bắt viễn ly của bậc Ly cầu cho 
đến bậc Pháp vân là đại Bồ-tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu vi, hoặc vô vi của bậc Cực hỷ chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu vi, hoặc vô vi của bậc Ly câu cho đến bậc Pháp vân chăng 
phải là đại Bằ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu vi, vô vi của bậc Cực hỷ; hoặc hữu vI, 
vô vi của bậc Ly cầu cho đến bậc Pháp vân, rốt ráo còn chăng thể nắm 
bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh hữu vi, vô vi của bậc 
Cực hỷ và cái danh hữu vi, vô vi của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp 
vân! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh 
hữu vị, hoặc vô vi của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu vi, 
hoặc vô vi của bậc Ly cầu cho đến bậc Pháp vân là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu lậu, hoặc vô lậu của bậc Cực hỷ chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu của bậc Ly cầu cho đến bậc Pháp vân 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu lậu, vô lậu của bậc Cực hỷ; hoặc hữu 
lậu, vô lậu của bậc Ly cầu cho đến bậc Pháp vân, rốt ráo còn chăng thê 
nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu lậu, vô lậu 
của bậc Cực hỷ và cái danh hữu lậu, vô lậu của bậc Ly cầu cho đến 
bậc Pháp vân! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu của bậc Ly câu cho đến bậc Pháp 
vân là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
sanh, hoặc diệt của bậc Cực hỷ chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh sanh, hoặc diệt của bậc Ly cầu cho đến bậc Pháp vân chăng phải 
là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc sanh, diệt của bậc Cực hỷ; hoặc sanh, diệt 
của bậc Ly cầu cho đến bậc Pháp vân, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt 
được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh sanh, diệt của bậc Cực 
hỷ và cái danh sanh, diệt của bậc Ly cầu cho đến bậc Pháp vân! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh sanh, 
hoặc diệt của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát; chính cái danh sanh, hoặc diệt 
của bậc Ly cầu cho đến bậc Pháp vân là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thiện, hoặc phi thiện của bậc Cực hỷ chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh thiện, hoặc phi thiện của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân 
chăng phải là đại Bồ-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Hoặc thiện, phi thiện của bậc Cực hỷ; hoặc 
thiện, phi thiện của bậc Ly cầu cho đến bậc Pháp vân, rốt ráo còn 
chăng thể năm bắt được, vì tánh chằng có, huống là có cái danh thiện, 
phi thiện của bậc Cực hỷ và cái danh thiện, phi thiện của bậc Ly cầu 
cho đến bậc Pháp vân! Các danh này đã chắng có, thì tại sao có thể nói 
là chính cái danh thiện, hoặc phi thiện của bậc Cực hý là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thiện, hoặc phi thiện của bậc Ly câu cho đến bậc Pháp 
vân là đại Bằ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tội, hoặc vô tội của bậc Cực hỷ chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu tội, hoặc vô tội của bậc Ly cầu cho đến bậc Pháp vân chẳng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tội, vô tội của bậc Cực hỷ; hoặc hữu 
tội, vô tội của bậc Ly cầu cho đến bậc Pháp vân, rốt ráo còn chăng thể 
năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu tội, vô tội 
của bậc Cực hỷ và cái danh hữu tội, vô tội của bậc Ly cầu cho đến bậc 
Pháp vân! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái 
danh hữu tội, hoặc vô tội của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát; chính cái danh 
hữu tội, hoặc vô tội của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân là đại Bồ- 
tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu phiền não, hoặc vô phiền não của bậc Cực hỷ chăng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của bậc Ly 
cầu cho đến bậc Pháp vân chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu phiền não, vô phiền não của bậc Cực 
hỷ; hoặc hữu phiền não, vô phiền não của bậc Ly cấu cho đến bậc 
Pháp vân, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, 
huống là có cái danh hữu phiền não, vô phiền não của bậc Cực hỷ và 
cái danh hữu phiền não, vô phiền não của bậc Ly cấu cho đến bậc 
Pháp vân! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của bậc Cực hý là đại Bằ- tát; 
chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của bậc Ly cầu cho 
đến bậc Pháp vân là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thế gian, hoặc xuất thế gian của bậc Cực hỷ chẳng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của bậc Ly câu cho đến bậc 
Pháp vân chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thế gian, xuất thế gian của bậc Cực hỷ; 
hoặc thế gian, xuất thế gian của bậc Ly câu cho đến bậc Pháp vân, rốt 
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ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái 
danh thế gian, xuất thế gian của bậc Cực hỷ và cái danh thế gian, xuất 
thế gian của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân! Các danh này đã chẳng 
có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian 
của bậc Cực hý là đại Bồ-tát; chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế 
gian của bậc Ly cầu cho đến bậc Pháp vân là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của bậc Cực hỷ chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của bậc Ly cấu cho đến bậc 
Pháp vân chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của bậc Cực hỷ; 
hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân, rốt 
ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái 
danh tạp nhiễm, thanh tịnh của bậc Cực hỷ và cái danh tạp nhiễm, 
thanh tịnh của bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh 
tịnh của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát; chính cái danh tạp nhiễm, hoặc 
thanh tịnh của bậc Ly câu cho đến bậc Pháp vân là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của bậc Cực hỷ chăng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của bậc Ly 
cầu cho đến bậc Pháp vân chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của bậc Cực 
hỷ; hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của bậc Ly cầu cho đến bậc 
Pháp vân, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chắng có, 
huống là có cái danh thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của bậc Cực hỷ và 
cái danh thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của bậc Ly cầu cho đến bậc 
Pháp vân! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của bậc Cực hỷ là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của bậc Ly cấu cho 
đến bậc Pháp vân là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của bậc Cực hỷ chăng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của bậc 
Ly cấu cho đến bậc Pháp vân chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của bậc 
Cực hỷ; hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của bậc Ly cầu cho đến 
bậc Pháp vân, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, 
huống là có cái danh tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của bậc Cực hỷ 
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và cái danh tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của bậc Ly cầu cho đến 
bậc Pháp vân! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của bậc Cực hỷ là 
đại Bồ-tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của 
bậc Ly cầu cho đến bậc Pháp vân là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
khả đắc, hoặc bất khả đắc của bậc Cực hỷ chắng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của bậc Ly cầu cho đến bậc 
Pháp vân chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc khả đắc, bất khả đắc của bậc Cực hý; hoặc 
khả đắc, bất khả đắc của bậc Ly cầu cho đến bậc Pháp vân, rốt ráo còn 
chăng thể năm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh khả 
đắc, bất khả đắc của bậc Cực hÿ và cái danh khả đắc, bất khả đắc của 
bậc Ly cấu cho đến bậc Pháp vân! Các danh này đã chăng có, thì tại 
sao có thể nói là chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của bậc Cực 
hỷ là đại Bồ-tát; chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của bậc Ly 
cấu cho đến bậc Pháp vân là đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính cái 
danh năm loại mắt chắng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh sáu phép 
thần thông chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc năm loại mắt; 
hoặc sáu phép thần thông, rốt ráo còn chẳng thể nắm bắt được, vì tánh 
chăng có, huống là có cái danh năm loại mắt và cái danh sáu phép 
thần thông! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính 
cái danh năm loại mắt là đại Bồ-tát; chính cái danh sáu phép thần 
thông là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thường, hoặc vô thường của năm loại mắt chẳng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thường, hoặc vô thường của sáu phép thần thông chẳng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thường, vô thường của năm loại mắt; hoặc 
thường, vô thường của sáu phép thần thông, rốt ráo còn chắng thể nắm 
bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh thường, vô thường 
của năm loại mắt và cái danh thường, vô thường của sáu phép thần 
thông! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
danh thường, hoặc vô thường của năm loại mắt là đại Bồ-tát; chính cái 
danh thường, hoặc vô thường của sáu phép thần thông là đại Bồ-tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
lạc, hoặc khổ của năm loại mắt chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh lạc, hoặc khổ của sáu phép thần thông chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc lạc, khổ của năm loại mắt; hoặc lạc, khổ 
của sáu phép thần thông, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh 
chăng có, huống là có cái danh lạc, khổ của năm loại mắt và cái danh 
lạc, khổ của sáu phép thần thông! Các danh này đã chăng có, thì tại 
sao có thể nói là chính cái danh lạc, hoặc khổ của năm loại mắt là đại 
Bồ-tát; chính cái danh lạc, hoặc khổ của sáu phép thần thông là đại 
Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
ngã, hoặc vô ngã của năm loại mắt chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh ngã, hoặc vô ngã của sáu phép thần thông chẳng phải là đại Bồ- 
tá? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc ngã, vô ngã của năm loại mắt; hoặc ngã, 
vô ngã của sáu phép thần thông, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, 
vì tánh chẳng có, huống là có cái danh ngã, vô ngã của năm loại mắt 
và cái danh ngã, vô ngã của sáu phép thần thông! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh ngã, hoặc vô ngã của 
năm loại mắt là đại Bồ-tát; chính cái danh ngã, hoặc vô ngã của sáu 
phép thần thông là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịnh, hoặc bắt tịnh của năm loại mắt chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh tịnh, hoặc bất tịnh của sáu phép thần thông chẳng phải là đại Bồ- 
tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịnh, bất tịnh của năm loại mắt; hoặc tịnh, 
bất tịnh của sáu phép thần thông, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, 
vì tánh chăng có, huống là có cái danh tịnh, bất tịnh của năm loại mắt 
và cái danh tịnh, bất tịnh của sáu phép thần thông! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh tịnh, hoặc bắt tịnh của 
năm loại mắt là đại Bô-tát; chính cái danh tịnh, hoặc bất tịnh của sáu 
phép thần thông là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
không, hoặc bất không của năm loại mắt chẳng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh không, hoặc bất không của sáu phép thần thông chăng 
phải là đại Bằ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc không, bất không của năm loại mắt; hoặc 
không, bất không của sáu phép thần thông, rốt ráo còn chẳng thể nắm 
bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh không, bất không của 
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năm loại mắt và cái danh không, bất không của sáu phép thần thông! 
Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh 
không, hoặc bất không của năm loại mắt là đại Bồ-tát; chính cái danh 
không, hoặc bất không của sáu phép thần thông là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tướng, hoặc vô tướng của năm loại mắt chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của sáu phép thần thông 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tướng, vô tướng của năm loại mắt; 
hoặc hữu tướng, vô tướng của sáu phép thần thông, rốt ráo còn chẳng 
thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu tướng, 
vô tướng của năm loại mắt và cái danh hữu tướng, vô tướng của sáu 
phép thần thông! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của năm loại mắt là đại Bồ- 
tát; chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của sáu phép thần thông 
là đại Bằ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu nguyện, hoặc vô nguyện của năm loại mắt chăng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của sáu phép thần 
thông chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu nguyện, vô nguyện của năm loại mắt; 
hoặc hữu nguyện, vô nguyện của sáu phép thần thông, rốt ráo còn 
chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu 
nguyện, vô nguyện của năm loại mắt và cái danh hữu nguyện, vô 
nguyện của sáu phép thần thông! Các danh này đã chăng có, thì tại sao 
có thể nói là chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của năm loại 
mắt là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của sáu 
phép thần thông là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của năm loại mắt chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của sáu phép thần thông 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịch tịnh, bất tịch tịnh của năm loại mắt; 
hoặc tịch tịnh, bất tịch tịnh của sáu phép thần thông, rốt ráo còn chăng 
thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh tịch tịnh, bất 
tịch tịnh của năm loại mắt và cái danh tịch tịnh, bất tịch tịnh của sáu 
phép thần thông! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh tịch tịnh, hoặc bắt tịch tịnh của năm loại mắt là đại Bồ- 
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tát; chính cái danh tịch tịnh, hoặc bắt tịch tịnh của sáu phép thần thông 
là đại Bằ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
viễn ly, hoặc bắt viễn ly của năm loại mắt chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của sáu phép thần thông chăng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc viễn ly, bất viễn ly của năm loại mắt; hoặc 
viễn ly, bất viễn ly của sáu phép thần thông, rốt ráo còn chắng thể nắm 
bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh viễn ly, bất viễn ly 
của năm loại mắt và cái danh viễn ly, bất viễn ly của sáu phép thần 
thông! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
danh viễn ly, hoặc bắt viễn ly của năm loại mắt là đại Bồ-tát; chính cái 
danh viễn ly, hoặc bắt viễn ly của sáu phép thần thông là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu vi, hoặc vô vi của năm loại mắt chắng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu vi, hoặc vô vi của sáu phép thần thông chẳng phải là đại Bồ- 
tá? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu vi, vô vi của năm loại mắt; hoặc hữu 
vi, vô vi của sáu phép thần thông, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, 
vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu vi, vô vi của năm loại mắt 
và cái danh hữu vi, vô vi của sáu phép thần thông! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu vi, hoặc vô vi của 
năm loại mắt là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu vi, hoặc vô vi của sáu 
phép thần thông là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu lậu, hoặc vô lậu của năm loại mắt chẳng phải là đại Bỗ-tát; chính 
cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu của sáu phép thần thông chẳng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu lậu, vô lậu của năm loại mắt; hoặc 
hữu lậu, vô lậu của sáu phép thần thông, rốt ráo còn chẳng thể nắm bắt 
được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh hữu lậu, vô lậu của năm 
loại mắt và cái danh hữu lậu, vô lậu của sáu phép thần thông! Các 
danh nảy đã chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh hữu lậu, 
hoặc vô lậu của năm loại mắt là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu lậu, 
hoặc vô lậu của sáu phép thần thông là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
sanh, hoặc diệt của năm loại mắt chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh sanh, hoặc diệt của sáu phép thần thông chẳng phải là đại Bồ-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Hoặc sanh, diệt của năm loại mắt; hoặc sanh, 
diệt của sáu phép thần thông, rốt ráo còn chẳng thể nắm bắt được, vì 
tánh chẳng có, huống là có cái danh sanh, diệt của năm loại mắt và cái 
danh sanh, diệt của sáu phép thần thông! Các danh này đã chẳng có, 
thì tại sao có thể nói là chính cái danh sanh, hoặc diệt của năm loại 
mắt là đại Bồ-tát; chính cái danh sanh, hoặc diệt của sáu phép thần 
thông là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thiện, hoặc phi thiện của năm loại mắt chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh thiện, hoặc phi thiện của sáu phép thần thông chẳng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thiện, phi thiện của năm loại mắt; hoặc 
thiện, phi thiện của sáu phép thần thông, rốt ráo còn chẳng thể năm bắt 
được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh thiện, phi thiện của năm 
loại mắt và cái danh thiện, phi thiện của sáu phép thần thông! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh thiện, 
hoặc phi thiện của năm loại mắt là đại Bồ-tát; chính cái danh thiện, 
hoặc phi thiện của sáu phép thần thông là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tội, hoặc vô tội của năm loại mắt chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh hữu tội, hoặc vô tội của sáu phép thần thông chăng phải là đại 
Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tội, vô tội của năm loại mắt; hoặc hữu 
tội, vô tội của sáu phép thần thông, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt 
được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu tội, vô tội của năm 
loại mắt và cái danh hữu tội, vô tội của sáu phép thần thông! Các danh 
này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu tội, hoặc 
vô tội của năm loại mắt là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu tội, hoặc vô 
tội của sáu phép thần thông là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu phiền não, hoặc vô phiền não của năm loại mắt chẳng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của sáu phép 
thần thông chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu phiền não, vô phiền não của năm loại 
mắt; hoặc hữu phiền não, vô phiền não của sáu phép thần thông, rốt 
Táo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái 
danh hữu phiền não, vô phiền não của năm loại mắt và cái danh hữu 
phiền não, vô phiền não của sáu phép thần thông! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu phiền não, hoặc 
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vô phiền não của năm loại mắt là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu phiền 
não, hoặc vô phiền não của sáu phép thần thông là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thế gian, hoặc xuất thế gian của năm loại mắt chẳng phải là đại Bô-tát; 
chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của sáu phép thần thông 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thế gian, xuất thế gian của năm loại mắt; 
hoặc thế gian, xuất thế gian của sáu phép thần thông, rốt ráo còn 
chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh thế 
gian, xuất thế gian của năm loại mắt và cái danh thế gian, xuất thế 
gian của sáu phép thần thông! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có 
thể nói là chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của năm loại mắt 
là đại Bồ-tát; chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của sáu phép 
thần thông là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của năm loại mắt chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của sáu phép thần thông 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của năm loại mắt; 
hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của sáu phép thần thông, rốt ráo còn chăng 
thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh tạp nhiễm, 
thanh tịnh của năm loại mắt và cái danh tạp nhiễm, thanh tịnh của sáu 
phép thần thông! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của năm loại mắt là đại Bồ- 
tát; chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của sáu phép thần thông 
là đại Bằ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của năm loại mắt chẳng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của sáu 
phép thần thông chắng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của năm 
loại mắt; hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của sáu phép thần thông, 
rốt ráo còn chẳng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái 
danh thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của năm loại mắt và cái danh 
thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của sáu phép thần thông! Các danh này 
đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh thuộc sanh tử, 
hoặc thuộc Niết-bàn của năm loại mắt là đại Bồ-tát; chính cái danh 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bản của sáu phép thần thông là đại Bồ- 
tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của năm loại mắt chăng phải là 
đại Bồ-tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của 
sáu phép thần thông chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của năm 
loại mắt; hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của sáu phép thần 
thông, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chắng có, huống là 
có cái danh tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của năm loại mắt và cái 
danh tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của sáu phép thần thông! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh tại nội, 
tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của năm loại mắt là đại Bồ-tát; chính cái 
danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của sáu phép thần thông là 
đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
khả đắc, hoặc bất khả đắc của năm loại mắt chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của sáu phép thần thông 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc khả đắc, bất khả đắc của năm loại mắt; 
hoặc khả đắc, bất khả đắc của sáu phép thần thông, rốt ráo còn chăng 
thê nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh khả đắc, bất 
khả đắc của năm loại mắt và cái danh khả đắc, bất khả đắc của sáu 
phép thần thông! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của năm loại mắt là đại Bô- 
tát; chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của sáu phép thần thông 
là đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính cái 
danh mười lực của Phật chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh bốn 
điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất 
cộng chăng phải là đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc mười lực của 
Phật; hoặc bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám 
pháp Phật bất cộng, rốt ráo còn chẳng thể nắm bắt được, vì tánh chăng 
có, huống là có cái danh mười lực của Phật và cái danh bốn điều 
không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng! 
Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh 
mười lực của Phật là đại Bồ-tát; chính cái danh bốn điều không sợ, 
bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ- 
tát? 


672 


Tập 01, Quyền 32, Phẩm Dạy Bảo Trao Truyền 


Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thường, hoặc vô thường của mười lực của Phật chắng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh thường, hoặc vô thường của bốn điều không sợ, 
bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng chăng phải 
là đại Bằ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thường, vô thường của mười lực của Phật; 
hoặc thường, vô thường của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông 
suốt, mười tám pháp Phật bất cộng, rốt ráo còn chắng thể nắm bắt 
được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh thường, vô thường của 
mười lực của Phật và cái danh thường, vô thường của bốn điều không 
sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh thường, 
hoặc vô thường của mười lực của Phật là đại Bồ-tát; chính cái danh 
thường, hoặc vô thường của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông 
suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
lạc, hoặc khổ của mười lực của Phật chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh lạc, hoặc khổ của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông 
suốt, mười tám pháp Phật bất cộng chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc lạc, khổ của mười lực của Phật; hoặc lạc, 
khổ của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám 
pháp Phật bất cộng, rốt ráo còn chẳng thê nắm bắt được, vì tánh chăng 
CÓ, huống là có cái danh lạc, khổ của mười lực của Phật và cái danh 
lạc, khô của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám 
pháp Phật bất cộng! Các danh này đã chắng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh lạc, hoặc khổ của mười lực của Phật là đại Bồ-tát; 
chính cái danh lạc, hoặc khổ của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết 
thông suốt, mười tám pháp Phật bắt cộng là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
ngã, hoặc vô ngã của mười lực của Phật chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh ngã, hoặc vô ngã của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu 
biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng chăng phải là đại Bồ- 
tá? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc ngã, vô ngã của mười lực của Phật; hoặc 
ngã, vô ngã của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười 
tám pháp Phật bất cộng, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh 
chăng có, huống là có cái danh ngã, vô ngã của mười lực của Phật và 
cái danh ngã, vô ngã của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông 
suốt, mười tám pháp Phật bất cộng! Các danh này đã chắng có, thì tại 
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sao có thể nói là chính cái danh ngã, hoặc vô ngã của mười lực của 
Phật là đại Bồ-tát; chính cái danh ngã, hoặc vô ngã của bốn điều 
không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là 
đại Bô-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịnh, hoặc bất tịnh của mười lực của Phật chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh tịnh, hoặc bất tịnh của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu 
biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng chăng phải là đại Bồ- 
tá? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịnh, bất tịnh của mười lực của Phật; hoặc 
tịnh, bất tịnh của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười 
tám pháp Phật bất cộng, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh 
chăng có, huống là có cái danh tịnh, bất tịnh của mười lực của Phật và 
cái danh tịnh, bất tịnh của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông 
suốt, mười tám pháp Phật bất cộng! Các danh này đã chăng có, thì tại 
sao có thể nói là chính cái danh tịnh, hoặc bất tịnh của mười lực của 
Phật là đại Bô-tát; chính cái danh tịnh, hoặc bất tịnh của bốn điều 
không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bắt cộng là 
đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
không, hoặc bất không của mười lực của Phật chăng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh không, hoặc bất không của bốn điều không sợ, bốn 
sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng chẳng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc không, bất không của mười lực của Phật; 
hoặc không, bất không của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông 
suốt, mười tám pháp Phật bất cộng, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt 
được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh không, bất không của 
mười lực của Phật và cái danh không, bất không của bốn điều không 
sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh không, 
hoặc bất không của mười lực của Phật là đại Bồ-tát; chính cái danh 
không, hoặc bất không của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông 
suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tướng, hoặc vô tướng của mười lực của Phật chẳng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của bốn điều không sợ, 
bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng chăng phải 
là đại Bằ-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tướng, vô tướng của mười lực của 
Phật; hoặc hữu tướng, vô tướng của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu 
biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng, rốt ráo còn chắng thê 
năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu tướng, vô 
tướng của mười lực của Phật và cái danh hữu tướng, vô tướng của bốn 
điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất 
cộng! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
danh hữu tướng, hoặc vô tướng của mười lực của Phật là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của bốn điều không sợ, bốn 
sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát? 


Quyển Thứ 32 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu nguyện, hoặc vô nguyện của mười lực của Phật chăng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của bốn điều 
không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu nguyện, vô nguyện của mười lực của 
Phật; hoặc hữu nguyện, vô nguyện của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu 
biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng, rốt ráo còn chắng thể 
năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu nguyện, vô 
nguyện của mười lực của Phật và cái danh hữu nguyện, vô nguyện của 
bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật 
bất cộng! Các danh này đã chắng có, thì tại sao có thê nói là chính cái 
danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của mười lực của Phật là đại Bồ- 
tát; chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của bốn điều không 
sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là đại 
Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của mười lực của Phật chăng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh tịch tịnh, hoặc bắt tịch tịnh của bốn điều không 
sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng chẳng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịch tịnh, bất tịch tịnh của mười lực của 
Phật; hoặc tịch tịnh, bất tịch tịnh của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu 
biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng, rốt ráo còn chẳng thê 
năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh tịch tịnh, bắt tịch 
tịnh của mười lực của Phật và cái danh tịch tịnh, bất tịch tịnh của bốn 
điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất 
cộng! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
danh tịch tịnh, hoặc bắt tịch tịnh của mười lực của Phật là đại Bồ-tát; 
chính cái danh tịch tịnh, hoặc bắt tịch tịnh của bốn điều không sợ, bốn 
sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bắt cộng là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
viễn ly, hoặc bất viễn ly của mười lực của Phật chăng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của bốn điều không sợ, 
bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng chăng phải 
là đại Bằ-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Hoặc viễn ly, bất viễn ly của mười lực của Phật; 
hoặc viễn ly, bất viễn ly của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông 
suốt, mười tám pháp Phật bất cộng, rốt ráo còn chẳng thể nắm bắt 
được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh viễn ly, bất viễn ly của 
mười lực của Phật và cái danh viễn ly, bất viễn ly của bốn điều không 
sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh viễn ly, 
hoặc bất viễn ly của mười lực của Phật là đại Bồ-tát; chính cái danh 
viễn ly, hoặc bất viễn ly của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông 
suốt, mười tám pháp Phật bắt cộng là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu vi, hoặc vô vi của mười lực của Phật chẳng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu vi, hoặc vô vi của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu 
biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng chăng phải là đại Bồ- 
tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu vi, vô vi của mười lực của Phật; hoặc 
hữu vi, vô vi của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười 
tám pháp Phật bất cộng, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh 
chăng có, huống là có cái danh hữu vi, vô vi của mười lực của Phật và 
cái danh hữu vi, vô vi của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông 
suốt, mười tám pháp Phật bất cộng! Các danh này đã chẳng có, thì tại 
sao có thể nói là chính cái danh hữu vi, hoặc vô vi của mười lực của 
Phật là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu vi, hoặc vô vi của bốn điều 
không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng là 
đại Bô-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu lậu, hoặc vô lậu của mười lực của Phật chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu của bốn điều không sợ, bốn sự 
hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng chẳng phải là đại 
Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu lậu, vô lậu của mười lực của Phật; 
hoặc hữu lậu, vô lậu của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông 
suốt, mười tám pháp Phật bất cộng, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt 
được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu lậu, vô lậu của mười 
lực của Phật và cái danh hữu lậu, vô lậu của bốn điều không sợ, bốn 
sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng! Các danh này 
đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu lậu, hoặc vô 
lậu của mười lực của Phật là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu lậu, hoặc 
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vô lậu của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám 
pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
sanh, hoặc diệt của mười lực của Phật chắng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh sanh, hoặc diệt của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông 
suốt, mười tám pháp Phật bất cộng chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc sanh, diệt của mười lực của Phật; hoặc 
sanh, diệt của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười 
tám pháp Phật bất cộng, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh 
chăng có, huống là có cái danh sanh, diệt của mười lực của Phật và cái 
danh sanh, diệt của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, 
mười tám pháp Phật bất cộng! Các danh này đã chăng có, thì tại sao 
có thể nói là chính cái danh sanh, hoặc diệt của mười lực của Phật là 
đại Bồ-tát; chính cái danh sanh, hoặc diệt của bốn điều không sợ, bốn 
sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bắt cộng là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thiện, hoặc phi thiện của mười lực của Phật chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thiện, hoặc phi thiện của bốn điều không sợ, bốn sự 
hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng chẳng phải là đại 
Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thiện, phi thiện của mười lực của Phật; 
hoặc thiện, phi thiện của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông 
suốt, mười tám pháp Phật bất cộng, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt 
được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh thiện, phi thiện của mười 
lực của Phật và cái danh thiện, phi thiện của bốn điều không sợ, bốn 
sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng! Các danh này 
đã chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh thiện, hoặc phi 
thiện của mười lực của Phật là đại Bồ-tát; chính cái danh thiện, hoặc 
phi thiện của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười 
tám pháp Phật bắt cộng là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tội, hoặc vô tội của mười lực của Phật chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu tội, hoặc vô tội của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu 
biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng chăng phải là đại Bồ- 
tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tội, vô tội của mười lực của Phật; 
hoặc hữu tội, vô tội của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông 
suốt, mười tám pháp Phật bất cộng, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt 
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được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh hữu tội, vô tội của mười 
lực của Phật và cái danh hữu tội, vô tội của bốn điều không sợ, bốn sự 
hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng! Các danh này đã 
chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu tội, hoặc vô tội 
của mười lực của Phật là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu tội, hoặc vô 
tội của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp 
Phật bắt cộng là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu phiền não, hoặc vô phiền não của mười lực của Phật chẳng phải là 
đại Bồ-tát; chính cái danh hữu phiên não, hoặc vô phiền não của bốn 
điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất 
cộng chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu phiền não, vô phiền não của mười lực 
của Phật; hoặc hữu phiền não, VÔ phiền não của bốn điều không sợ, 
bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng, rốt ráo còn 
chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh hữu 
phiền não, vô phiền não của mười lực của Phật và cái danh hữu phiền 
não, vô phiền não của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, 
mười tám pháp Phật bất cộng! Các danh này đã chăng có, thì tại sao 
có thể nói là chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của 
mười lực của Phật là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu phiền não, hoặc 
vô phiền não của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, 
mười tám pháp Phật bất cộng là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thế gian, hoặc xuất thế gian của mười lực của Phật chăng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của bốn điều không 
sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng chăng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thế gian, xuất thế gian của mười lực của 
Phật; hoặc thế gian, xuất thế gian của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu 
biết thông suốt, mười tắm pháp Phật bất cộng, rốt ráo còn chắng thê 
năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh thế gian, xuất 
thế gian của mười lực của Phật và cái danh thế gian, xuất thế gian của 
bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật 
bất cộng! Các danh này đã chắng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
danh thế gian, hoặc xuất thế gian của mười lực của Phật là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của bốn điều không sợ, bốn 
sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bắt cộng là đại Bồ-tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của mười lực của Phật chẳng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của bốn điều không 
sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng chắng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của mười lực của 
Phật; hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu 
biết thông suốt, mười tắm pháp Phật bất cộng, rốt ráo còn chắng thê 
năm bắt được, vì tánh chẳng có, huồng là có cái danh tạp nhiễm, thanh 
tịnh của mười lực của Phật và cái danh tạp nhiễm, thanh tịnh của bốn 
điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất 
cộng! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của mười lực của Phật là đại Bồ-tát; 
chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của bốn điều không sợ, bốn 
sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bắt cộng là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của mười lực của Phật chăng phải 
là đại Bồ-tát; chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của 
bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật 
bất cộng chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của mười 
lực của Phật; hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của bốn điều không 
sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng, rốt ráo 
còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh 
thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của mười lực của Phật và cái danh thuộc 
sanh tử, thuộc Niết-bàn của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông 
suốt, mười tám pháp Phật bất cộng! Các danh này đã chẳng có, thì tại 
sao có thể nói là chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn 
của mười lực của Phật là đại Bồ-tát; chính cái danh thuộc sanh tử, 
hoặc thuộc Niết-bàn của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông 
suốt, mười tám pháp Phật bắt cộng là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của mười lực của Phật chăng 
phải là đại Bồ-tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian 
của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp 
Phật bất cộng chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của mười 
lực của Phật; hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng g1an của bốn điều không 
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sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng, rốt ráo 
còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh tại 
nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của mười lực của Phật và cái danh tại nội, 
tại ngoại, tại lưỡng gian của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông 
suốt, mười tám pháp Phật bất cộng! Các danh này đã chắng có, thì tại 
sao có thể nói là chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian 
của mười lực của Phật là đại Bồ-tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, 
hoặc tại lưỡng gian của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông 
suốt, mười tám pháp Phật bắt cộng là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
khả đắc, hoặc bất khả đắc của mười lực của Phật chẳng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của bốn điều không sợ, 
bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng chăng phải 
là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc khả đắc, bất khả đắc của mười lực của 
Phật; hoặc khả đắc, bất khả đắc của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu 
biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất cộng, rốt ráo còn chăng thê 
nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh khả đắc, bất khả 
đắc của mười lực của Phật và cái danh khả đắc, bất khả đắc của bốn 
điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bất 
cộng! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của mười lực của Phật là đại Bồ-tát; 
chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của bốn điều không sợ, bốn 
sự hiểu biết thông suốt, mười tám pháp Phật bắt cộng là đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính cái 
danh đại từ chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh đại bi, đại hỷ, đại 
xả chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc đại từ; hoặc đại 
bị, đại hỷ, đại xả, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng 
có, huống là có cái danh đại từ và cái danh đại bị, đại hỷ, đại xả! Các 
danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh đại từ là 
đại Bồ-tát; chính cái danh đại bi, đại hỷ, đại xả là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thường, hoặc vô thường của đại từ chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh thường, hoặc vô thường của đại bi, đại hỷ, đại xả chẳng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thường, vô thường của đại từ; hoặc 
thường, vô thường của đại bị, đại hỷ, đại xả, rốt ráo còn chăng thể 
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năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh thường, vô 
thường của đại từ và cái danh thường, vô thường của đại bị, đại hỷ, đại 
xả! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh 
thường, hoặc vô thường của đại từ là đại Bồ-tát; chính cái danh 
thường, hoặc vô thường của đại bi, đại hỷ, đại xả là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
lạc, hoặc khổ của đại từ chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh lạc, 
hoặc khổ của đại bi, đại hỷ, đại xả chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc lạc, khô của đại từ; hoặc lạc, khô của đại 
bị, đại hỷ, đại xả, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng 
có, huống là có cái danh lạc, khổ của đại từ và cái danh lạc, khổ của 
đại bi, đại hý, đại xả! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói 
là chính cái danh lạc, hoặc khô của đại từ là đại Bồ-tát; chính cái danh 
lạc, hoặc khô của đại bi, đại hỷ, đại xả là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
ngã, hoặc vô ngã của đại từ chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh 
ngã, hoặc vô ngã của đại bị, đại hỷ, đại xả chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc ngã, vô ngã của đại từ; hoặc ngã, vô ngã 
của đại bi, đại hý, đại xả, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh 
chăng có, huống là có cái danh ngã, vô ngã của đại từ và cái danh ngã, 
vô ngã của đại bị, đại hỷ, đại xả! Các danh này đã chăng có, thì tại sao 
có thê nói là chính cái danh ngã, hoặc vô ngã của đại từ là đại Bồ-tát; 
chính cái danh ngã, hoặc vô ngã của đại bị, đại hỷ, đại xả là đại Bồ- 
tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịnh, hoặc bất tịnh của đại từ chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh 
tịnh, hoặc bắt tịnh của đại bi, đại hỷ, đại xả chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịnh, bất tịnh của đại từ; hoặc tịnh, bất tịnh 
của đại bị, đại hý, đại xả, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh 
chăng có, huống là có cái danh tịnh, bất tịnh của đại từ và cái danh 
tịnh, bất tịnh của đại bi, đại hỷ, đại xả! Các danh này đã chăng có, thì 
tại sao có thể nói là chính cái danh tịnh, hoặc bất tịnh của đại từ là đại 
Bồ-tát; chính cái danh tịnh, hoặc bất tịnh của đại bi, đại hý, đại xả là 
đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
không, hoặc bất không của đại từ chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh không, hoặc bất không của đại bi, đại hý, đại xả chăng phải là 
đại Bồ-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Hoặc không, bất không của đại từ; hoặc không, 
bất không của đại bi, đại hý, đại xả, rốt ráo còn chẳng thể nắm bắt 
được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh không, bất không của đại 
từ và cái danh không, bất không của đại bị, đại hỷ, đại xả! Các danh 
này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh không, hoặc 
bất không của đại từ là đại Bồ-tát; chính cái danh không, hoặc bất 
không của đại bị, đại hý, đại xả là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tướng, hoặc vô tướng của đại từ chẳng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của đại bị, đại hỷ, đại xả chẳng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tướng, vô tướng của đại từ; hoặc hữu 
tướng, vô tướng của đại bị, đại hỷ, đại xả, rốt ráo còn chăng thê nắm 
bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu tướng, vô tướng 
của đại từ và cái danh hữu tướng, vô tướng của đại bị, đại hỷ, đại xả! 
Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh hữu 
tướng, hoặc vô tướng của đại từ là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu 
tướng, hoặc vô tướng của đại bị, đại hỷ, đại xả là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu nguyện, hoặc vô nguyện của đại từ chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của đại bị, đại hỷ, đại xả chăng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu nguyện, vô nguyện của đại từ; hoặc 
hữu nguyện, vô nguyện của đại bị, đại hý, đại xả, rốt ráo còn chăng 
thê nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh hữu nguyện, 
vô nguyện của đại từ và cái danh hữu nguyện, vô nguyện của đại bị, 
đại hý, đại xả! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của đại từ là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của đại bị, đại hỷ, đại xả 
là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của đại từ chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh tịch tịnh, hoặc bắt tịch tịnh của đại bi, đại hỷ, đại xả chăng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịch tịnh, bất tịch tịnh của đại từ; hoặc tịch 
tịnh, bất tịch tịnh của đại bi, đại hỷ, đại xả, rốt ráo còn chăng thể nắm 
bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh tịch tịnh, bắt tịch tịnh 
của đại từ và cái danh tịch tịnh, bất tịch tịnh của đại bi, đại hỷ, đại xả! 
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Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh tịch 
tịnh, hoặc bất tịch tịnh của đại từ là đại Bồ-tát; chính cái danh tịch 
tịnh, hoặc bắt tịch tịnh của đại bi, đại hỷ, đại xả là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
viễn ly, hoặc bất viễn ly của đại từ chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của đại bi, đại hỷ, đại xả chẳng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc viễn ly, bất viễn ly của đại từ; hoặc viễn 
ly, bất viễn ly của đại bi, đại hỷ, đại xả, rốt ráo còn chẳng thể năm bắt 
được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh viễn ly, bất viễn ly của 
đại từ và cái danh viễn ly, bất viễn ly của đại bị, đại hỷ, đại xả! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh viễn ly, 
hoặc bất viễn ly của đại từ là đại Bồ-tát; chính cái danh viễn ly, hoặc 
bắt viễn ly của đại bi, đại hý, đại xả là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu vi, hoặc vô vi của đại từ chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh 
hữu vi, hoặc vô vi của đại bị, đại hỷ, đại xả chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu vi, vô vi của đại từ; hoặc hữu vi, vô vi 
của đại bị, đại hý, đại xả, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh 
chăng có, huống là có cái danh hữu vi, vô vi của đại từ và cái danh 
hữu vị, vô vi của đại bị, đại hỷ, đại xả! Các danh này đã chăng có, thì 
tại sao có thể nói là chính cái danh hữu vi, hoặc vô vi của đại từ là đại 
Bồ-tát; chính cái danh hữu vi, hoặc vô vi của đại bi, đại hỷ, đại xả là 
đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu lậu, hoặc vô lậu của đại từ chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu lậu, hoặc vô lậu của đại bị, đại hý, đại xả chăng phải là đại 
Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu lậu, vô lậu của đại từ; hoặc hữu lậu, 
vô lậu của đại bị, đại hý, đại xả, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, 
vì tánh chẳng có, huống là có cái danh hữu lậu, vô lậu của đại từ và 
cái danh hữu lậu, vô lậu của đại bị, đại hý, đại xả! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu 
của đại từ là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu của đại bị, 
đại hỷ, đại xả là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
sanh, hoặc diệt của đại từ chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh 
sanh, hoặc diệt của đại bi, đại hỷ, đại xả chẳng phải là đại Bồ-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Hoặc sanh, diệt của đại từ; hoặc sanh, diệt của 
đại bi, đại hỷ, đại xả, rốt ráo còn chắng thể năm bắt được, vì tánh 
chăng có, huống là có cái danh sanh, diệt của đại từ và cái danh sanh, 
diệt của đại bị, đại hỷ, đại xả! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có 
thể nói là chính cái danh sanh, hoặc diệt của đại từ là đại Bồ-tát; chính 
cái danh sanh, hoặc diệt của đại bị, đại hỷ, đại xả là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thiện, hoặc phi thiện của đại từ chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh thiện, hoặc phi thiện của đại bị, đại hý, đại xả chăng phải là đại 
Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thiện, phi thiện của đại từ; hoặc thiện, phi 
thiện của đại bi, đại hỷ, đại xả, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì 
tánh chẳng có, huống là có cái danh thiện, phi thiện của đại từ và cái 
danh thiện, phi thiện của đại bị, đại hỷ, đại xả! Các danh này đã chăng 
có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh thiện, hoặc phi thiện của đại 
từ là đại Bồ-tát; chính cái danh thiện, hoặc phi thiện của đại bị, đại hỷ, 
đại xả là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tội, hoặc vô tội của đại từ chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh 
hữu tội, hoặc vô tội của đại bi, đại hỷ, đại xả chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tội, vô tội của đại từ; hoặc hữu tội, vô 
tội của đại bị, đại hý, đại xả, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì 
tánh chăng có, huống là có cái danh hữu tội, vô tội của đại từ và cái 
danh hữu tội, vô tội của đại bị, đại hỷ, đại xả! Các danh này đã chăng 
có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu tội, hoặc vô tội của đại 
từ là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu tội, hoặc vô tội của đại bi, đại hỷ, 
đại xả là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu phiền não, hoặc vô phiền não của đại từ chẳng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của đại bị, đại hý, 
đại xả chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu phiền não, VÔ phiền não của đại từ; 
hoặc hữu phiền não, vô phiền não của đại bị, đại hy, đại xả, rốt ráo còn 
chẳng thê nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh hữu 
phiền não, vô phiền não của đại từ và cái danh hữu phiền não, vô 
phiền não của đại bi, đại hỷ, đại xả! Các danh này đã chẳng có, thì tại 
sao có thê nói là chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của 
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đại từ là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não 
của đại bi, đại hỷ, đại xả là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thế gian, hoặc xuất thế gian của đại từ chăng phải là đại Bồ-tát; chính 

cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của đại bị, đại hỷ, đại xả chăng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thế gian, xuất thế gian của đại từ; hoặc thế 
gian, xuất thế gian của đại bi, đại hý, đại xả, rốt ráo còn chăng thể năm 
bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh thế gian, xuất thế 
gian của đại từ và cái danh thế gian, xuất thế gian của đại bị, đại hỷ, 
đại xả! Các danh này đã chắng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
danh thế gian, hoặc xuất thế gian của đại từ là đại Bồ-tát; chính cái 
danh thế gian, hoặc xuất thế gian của đại bị, đại hý, đại xả là đại Bồ- 
tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của đại từ chẳng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của đại bị, đại hỷ, đại xả chăng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của đại từ; hoặc tạp 
nhiễm, thanh tịnh của đại bi, đại hỷ, đại xả, rốt ráo còn chăng thể nắm 
bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh tạp nhiễm, thanh tịnh 
của đại từ và cái danh tạp nhiễm, thanh tịnh của đại bị, đại hý, đại xả! 
Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh tạp 
nhiễm, hoặc thanh tịnh của đại từ là đại Bồ-tát; chính cái danh tạp 
nhiễm, hoặc thanh tịnh của đại bi, đại hỷ, đại xả là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của đại từ chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của đại bi, đại hỷ, 
đại xả chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của đại từ; 
hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của đại bi, đại hỷ, đại xả, rốt ráo 
còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh 
thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của đại từ và cái danh thuộc sanh tử, 
thuộc Niết-bàn của đại bi, đại hỷ, đại xả! Các danh này đã chẳng có, 
thì tại sao có thê nói là chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết- 
bàn của đại từ là đại Bồ-tát; chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc 
Niết-bàn của đại bi, đại hỷ, đại xả là đại Bồ-tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của đại từ chăng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của đại bị, đại 
hỷ, đại xả chắng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của đại từ; 
hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của đại bị, đại hý, đại xả, rốt ráo 
còn chăng thê năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh tại 
nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của đại từ và cái danh tại nội, tại ngoại, 
tại lưỡng gian của đại bị, đại hý, đại xả! Các danh này đã chăng có, thì 
tại SaO có thể nói là chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng 
gian của đại từ là đại Bồ-tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại 
lưỡng gian của đại bi, đại hỷ, đại xả là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
khả đắc, hoặc bất khả đắc của đại từ chẳng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của đại bi, đại hỷ, đại xả chăng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc khả đắc, bất khả đắc của đại từ; hoặc khả 
đắc, bất khả đắc của đại bi, đại hý, đại xả, rốt ráo còn chẳng thể nắm 
bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh khả đắc, bất khả đắc 
của đại từ và cái danh khả đắc, bất khả đắc của đại bi, đại hỷ, đại xả! 
Các danh này đã chắng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh khả 
đắc, hoặc bất khả đắc của đại từ là đại Bồ-tát; chính cái danh khả đắc, 
hoặc bất khả đắc của đại bị, đại hý, đại xả là đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính cái 
danh ba mươi hai tướng đại sĩ chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh 
tám mươi vẻ đẹp kèm theo chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc ba mươi hai 
tướng đại sĩ; hoặc tám mươi vẻ đẹp kèm theo, rốt ráo còn chẳng thê 
năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh ba mươi hai 
tướng đại sĩ và cái danh tám mươi vẻ đẹp kèm theo! Các danh này đã 
chẳng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh ba mươi hai tướng đại 
sĩ là đại Bồ-tát; chính cái danh tám mươi vẻ đẹp kèm theo là đại Bồ- 
tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thường, hoặc vô thường của ba mươi hai tướng đại sĩ chăng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh thường, hoặc vô thường của tám mươi vẻ đẹp 
kèm theo chắng phải là đại Bồ-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Hoặc thường, vô thường của ba mươi hai tướng 
đại sĩ; hoặc thường, vô thường của tám mươi vẻ đẹp kèm theo, rốt ráo 
còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh 
thường, vô thường của ba mươi hai tướng đại sĩ và cái danh thường, 
vô thường của tám mươi vẻ đẹp kèm theo! Các danh này đã chắng có, 
thì tại sao có thể nói là chính cái danh thường, hoặc vô thường của ba 
mươi hai tướng đại sĩ là đại Bồ-tát; chính cái danh thường, hoặc vô 
thường của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
lạc, hoặc khổ của ba mươi hai tướng đại sĩ chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh lạc, hoặc khổ của tám mươi vẻ đẹp kèm theo chẳng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc lạc, khổ của ba mươi hai tướng đại sĩ; 
hoặc lạc, khổ của tám mươi vẻ đẹp kèm theo, rốt ráo còn chăng thể 
năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh lạc, khổ của ba 
mươi hai tướng đại sĩ và cái danh lạc, khổ của tám mươi vẻ đẹp kèm 
theo! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
danh lạc, hoặc khổ của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại Bồ-tát; chính 
cái danh lạc, hoặc khổ của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
ngã, hoặc vô ngã của ba mươi hai tướng đại sĩ chắng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh ngã, hoặc vô ngã của tắm mươi vẻ đẹp kèm theo 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc ngã, vô ngã của ba mươi hai tướng đại sĩ; 
hoặc ngã, vô ngã của tám mươi vẻ đẹp kèm theo, rốt ráo còn chắng thể 
năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh ngã, vô ngã của 
ba mươi hai tướng đại sĩ và cái danh ngã, vô ngã của tắm mươi vẻ đẹp 
kèm theo! Các danh này đã chắng có, thì tại sao có thê nói là chính cái 
danh ngã, hoặc vô ngã của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại Bồ-tát; 
chính cái danh ngã, hoặc vô ngã của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là đại 
Bỏ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịnh, hoặc bất tịnh của ba mươi hai tướng đại sĩ chẳng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh tịnh, hoặc bất tịnh của tám mươi vẻ đẹp kèm theo 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịnh, bất tịnh của ba mươi hai tướng đại sĩ; 
hoặc tịnh, bất tịnh của tám mươi vẻ đẹp kèm theo, rốt ráo còn chăng 
thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huỗng là có cái danh tịnh, bắt tịnh 
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của ba mươi hai tướng đại sĩ và cái danh tịnh, bất tịnh của tám mươi 
vẻ đẹp kèm theo! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thê nói là 
chính cái danh tịnh, hoặc bất tịnh của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại 
Bồ-tát; chính cái danh tịnh, hoặc bất tịnh của tám mươi vẻ đẹp kèm 
theo là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
không, hoặc bất không của ba mươi hai tướng đại sĩ chẳng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh không, hoặc bất không của tám mươi vẻ đẹp 
kèm theo chắng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc không, bất không của ba mươi hai tướng 
đại sĩ; hoặc không, bất không của tắm mươi vẻ đẹp kèm theo, rốt ráo 
còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh 
không, bất không của ba mươi hai tướng đại sĩ và cái danh không, bất 
không của tám mươi vẻ đẹp kèm theo! Các danh này đã chẳng có, thì 
tại sao có thể nói là chính cái danh không, hoặc bất không của ba 
mươi hai tướng đại sĩ là đại Bồ-tát; chính cái danh không, hoặc bất 
không của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tướng, hoặc vô tướng của ba mươi hai tướng đại sĩ chăng phải là 
đại Bồ-tát; chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của tắm mươi vẻ 
đẹp kèm theo chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tướng, vô tướng của ba mươi hai 
tướng đại sĩ; hoặc hữu tướng, vô tướng của tắm mươi vẻ đẹp kèm 
theo, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là 
có cái danh hữu tướng, vô tướng của ba mươi hai tướng đại sĩ và cái 
danh hữu tướng, vô tướng của tám mươi vẻ đẹp kèm theo! Các danh 
này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu tướng, 
hoặc vô tướng của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu tướng, hoặc vô tướng của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là đại 
Bỏ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu nguyện, hoặc vô nguyện của ba mươi hai tướng đại sĩ chẳng phải 
là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của tám 
mươi vẻ đẹp kèm theo chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu nguyện, vô nguyện của ba mươi hai 
tướng đại sĩ; hoặc hữu nguyện, vô nguyện của tám mươi vẻ đẹp kèm 
theo, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là 
có cái danh hữu nguyện, vô nguyện của ba mươi hai tướng đại sĩ và 
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cái danh hữu nguyện, vô nguyện của tắm mươi vẻ đẹp kèm theo! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu 
nguyện, hoặc vô nguyện của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của tắm mươi vẻ đẹp kèm 
theo là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của ba mươi hai tướng đại sĩ chăng phải là 
đại Bồ-tát; chính cái danh tịch tịnh, hoặc bắt tịch tịnh của tám mươi vẻ 
đẹp kèm theo chắng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịch tịnh, bất tịch tịnh của ba mươi hai 
tướng đại sĩ; hoặc tịch tịnh, bất tịch tịnh của tám mươi vẻ đẹp kèm 
theo, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là 
có cái danh tịch tịnh, bất tịch tịnh của ba mươi hai tướng đại sĩ và cái 
danh tịch tịnh, bất tịch tịnh của tám mươi vẻ đẹp kèm theo! Các danh 
này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh tịch tịnh, hoặc 
bắt tịch tịnh của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại Bồ-tát; chính cái danh 
tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là đại Bồ- 
tá? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
viễn ly, hoặc bất viễn ly của ba mươi hai tướng đại sĩ chẳng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của tám mươi vẻ đẹp 
kèm theo chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc viễn ly, bất viễn ly của ba mươi hai tướng 
đại sĩ; hoặc viễn ly, bất viễn ly của tắm mươi vẻ đẹp kèm theo, rốt ráo 
còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh 
viễn ly, bất viễn ly của ba mươi hai tướng đại sĩ và cái danh viễn ly, 
bất viễn ly của tám mươi vẻ đẹp kèm theo! Các danh này đã chẳng có, 
thì tại sao có thể nói là chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của ba 
mươi hai tướng đại sĩ là đại Bồ-tát; chính cái danh viễn ly, hoặc bất 
viễn ly của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu vi, hoặc vô vi của ba mươi hai tướng đại sĩ chăng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh hữu vị, hoặc vô vi của tám mươi vẻ đẹp kèm theo 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu vi, vô vi của ba mươi hai tướng đại sĩ; 
hoặc hữu vi, vô vi của tắm mươi vẻ đẹp kèm theo, rốt ráo còn chăng 
thê nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu vi, vô vi 
của ba mươi hai tướng đại sĩ và cái danh hữu vi, vô vi của tắm mươi 
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vẻ đẹp kèm theo! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh hữu vị, hoặc vô vi của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại 
Bồ-tát; chính cái danh hữu vi, hoặc vô vi của tám mươi vẻ đẹp kèm 
theo là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu lậu, hoặc vô lậu của ba mươi hai tướng đại sĩ chăng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu của tám mươi vẻ đẹp kèm 
theo chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu lậu, vô lậu của ba mươi hai tướng đại 
sĩ; hoặc hữu lậu, vô lậu của tắm mươi vẻ đẹp kèm theo, rốt ráo còn 
chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu 
lậu, vô lậu của ba mươi hai tướng đại sĩ và cái danh hữu lậu, vô lậu 
của tám mươi vẻ đẹp kèm theo! Các danh này đã chăng có, thì tại sao 
có thể nói là chính cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu của ba mươi hai 
tướng đại sĩ là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu của tám 
mươi vẻ đẹp kèm theo là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
sanh, hoặc diệt của ba mươi hai tướng đại sĩ chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh sanh, hoặc diệt của tám mươi vẻ đẹp kèm theo chăng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc sanh, diệt của ba mươi hai tướng đại sĩ; 
hoặc sanh, diệt của tám mươi vẻ đẹp kèm theo, rốt ráo còn chẳng thể 
năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh sanh, diệt của ba 
mươi hai tướng đại sĩ và cái danh sanh, diệt của tám mươi vẻ đẹp kèm 
theo! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
danh sanh, hoặc diệt của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại Bồ-tát; chính 
cái danh sanh, hoặc diệt của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thiện, hoặc phi thiện của ba mươi hai tướng đại sĩ chăng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh thiện, hoặc phi thiện của tắm mươi vẻ đẹp kèm 
theo chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thiện, phi thiện của ba mươi hai tướng đại 
sĩ; hoặc thiện, phi thiện của tám mươi vẻ đẹp kèm theo, rốt ráo còn 
chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huỗng là có cái danh thiện, 
phi thiện của ba mươi hai tướng đại sĩ và cái danh thiện, phi thiện của 
tám mươi vẻ đẹp kèm theo! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có 
thể nói là chính cái danh thiện, hoặc phi thiện của ba mươi hai tướng 
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đại sĩ là đại Bồ-tát; chính cái danh thiện, hoặc phi thiện của tắm mươi 
vẻ đẹp kèm theo là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tội, hoặc vô tội của ba mươi hai tướng đại sĩ chăng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh hữu tội, hoặc vô tội của tắm mươi vẻ đẹp kèm theo 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tội, vô tội của ba mươi hai tướng đại 
sĩ; hoặc hữu tội, vô tội của tám mươi vẻ đẹp kèm theo, rốt ráo còn 
chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu 
tội, vô tội của ba mươi hai tướng đại sĩ và cái danh hữu tội, vô tội của 
tám mươi vẻ đẹp kèm theo! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có 
thể nói là chính cái danh hữu tội, hoặc vô tội của ba mươi hai tướng 
đại sĩ là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu tội, hoặc vô tội của tám mươi 
vẻ đẹp kèm theo là đại Bồ-tát? 


Quyển Thứ 33 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu phiền não, hoặc vô phiền não của ba mươi hai tướng đại sĩ chẳng 
phải là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não 
của tắm mươi vẻ đẹp kèm theo chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu phiên não, vô phiền não của ba mươi 
hai tướng đại sĩ; hoặc hữu phiền não, vô phiền não của tắm mươi vẻ 
đẹp kèm theo, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chắng có, 
huống là có cái danh hữu phiền não, VÔ phiền não của ba mươi hai 
tướng đại sĩ và cái danh hữu phiền não, vô phiền não của tám mươi vẻ 
đẹp kèm theo! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của ba mươi hai 
tướng đại sĩ là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền 
não của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thế gian, hoặc xuất thế gian của ba mươi hai tướng đại sĩ chăng phải là 
đại Bồ-tát; chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của tám mươi 
vẻ đẹp kèm theo chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thế gian, xuất thế gian của ba mươi hai 
tướng đại sĩ; hoặc thế gian, xuất thế gian của tắm mươi vẻ đẹp kèm 
theo, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là 
có cái danh thế gian, xuất thế gian của ba mươi hai tướng đại sĩ và cái 
danh thế gian, xuất thế gian của tám mươi vẻ đẹp kèm theo! Các danh 
này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh thế gian, hoặc 
xuất thế gian của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại Bồ-tát; chính cái 
danh thế gian, hoặc xuất thế gian của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là đại 
Bỏ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của ba mươi hai tướng đại sĩ chăng phải là 
đại Bồ-tát; chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của tám mươi vẻ 
đẹp kèm theo chắng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của ba mươi hai 
tướng đại sĩ; hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của tám mươi vẻ đẹp kèm 
theo, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là 
có cái danh tạp nhiễm, thanh tịnh của ba mươi hai tướng đại sĩ và cái 
danh tạp nhiễm, thanh tịnh của tám mươi vẻ đẹp kèm theo! Các danh 
này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh tạp nhiễm, 
hoặc thanh tịnh của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại Bồ-tát; chính cái 
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danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là đại 
Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của ba mươi hai tướng đại sĩ chăng 
phải là đại Bồ-tát; chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn 
của tám mươi vẻ đẹp kèm theo chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của ba mươi 
hai tướng đại sĩ; hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của tám mươi vẻ 
đẹp kèm theo, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, 
huống là có cái danh thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của ba mươi hai 
tướng đại sĩ và cái danh thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của tám mươi 
vẻ đẹp kèm theo! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thê nói là 
chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của ba mươi hai 
tướng đại sĩ là đại Bồ-tát; chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc 
Niết-bàn của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của ba mươi hai tướng đại sĩ 
chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại 
lưỡng gian của tám mươi vẻ đẹp kèm theo chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của ba 
mươi hai tướng đại sĩ; hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của tám 
mươi vẻ đẹp kèm theo, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh 
chăng có, huống là có cái danh tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của ba 
mươi hai tướng đại sĩ và cái danh tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của 
tám mươi vẻ đẹp kèm theo! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có 
thể nói là chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của ba 
mươi hai tướng đại sĩ là đại Bồ-tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, 
hoặc tại lưỡng gian của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
khả đắc, hoặc bất khả đắc của ba mươi hai tướng đại sĩ chẳng phải là 
đại Bồ-tát; chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của tám mươi vẻ 
đẹp kèm theo chắng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc khả đắc, bất khả đắc của ba mươi hai 
tướng đại sĩ; hoặc khả đắc, bất khả đắc của tám mươi vẻ đẹp kèm 
theo, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là 
có cái danh khả đắc, bất khả đắc của ba mươi hai tướng đại sĩ và cái 
danh khả đắc, bất khả đắc của tám mươi vẻ đẹp kèm theo! Các danh 
này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh khả đắc, hoặc 
bất khả đắc của ba mươi hai tướng đại sĩ là đại Bồ-tát; chính cái danh 
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khả đắc, hoặc bất khả đắc của tám mươi vẻ đẹp kèm theo là đại Bồ- 
tá? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính cái 
danh pháp không quên mắt chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh 
tánh luôn luôn xả chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc pháp không quên 
mất; hoặc tánh luôn luôn xả, rốt ráo còn chắng thê năm bắt được, vì 
tánh chẳng có, huống là có cái danh pháp không quên mất và cái danh 
tánh luôn luôn xả! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là 
chính cái danh pháp không quên mất là đại Bồ-tát; chính cái danh tánh 
luôn luôn xả là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thường, hoặc vô thường của pháp không quên mất chẳng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh thường, hoặc vô thường của tánh luôn luôn xả 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thường, vô thường của pháp không quên 
mất; hoặc thường, vô thường của tánh luôn luôn xả, rốt ráo còn chẳng 
thê năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh thường, vô 
thường của pháp không quên mắt và cái danh thường, vô thường của 
tánh luôn luôn xả! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh thường, hoặc vô thường của pháp không quên mất là 
đại Bồ-tát; chính cái danh thường, hoặc vô thường của tánh luôn luôn 
xả là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
lạc, hoặc khổ của pháp không quên mất chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh lạc, hoặc khổ của tánh luôn luôn xả chăng phải là đại 
Bỏ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc lạc, khổ của pháp không quên mất; hoặc 
lạc, khổ của tánh luôn luôn xả, rốt ráo còn chẳng thể năm bắt được, vì 
tánh chăng có, huống là có cái danh lạc, khổ của pháp không quên mất 
và cái danh lạc, khổ của tánh luôn luôn xả! Các danh này đã chẳng có, 
thì tại sao có thể nói là chính cái danh lạc, hoặc khổ của pháp không 
quên mất là đại Bồ-tát; chính cái danh lạc, hoặc khổ của tánh luôn 
luôn xả là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
ngã, hoặc vô ngã của pháp không quên mất chẳng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh ngã, hoặc vô ngã của tánh luôn luôn xả chẳng phải là 
đại Bồ-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Hoặc ngã, vô ngã của pháp không quên mất; 
hoặc ngã, vô ngã của tánh luôn luôn xả, rốt ráo còn chẳng thê nắm bắt 
được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh ngã, vô ngã của pháp 
không quên mất và cái danh ngã, vô ngã của tánh luôn luôn xả! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh ngã, 
hoặc vô ngã của pháp không quên mất là đại Bồ-tát; chính cái danh 
ngã, hoặc vô ngã của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịnh, hoặc bất tịnh của pháp không quên mất chắng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh tịnh, hoặc bắt tịnh của tánh luôn luôn xả chăng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịnh, bắt tịnh của pháp không quên mắt; 
hoặc tịnh, bất tịnh của tánh luôn luôn xả, rốt ráo còn chăng thể năm 
bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh tịnh, bất tịnh của 
pháp không quên mất và cái danh tịnh, bắt tịnh của tánh luôn luôn xả! 
Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh tịnh, 
hoặc bắt tịnh của pháp không quên mất là đại Bồ-tát; chính cái danh 
tịnh, hoặc bất tịnh của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
không, hoặc bất không của pháp không quên mất chẳng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh không, hoặc bất không của tánh luôn luôn xả 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc không, bất không của pháp không quên 
mất; hoặc không, bất không của tánh luôn luôn xả, rốt ráo còn chăng 
thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh không, bất 
không của pháp không quên mất và cái danh không, bất không của 
tánh luôn luôn xả! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh không, hoặc bất không của pháp không quên mất là đại 
Bồ-tát; chính cái danh không, hoặc bất không của tánh luôn luôn xả là 
đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tướng, hoặc vô tướng của pháp không quên mất chẳng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của tánh luôn luôn xả 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tướng, vô tướng của pháp không quên 
mất; hoặc hữu tướng, vô tướng của tánh luôn luôn xả, rốt ráo còn 
chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu 
tướng, vô tướng của pháp không quên mất và cái danh hữu tướng, vô 
tướng của tánh luôn luôn xả! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có 
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thể nói là chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của pháp không 
quên mất là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của 
tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu nguyện, hoặc vô nguyện của pháp không quên mất chăng phải là 
đại Bồ-tát; chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của tánh luôn 
luôn xả chẳng phải là đại Bô-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu nguyện, vô nguyện của pháp không 
quên mất; hoặc hữu nguyện, vô nguyện của tánh luôn luôn xả, rốt ráo 
còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh 
hữu nguyện, vô nguyện của pháp không quên mất và cái danh hữu 
nguyện, vô nguyện của tánh luôn luôn xả! Các danh này đã chăng có, 
thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện 
của pháp không quên mất là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu nguyện, 
hoặc vô nguyện của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của pháp không quên mất chăng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của tánh luôn luôn 
xả chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịch tịnh, bất tịch tịnh của pháp không 
quên mất; hoặc tịch tịnh, bất tịch tịnh của tánh luôn luôn xả, rốt ráo 
còn chẳng thể năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh 
tịch tịnh, bất tịch tịnh của pháp không quên mắt và cái danh tịch tịnh, 
bất tịch tịnh của tánh luôn luôn xả! Các danh này đã chăng có, thì tại 
sao có thể nói là chính cái danh tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của pháp 
không quên mất là đại Bồ-tát; chính cái danh tịch tịnh, hoặc bất tịch 
tịnh của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
viễn ly, hoặc bất viễn ly của pháp không quên mắt chẳng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của tánh luôn luôn xả 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thể Tôn! Hoặc viễn ly, bất viễn ly của pháp không quên 
mất; hoặc viễn ly, bất viễn ly của tánh luôn luôn xả, rốt ráo còn chăng 
thê nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh viễn ly, bất 
viễn ly của pháp không quên mất và cái danh viễn ly, bất viễn ly của 
tánh luôn luôn xả! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của pháp không quên mất là 
đại Bồ-tát; chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của tánh luôn luôn 
xả là đại Bồ-tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu vi, hoặc vô vi của pháp không quên mất chẳng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu vi, hoặc vô vi của tánh luôn luôn xả chắng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu vi, vô vi của pháp không quên mắt; 
hoặc hữu vi, vô vi của tánh luôn luôn xả, rốt ráo còn chăng thể nắm 
bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh hữu vi, vô vi của 
pháp không quên mất và cái danh hữu vi, vô vi của tánh luôn luôn xả! 
Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu 
vi, hoặc vô vi của pháp không quên mất là đại Bồ-tát; chính cái danh 
hữu vi, hoặc vô vi của tánh luôn luôn xả là đại Bằ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu lậu, hoặc vô lậu của pháp không quên mắt chăng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu của tánh luôn luôn xả chăng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu lậu, vô lậu của pháp không quên mắt; 
hoặc hữu lậu, vô lậu của tánh luôn luôn xả, rốt ráo còn chăng thể nắm 
bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu lậu, vô lậu của 
pháp không quên mất và cái danh hữu lậu, vô lậu của tánh luôn luôn 
xả! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh 
hữu lậu, hoặc vô lậu của pháp không quên mắt là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu lậu, hoặc vô lậu của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
sanh, hoặc diệt của pháp không quên mắt chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh sanh, hoặc diệt của tánh luôn luôn xả chẳng phải là đại 
Bỏ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc sanh, diệt của pháp không quên mất; hoặc 
sanh, diệt của tánh luôn luôn xả, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, 
vì tánh chăng có, huống là có cái danh sanh, diệt của pháp không quên 
mất và cái danh sanh, diệt của tánh luôn luôn xả! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh sanh, hoặc diệt của 
pháp không quên mất là đại Bồ-tát; chính cái danh sanh, hoặc diệt của 
tánh luôn luôn xả là đại Bằ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thiện, hoặc phi thiện của pháp không quên mắt chăng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh thiện, hoặc phi thiện của tánh luôn luôn xả chăng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thiện, phi thiện của pháp không quên mắt; 
hoặc thiện, phi thiện của tánh luôn luôn xả, rốt ráo còn chăng thể nắm 
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bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh thiện, phi thiện của 
pháp không quên mắt và cái danh thiện, phi thiện của tánh luôn luôn 
xả! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh 
thiện, hoặc phi thiện của pháp không quên mắt là đại Bồ-tát; chính cái 
danh thiện, hoặc phi thiện của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tội, hoặc vô tội của pháp không quên mắt chẳng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh hữu tội, hoặc vô tội của tánh luôn luôn xả chăng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tội, vô tội của pháp không quên mất; 
hoặc hữu tội, vô tội của tánh luôn luôn xả, rốt ráo còn chăng thể nắm 
bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh hữu tội, vô tội của 
pháp không quên mất và cái danh hữu tội, vô tội của tánh luôn luôn 
xả! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh 
hữu tội, hoặc vô tội của pháp không quên mất là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu tội, hoặc vô tội của tánh luôn luôn xả là đại Bô-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu phiền não, hoặc vô phiền não của pháp không quên mất chăng 
phải là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não 
của tánh luôn luôn xả chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu phiền não, vô phiền não của pháp 
không quên mắt; hoặc hữu phiền não, vô phiền não của tánh luôn luôn 
xả, rốt ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có 
cái danh hữu phiền não, vô phiền não của pháp không quên mắt và cái 
danh hữu phiền não, vô phiền não của tánh luôn luôn xả! Các danh 
này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh hữu phiền não, 
hoặc vô phiền não của pháp không quên mất là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của tánh luôn luôn xả là đại 
Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thế gian, hoặc xuất thế gian của pháp không quên mất chăng phải là 
đại Bồ-tát; chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của tánh luôn 
luôn xả chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thế gian, xuất thế gian của pháp không 
quên mất; hoặc thế gian, xuất thế gian của tánh luôn luôn xả, rốt ráo 
còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh 
thế gian, xuất thế gian của pháp không quên mất và cái danh thế gian, 
xuất thế gian của tánh luôn luôn xả! Các danh này đã chăng có, thì tại 
sao có thê nói là chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của pháp 
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không quên mất là đại Bồ-tát; chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế 
gian của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của pháp không quên mắt chẳng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của tánh luôn luôn 
xả chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của pháp không 
quên mất; hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của tánh luôn luôn xả, rốt ráo 
còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh 
tạp nhiễm, thanh tịnh của pháp không quên mất và cái danh tạp nhiễm, 
thanh tịnh của tánh luôn luôn xả! Các danh này đã chăng có, thì tại sao 
có thể nói là chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của pháp 
không quên mất là đại Bồ-tát; chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh 
tịnh của tánh luôn luôn xả là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của pháp không quên mất chăng 
phải là đại Bồ-tát; chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn 
của tánh luôn luôn xả chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của pháp 
không quên mất; hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của tánh luôn 
luôn xả, rốt ráo còn chắng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống 
là có cái danh thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của pháp không quên mất 
và cái danh thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của tánh luôn luôn xả! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh thuộc 
sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của pháp không quên mất là đại Bô-tát; 
chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của tánh luôn luôn 
xả là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của pháp không quên mất chăng 
phải là đại Bồ-tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian 
của tánh luôn luôn xả chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của pháp 
không quên mất; hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của tánh luôn 
luôn xả, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống 
là có cái danh tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của pháp không quên 
mất và cái danh tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của tánh luôn luôn xả! 
Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh tại 
nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của pháp không quên mất là đại Bồ- 
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tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của tánh luôn 
luôn xả là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
khả đắc, hoặc bất khả đắc của pháp không quên mất chẳng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của tánh luôn luôn xả 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc khả đắc, bất khả đắc của pháp không quên 
mất; hoặc khả đắc, bất khả đắc của tánh luôn luôn xả, rốt ráo còn 
chăng thể năm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh khả 
đắc, bất khả đắc của pháp không quên mất và cái danh khả đắc, bất 
khả đắc của tánh luôn luôn xả! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao 
có thê nói là chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của pháp không 
quên mất là đại Bồ-tát; chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của 
tánh luôn luôn xả là đại Bằ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính cái 
danh trí nhất thiết chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh trí đạo 
tướng, trí nhất thiết tướng chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc trí nhất thiết; 
hoặc trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt 
được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh trí nhất thiết và cái danh 
trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng! Các danh này đã chắng có, thì tại 
sao có thể nói là chính cái danh trí nhất thiết là đại Bằ-tát; chính cái 
danh trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thường, hoặc vô thường của trí nhất thiết chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thường, hoặc vô thường của trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thường, vô thường của trí nhất thiết; hoặc 
thường, vô thường của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, rốt ráo còn 
chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh 
thường, vô thường của trí nhất thiết và cái danh thường, vô thường của 
trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng! Các danh này đã chẳng có, thì tại 
sao có thể nói là chính cái danh thường, hoặc vô thường của trí nhất 
thiết là đại Bồ-tát; chính cái danh thường, hoặc vô thường của trí đạo 
tướng, trí nhất thiết tướng là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
lạc, hoặc khổ của trí nhất thiết chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh 
lạc, hoặc khổ của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng chăng phải là đại 
Bồ-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Hoặc lạc, khô của trí nhất thiết; hoặc lạc, khổ 
của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, rốt ráo còn chăng thể năm bắt 
được, vì tánh chăng có, huồng là có cái danh lạc, khổ của trí nhất thiết 
và cái danh lạc, khổ của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng! Các danh 
này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh lạc, hoặc khổ 
của trí nhất thiết là đại Bồ-tát; chính cái danh lạc, hoặc khô của trí đạo 
tướng, trí nhất thiết tướng là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
ngã, hoặc vô ngã của trí nhất thiết chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh ngã, hoặc vô ngã của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng chăng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc ngã, vô ngã của trí nhất thiết; hoặc ngã, vô 
ngã của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, rốt ráo còn chăng thể năm 
bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh ngã, vô ngã của trí 
nhất thiết và cái danh ngã, vô ngã của trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng! Các danh này đã chắng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
danh ngã, hoặc vô ngã của trí nhất thiết là đại Bồ-tát; chính cái danh 
ngã, hoặc vô ngã của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịnh, hoặc bắt tịnh của trí nhất thiết chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh tịnh, hoặc bất tịnh của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng chăng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịnh, bất tịnh của trí nhất thiết; hoặc tịnh, 
bất tịnh của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, rốt ráo còn chăng thê 
năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh tịnh, bắt tịnh của 
trí nhất thiết và cái danh tịnh, bắt tịnh của trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
danh tịnh, hoặc bắt tịnh của trí nhất thiết là đại Bằ-tát; chính cái danh 
tịnh, hoặc bắt tịnh của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
không, hoặc bất không của trí nhất thiết chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh không, hoặc bất không của trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc không, bất không của trí nhất thiết; hoặc 
không, bất không của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, rốt ráo còn 
chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh 
không, bất không của trí nhất thiết và cái danh không, bất không của 
trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng! Các danh này đã chăng có, thì tại 
sao có thể nói là chính cái danh không, hoặc bất không của trí nhất 
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thiết là đại Bồ-tát; chính cái danh không, hoặc bất không của trí đạo 
tướng, trí nhất thiết tướng là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tướng, hoặc vô tướng của trí nhất thiết chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của trí đạo tướng, trí nhất 
thiết tướng chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tướng, vô tướng của trí nhất thiết; 
hoặc hữu tướng, vô tướng của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, rốt 
ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái 
danh hữu tướng, vô tướng của trí nhất thiết và cái danh hữu tướng, vô 
tướng của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng! Các danh này đã chăng 
có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng 
của trí nhất thiết là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu tướng, hoặc vô 
tướng của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu nguyện, hoặc vô nguyện của trí nhất thiết chẳng phải là đại Bồ- 
tát; chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của trí đạo tướng, trí 
nhất thiết tướng chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu nguyện, vô nguyện của trí nhất thiết; 
hoặc hữu nguyện, vô nguyện của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, rốt 
ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái 
danh hữu nguyện, vô nguyện của trí nhất thiết và cái danh hữu 
nguyện, vô nguyện của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng! Các danh 
này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu nguyện, 
hoặc vô nguyện của trí nhất thiết là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu 
nguyện, hoặc vô nguyện của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng là đại 
Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của trí nhất thiết chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh tịch tịnh, hoặc bắt tịch tịnh của trí đạo tướng, trí nhất 
thiết tướng chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịch tịnh, bất tịch tịnh của trí nhất thiết; 
hoặc tịch tịnh, bất tịch tịnh của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, rốt 
ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái 
danh tịch tịnh, bất tịch tịnh của trí nhất thiết và cái danh tịch tịnh, bất 
tịch tịnh của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng! Các danh này đã chăng 
có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh 
của trí nhất thiết là đại Bồ-tát; chính cái danh tịch tịnh, hoặc bất tịch 
tịnh của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng là đại Bồ-tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
viễn ly, hoặc bất viễn ly của trí nhất thiết chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc viễn ly, bất viễn ly của trí nhất thiết; hoặc 
viễn ly, bất viễn ly của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, rốt ráo còn 
chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh viễn 
ly, bất viễn ly của trí nhất thiết và cái danh viễn ly, bất viễn ly của trí 
đạo tướng, trí nhất thiết tướng! Các danh này đã chắng có, thì tại sao 
có thể nói là chính cái danh viễn ly, hoặc bắt viễn ly của trí nhất thiết 
là đại Bồ-tát; chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của trí đạo 
tướng, trí nhất thiết tướng là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu vi, hoặc vô vi của trí nhất thiết chẳng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu vi, hoặc vô vi của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng chăng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu vi, vô vi của trí nhất thiết; hoặc hữu 
vi, vô vi của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, rốt ráo còn chăng thể 
năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu vi, vô vi của 
trí nhất thiết và cái danh hữu vi, vô vi của trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng! Các danh này đã chắng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
danh hữu vi, hoặc vô vi của trí nhất thiết là đại Bồ-tát; chính cái danh 
hữu vi, hoặc vô vi của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu lậu, hoặc vô lậu của trí nhất thiết chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu lậu, vô lậu của trí nhất thiết; hoặc hữu 
lậu, vô lậu của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, rốt ráo còn chăng thể 
năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu lậu, vô lậu 
của trí nhất thiết và cái danh hữu lậu, vô lậu của trí đạo tướng, trí nhất 
thiết tướng! Các danh này đã chắng có, thì tại sao có thể nói là chính 
cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu của trí nhất thiết là đại Bô-tát; chính cái 
danh hữu lậu, hoặc vô lậu của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng là đại 
Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
sanh, hoặc diệt của trí nhất thiết chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh sanh, hoặc diệt của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng chẳng phải 
là đại Bằ-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Hoặc sanh, diệt của trí nhất thiết; hoặc sanh, diệt 
của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, rốt ráo còn chăng thể năm bắt 
được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh sanh, diệt của trí nhất 
thiết và cái danh sanh, diệt của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh sanh, 
hoặc diệt của trí nhất thiết là đại Bồ-tát; chính cái danh sanh, hoặc diệt 
của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thiện, hoặc phi thiện của trí nhất thiết chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh thiện, hoặc phi thiện của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thiện, phi thiện của trí nhất thiết; hoặc 
thiện, phi thiện của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, rốt ráo còn 
chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh thiện, 
phi thiện của trí nhất thiết và cái danh thiện, phi thiện của trí đạo 
tướng, trí nhất thiết tướng! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có 
thể nói là chính cái danh thiện, hoặc phi thiện của trí nhất thiết là đại 
Bồ-tát; chính cái danh thiện, hoặc phi thiện của trí đạo tướng, trí nhất 
thiết tướng là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tội, hoặc vô tội của trí nhất thiết chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh hữu tội, hoặc vô tội của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tội, vô tội của trí nhất thiết; hoặc hữu 
tội, vô tội của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, rốt ráo còn chăng thể 
năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu tội, vô tội 
của trí nhất thiết và cái danh hữu tội, vô tội của trí đạo tướng, trí nhất 
thiết tướng! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính 
cái danh hữu tội, hoặc vô tội của trí nhất thiết là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu tội, hoặc vô tội của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng là đại 
Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu phiền não, hoặc vô phiền não của trí nhất thiết chăng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của trí đạo 
tướng, trí nhất thiết tướng chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu phiền não, vô phiền não của trí nhất 
thiết; hoặc hữu phiền não, vô phiền não của trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là 
có cái danh hữu phiền não, vô phiền não của trí nhất thiết và cái danh 


707 


Kinh Đại Bát Nhã Ba La Mật Đa 


hữu phiền não, vô phiền não của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng! 
Các danh này đã chắng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu 
phiền não, hoặc vô phiền não của trí nhất thiết là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thế gian, hoặc xuất thế gian của trí nhất thiết chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của trí đạo tướng, trí nhất 
thiết tướng chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thế gian, xuất thế gian của trí nhất thiết; 
hoặc thế gian, xuất thế gian của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, rốt 
ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái 
danh thế gian, xuất thế gian của trí nhất thiết và cái danh thế gian, xuất 
thế gian của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng! Các danh này đã chăng 
có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian 
của trí nhất thiết là đại Bồ-tát; chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế 
gian của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của trí nhất thiết chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của trí đạo tướng, trí nhất 
thiết tướng chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của trí nhất thiết; 
hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, rốt 
ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái 
danh tạp nhiễm, thanh tịnh của trí nhất thiết và cái danh tạp nhiễm, 
thanh tịnh của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh 
tịnh của trí nhất thiết là đại Bồ-tát; chính cái danh tạp nhiễm, hoặc 
thanh tịnh của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của trí nhất thiết chăng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của trí đạo 
tướng, trí nhất thiết tướng chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của trí nhất 
thiết; hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của trí đạo tướng, trí nhất 
thiết tướng, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, 
huống là có cái danh thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của trí nhất thiết và 
cái danh thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
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danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của trí nhất thiết là đại Bồ- 
tát; chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của trí đạo 
tướng, trí nhất thiết tướng là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của trí nhất thiết chẳng phải là 
đại Bồ-tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của trí 
đạo tướng, trí nhất thiết tướng chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của trí 
nhất thiết; hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của trí đạo tướng, trí 
nhất thiết tướng, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, 
huống là có cái danh tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của trí nhất thiết 
và cái danh tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của trí đạo tướng, trí nhất 
thiết tướng! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính 
cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của trí nhất thiết là đại 
Bồ-tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của trí đạo 
tướng, trí nhất thiết tướng là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
khả đắc, hoặc bất khả đắc của trí nhất thiết chắng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của trí đạo tướng, trí nhất 
thiết tướng chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc khả đắc, bất khả đắc của trí nhất thiết; 
hoặc khả đắc, bất khả đắc của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, rốt 
ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái 
danh khả đắc, bất khả đắc của trí nhất thiết và cái danh khả đắc, bất 
khả đắc của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng! Các danh này đã chẳng 
có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc 
của trí nhất thiết là đại Bồ-tát; chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả 
đắc của trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng là đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính cái 
danh quả Dự-lưu chắng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh quả Nhất- 
lai, Bất-hoàn, A-la-hán chăng phải là đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Hoặc quả Dự-lưu; 
hoặc quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt 
được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh quả Dự-lưu và cái danh 
quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán! Các danh này đã chẳng có, thì tại 
sao có thể nói là chính cái danh quả Dự-lưu là đại Bồ-tát; chính cái 
danh quả Nhất-lai, Bắt-hoàn, A-la-hán là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thường, hoặc vô thường của quả Dự-lưu chẳng phải là đại Bồ-tát; 
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chính cái danh thường, hoặc vô thường của quả Nhất-lai, Bắt-hoàn, A- 
la-hán chẳng phải là đại Bô-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thường, vô thường của quả Dự-lưu; hoặc 
thường, vô thường của quả Nhất-lai, Bắt-hoàn, A-la-hán, rốt ráo còn 
chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh 
thường, vô thường của quả Dự-lưu và cái danh thường, vô thường của 
quả Nhất-lai, Bắt-hoàn, A-la-hán! Các danh này đã chẳng có, thì tại 
sao có thể nói là chính cái danh thường, hoặc vô thường của quả Dự- 
lưu là đại Bồ-tát; chính cái danh thường, hoặc vô thường của quả 
Nhất-lai, Bắt-hoàn, A-la-hán là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
lạc, hoặc khổ của quả Dự-lưu chắng phải là đại Bồ-tát; chính cái danh 
lạc, hoặc khổ của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán chắng phải là đại 
Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc lạc, khổ của quả Dự-lưu; hoặc lạc, khổ của 
quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, 
vì tánh chẳng có, huống là có cái danh lạc, khổ của quả Dự-lưu và cái 
danh lạc, khô của quả Nhất-lai, Bắt-hoản, A-la-hán! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh lạc, hoặc khổ của quả 
Dự-lưu là đại Bồ-tát; chính cái danh lạc, hoặc khổ của quả Nhất-lai, 
Bắt-hoàn, A-la-hán là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
ngã, hoặc vô ngã của quả Dự-lưu chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh ngã, hoặc vô ngã của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán chẳng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc ngã, vô ngã của quả Dự-lưu; hoặc ngã, vô 
ngã của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán, rốt ráo còn chăng thể nắm 
bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh ngã, vô ngã của quả 
Dự-lưu và cái danh ngã, vô ngã của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán! 
Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh ngã, 
hoặc vô ngã của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát; chính cái danh ngã, hoặc vô 
ngã của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán là đại Bồ-tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịnh, hoặc bất tịnh của quả Dự-lưu chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh tịnh, hoặc bất tịnh của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán chăng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịnh, bất tịnh của quả Dự-lưu; hoặc tịnh, 
bất tịnh của quả Nhất-lai, Bất-hoản, A-la-hán, rốt ráo còn chăng thê 
năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh tịnh, bất tịnh của 
quả Dự-lưu và cái danh tịnh, bất tịnh của quả Nhất-lai, Bắt-hoàn, A- 
la-hán! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
danh tịnh, hoặc bất tịnh của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát; chính cái danh 
tịnh, hoặc bắt tịnh của quả Nhất-lai, Bắt-hoàn, A-la-hán là đại Bằ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
không, hoặc bất không của quả Dự-lưu chẳng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh không, hoặc bất không của quả Nhất-lai, Bắt-hoàn, A-la-hán 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc không, bất không của quả Dự-lưu; hoặc 
không, bắt không của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán, rốt ráo còn 
chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh 
không, bất không của quả Dự-lưu và cái danh không, bất không của 
quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán! Các danh này đã chẳng có, thì tại 
sao có thê nói là chính cái danh không, hoặc bất không của quả Dự- 
lưu là đại Bồ-tát; chính cái danh không, hoặc bất không của quả Nhất- 
lai, Bất-hoàn, A-la-hán là đại Bằ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tướng, hoặc vô tướng của quả Dự-lưu chẳng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, 
A-la-hán chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tướng, vô tướng của quả Dự-lưu; 
hoặc hữu tướng, vô tướng của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán, rốt 
rảo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái 
danh hữu tướng, vô tướng của quả Dự-lưu và cái danh hữu tướng, vô 
tướng của quả Nhất-lai, Bất-hoản, A-la-hán! Các danh này đã chăng 
có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng 
của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu tướng, hoặc vô 
tướng của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán là đại Bồ-tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu nguyện, hoặc vô nguyện của quả Dự-lưu chắng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của quả Nhất-lai, Bất- 
hoàn, A-la-hán chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu nguyện, vô nguyện của quả Dự-lưu; 
hoặc hữu nguyện, vô nguyện của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán, rốt 
ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái 
danh hữu nguyện, vô nguyện của quả Dự-lưu và cái danh hữu nguyện, 
vô nguyện của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô 
nguyện của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu nguyện, hoặc 
vô nguyện của quả Nhất-lai, Bắt-hoàn, A-la-hán là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịch tịnh, hoặc bắt tịch tịnh của quả Dự-lưu chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh tịch tịnh, hoặc bắt tịch tịnh của quả Nhất-lai, Bắt-hoàn, 
A-la-hán chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tịch tịnh, bất tịch tịnh của quả Dự-lưu; 
hoặc tịch tịnh, bất tịch tịnh của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán, rốt 
ráo còn chẳng thể nắm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái 
danh tịch tịnh, bất tịch tịnh của quả Dự-lưu và cái danh tịch tịnh, bắt 
tịch tịnh của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán! Các danh này đã chắng 
có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh 
của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát; chính cái danh tịch tịnh, hoặc bất tịch 
tịnh của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
viễn ly, hoặc bất viễn ly của quả Dự-lưu chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của quả Nhất-lai, Bắt-hoàn, A- 
la-hán chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc viễn ly, bất viễn ly của quả Dự-lưu; hoặc 
viễn ly, bất viễn ly của quả Nhất-lai, Bắt-hoàn, A-la-hán, rốt ráo còn 
chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh viễn 
ly, bất viễn ly của quả Dự-lưu và cái danh viễn ly, bất viễn ly của quả 
Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có 
thể nói là chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của quả Dự-lưu là 
đại Bồ-tát; chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của quả Nhất-lai, 
Bắt-hoàn, A-la-hán là đại Bằ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu vi, hoặc vô vi của quả Dự-lưu chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
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danh hữu vi, hoặc vô vi của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán chăng 
phải là đại Bằ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu vi, vô vi của quả Dự-lưu; hoặc hữu vi, 
VÔ VI của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán, rốt ráo còn chăng thể năm 
bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh hữu vi, vô vi của quả 
Dự-lưu và cái danh hữu vi, vô vi của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la- 
hán! Các danh này đã chắng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh 
hữu vi, hoặc vô vi của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát; chính cái danh hữu vi, 
hoặc vô vi của quả Nhất-lai, Bắt-hoàn, A-la-hán là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu lậu, hoặc vô lậu của quả Dự-lưu chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu lậu, vô lậu của quả Dự-lưu; hoặc hữu 
lậu, vô lậu của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán, rốt ráo còn chẳng thể 
năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh hữu lậu, vô lậu 
của quả Dự-lưu và cái danh hữu lậu, vô lậu của quả Nhất-lai, Bất- 
hoàn, A-la-hán! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát; 
chính cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu của quả Nhất-lai, Bắt-hoàn, A-la- 
hán là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
sanh, hoặc diệt của quả Dự-lưu chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh sanh, hoặc diệt của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán chẳng phải 
là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc sanh, diệt của quả Dự-lưu; hoặc sanh, diệt 
của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán, rốt ráo còn chăng thể năm bắt 
được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh sanh, diệt của quả Dự- 
lưu và cái danh sanh, diệt của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh sanh, 
hoặc diệt của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát; chính cái danh sanh, hoặc diệt 
của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thiện, hoặc phi thiện của quả Dự-lưu chăng phải là đại Bồ-tát; chính 
cái danh thiện, hoặc phi thiện của quả Nhất-lai, Bắt-hoàn, A-la-hán 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thiện, phi thiện của quả Dự-lưu; hoặc 
thiện, phi thiện của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán, rốt ráo còn 
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chăng thê năm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh thiện, 
phi thiện của quả Dự-lưu và cái danh thiện, phi thiện của quả Nhất-lai, 
Bắt-hoàn, A-la-hán! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh thiện, hoặc phi thiện của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thiện, hoặc phi thiện của quả Nhất-lai, Bắt-hoàn, A-la- 
hán là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tội, hoặc vô tội của quả Dự-lưu chăng phải là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu tội, hoặc vô tội của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán chăng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu tội, vô tội của quả Dự-lưu; hoặc hữu 
tội, vô tội của quả Nhất-lai, Bắt-hoàn, A-la-hán, rốt ráo còn chẳng thê 
năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu tội, vô tội 
của quả Dự-lưu và cái danh hữu tội, vô tội của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, 
A-la-hán! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
danh hữu tội, hoặc vô tội của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát; chính cái danh 
hữu tội, hoặc vô tội của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán là đại Bồ- 
tá? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu phiền não, hoặc vô phiền não của quả Dự-lưu chăng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của quả 
Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán chẳng phải là đại Bồ-tát? 


Bạch Thế Tôn! Hoặc hữu phiền não, VÔ phiền não của quả Dự- 
lưu; hoặc hữu phiền não, vô phiền não của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A- 
la-hán, rốt ráo còn chẳng thê nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là 
có cái danh hữu phiền não, vô phiền não của quả Dự-lưu và cái danh 
hữu phiền não, vô phiền não của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán! 
Các danh này đã chăng. có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu 
phiền não, hoặc vô phiền não của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát; chính cái 
danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A- 
la-hán là đại Bằ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thế gian, hoặc xuất thế gian của quả Dự-lưu chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của quả Nhắt-lai, Bất-hoàn, 
A-la-hán chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thế gian, xuất thế gian của quả Dự-lưu; 
hoặc thế gian, xuất thế gian của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán, rốt 
ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái 
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danh thế gian, xuất thế gian của quả Dự-lưu và cái danh thế gian, xuất 
thế gian của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán! Các danh này đã chăng 
có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian 
của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát; chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế 
gian của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của quả Dự-lưu chăng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, 
A-la-hán chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của quả Dự-lưu; 
hoặc tạp nhiễm, thanh tịnh của quả Nhất-lai, Bắt-hoàn, A-la-hán, rốt 
ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái 
danh tạp nhiễm, thanh tịnh của quả Dự-lưu và cái danh tạp nhiễm, 
thanh tịnh của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh 
tịnh của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát; chính cái danh tạp nhiễm, hoặc 
thanh tịnh của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của quả Dự-lưu chăng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của quả 
Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của quả Dự- 
lưu; hoặc thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của quả Nhất-lai, Bắt-hoàn, 
A-la-hán, rốt ráo còn chắng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống 
là có cái danh thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của quả Dự-lưu và cái 
danh thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la- 
hán! Các danh này đã chắng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của quả Dự-lưu là đại Bồ-tát; 
chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của quả Nhất-lai, 
Bắt-hoàn, A-la-hán là đại Bằ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của quả Dự-lưu chăng phải là đại 
Bồ-tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của quả 
Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của quả 
Dự-lưu; hoặc tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của quả Nhất-lai, Bất- 
hoàn, A-la-hán, rốt ráo còn chẳng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, 
huống là có cái danh tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của quả Dự-lưu 
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và cái danh tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của quả Nhất-lai, Bắt- 
hoàn, A-la-hán! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thê nói là 
chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của quả Dự-lưu là 
đại Bồ-tát; chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của 
quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
khả đắc, hoặc bất khả đắc của quả Dự-lưu chắng phải là đại Bồ-tát; 
chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của quả Nhất-lai, Bất-hoàn, 
A-la-hán chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hoặc khả đắc, bất khả đắc của quả Dự-lưu; hoặc 
khả đắc, bất khả đắc của quả Nhấắt-lai, Bắt-hoàn, A-la-hán, rốt ráo còn 
chăng thể năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh khả 
đắc, bất khả đắc của quả Dự-lưu và cái danh khả đắc, bất khả đắc của 
quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán! Các danh này đã chẳng có, thì tại 
sao có thể nói là chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của quả Dự- 
lưu là đại Bồ-tát; chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của quả 
Nhắt-lai, Bất-hoàn, A-la-hán là đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính cái 
danh quả vị Độc-giác chắng phải là đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Quả vị Độc-giác, rốt 
ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái 
danh quả vị Độc-giác! Danh này đã chẳng có, thì tại sao có thê nói là 
chính cái danh quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thường, hoặc vô thường của quả vị Độc-giác chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Thường, vô thường của quả vị Độc-giác, rốt ráo 
còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh 
thường, vô thường của quả vị Độc-giác! Các danh này đã chăng có, thì 
tại sao có thể nói là chính cái danh thường, hoặc vô thường của quả vị 
Độc-giác là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
lạc, hoặc khổ của quả vị Độc-giác chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Lạc, khô của quả vị Độc-giác, rốt ráo còn chăng 
thê nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh lạc, khổ của 
quả vị Độc-giác! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh lạc, hoặc khổ của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
ngã, hoặc vô ngã của quả vị Độc-giác chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Ngã, vô ngã của quả vị Độc-giác, rốt ráo còn 
chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh ngã, 
vô ngã của quả vị Độc-giác! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có 
thể nói là chính cái danh ngã, hoặc vô ngã của quả vị Độc-giác là đại 
Bỏ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịnh, hoặc bất tịnh của quả vị Độc-giác chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Tịnh, bất tịnh của quả vị Độc-giác, rốt ráo còn 
chăng thể năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh tịnh, 
bắt tịnh của quả vị Độc-giác! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có 
thể nói là chính cái danh tịnh, hoặc bất tịnh của quả vị Độc-giác là đại 
Bỏ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
không, hoặc bất không của quả vị Độc-giác chắng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Không, bất không của quả vị Độc-giác, rốt ráo 
còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh 
không, bất không của quả vị Độc-giác! Các danh này đã chẳng có, thì 
tại sao có thể nói là chính cái danh không, hoặc bất không của quả vị 
Độc-giác là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tướng, hoặc vô tướng của quả vị Độc-giác chẳng phải là đại Bồ- 
tát? 

Bạch Thế Tôn! Hữu tướng, vô tướng của quả vị Độc-giác, rốt 
ráo còn chẳng thể nắm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái 
danh hữu tướng, vô tướng của quả vị Độc-giác! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh hữu tướng, hoặc vô 
tướng của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu nguyện, hoặc vô nguyện của quả vị Độc-giác chẳng phải là đại 
Bỏ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hữu nguyện, vô nguyện của quả vị Độc-giác, 
rốt ráo còn chẳng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái 
danh hữu nguyện, vô nguyện của quả vị Độc-giác! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô 
nguyện của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của quả vị Độc-giác chăng phải là đại Bồ- 
tát? 

Bạch Thế Tôn! Tịch tịnh, bất tịch tịnh của quả vị Độc-giác, rốt 
ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái 
danh tịch tịnh, bất tịch tịnh của quả vị Độc-giác! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh tịch tịnh, hoặc bất 
tịch tịnh của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
viễn ly, hoặc bất viễn ly của quả vị Độc-giác chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Viễn ly, bắt viễn ly của quả vị Độc-giác, rốt ráo 
còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh 
viễn ly, bất viễn ly của quả vị Độc-giác! Các danh này đã chẳng có, thì 
tại sao có thê nói là chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của quả vị 
Độc-giác là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu vi, hoặc vô vi của quả vị Độc-giác chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hữu vi, vô vi của quả vị Độc-giác, rốt ráo còn 
chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu 
vi, vô vi của quả vị Độc-giác! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có 
thể nói là chính cái danh hữu vi, hoặc vô vi của quả vị Độc-giác là đại 
Bỏ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu lậu, hoặc vô lậu của quả vị Độc-giác chắng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hữu lậu, vô lậu của quả vị Độc-giác, rốt ráo còn 
chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu 
lậu, vô lậu của quả vị Độc-giác! Các danh này đã chăng có, thì tại sao 
có thể nói là chính cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu của quả vị Độc-giác 
là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
sanh, hoặc diệt của quả vị Độc-giác chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Sanh, diệt của quả vị Độc-giác, rốt ráo còn 
chăng thể năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh sanh, 
diệt của quả vị Độc-giác! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể 
nói là chính cái danh sanh, hoặc diệt của quả vị Độc-giác là đại Bồ- 
tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thiện, hoặc phi thiện của quả vị Độc-giác chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Thiện, phi thiện của quả vị Độc-giác, rốt ráo còn 
chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh thiện, 
phi thiện của quả vị Độc-giác! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao 
có thể nói là chính cái danh thiện, hoặc phi thiện của quả vị Độc-giác 
là đại Bằ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tội, hoặc vô tội của quả vị Độc-giác chăng phải là đại Bô-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hữu tội, vô tội của quả vị Độc-giác, rốt ráo còn 
chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh hữu 
tội, vô tội của quả vị Độc-giác! Các danh này đã chăng có, thì tại sao 
có thê nói là chính cái danh hữu tội, hoặc vô tội của quả vị Độc-giác là 
đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu phiền não, hoặc vô phiền não của quả vị Độc-giác chăng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hữu phiền não, vô phiền não của quả vị Độc- 
giác, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là 
có cái danh hữu phiền não, vô phiền não của quả vị Độc-giác! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu 
phiền não, hoặc vô phiền não của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thế gian, hoặc xuất thế gian của quả vị Độc-giác chẳng phải là đại Bồ- 
tát? 

Bạch Thế Tôn! Thế gian, xuất thế gian của quả vị Độc-giác, rốt 
ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái 
danh thế gian, xuất thế gian của quả vị Độc-giác! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh thế gian, hoặc xuất 
thế gian của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của quả vị Độc-giác chăng phải là đại Bồ- 
tát? 

Bạch Thế Tôn! Tạp nhiễm, thanh tịnh của quả vị Độc-giác, rốt 
ráo còn chẳng thê nắm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái 
danh tạp nhiễm, thanh tịnh của quả vị Độc-giác! Các danh này đã 
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chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh 
tịnh của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của quả vị Độc-giác chẳng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của quả vị Độc- 
giác, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là 
có cái danh thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của quả vị Độc-giác! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh thuộc 
sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của quả vị Độc-giác chăng phải 
là đại Bằ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của quả vị 
Độc-giác, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, 
huống là có cái danh tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của quả vị Độc- 
giác! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh 
tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của quả vị Độc-giác là đại Bồ- 
tát 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
khả đắc, hoặc bất khả đắc của quả vị Độc-giác chăng phải là đại Bồ- 
tát? 

Bạch Thế Tôn! Khả đắc, bất khả đắc của quả vị Độc-giác, rốt 
ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái 
danh khả đắc, bất khả đắc của quả vị Độc-giác! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả 
đắc của quả vị Độc-giác là đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính cái 
danh tất cả hạnh đại Bồ-tát chăng phải là đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Tất cả hạnh đại Bồ-tát, 
rốt ráo còn chẳng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái 
danh tất cả hạnh đại Bồ-tát! Danh này đã chăng có, thì tại sao có thể 
nói là chính cái danh tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thường, hoặc vô thường của tất cả hạnh đại Bô-tát chăng phải là đại 
Bô-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Thường, vô thường của tất cả hạnh đại Bô-tát, 
rốt ráo còn chắng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái 
danh thường, vô thường của tất cả hạnh đại Bồ-tát! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh thường, hoặc vô 
thường của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
lạc, hoặc khô của tất cả hạnh đại Bồ-tát chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Lạc, khổ của tất cả hạnh đại Bồ-tát, rốt ráo còn 
chăng thể năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh lạc, 
khổ của tất cả hạnh đại Bồ-tát! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao 
có thê nói là chính cái danh lạc, hoặc khổ của tất cả hạnh đại Bồ-tát là 
đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
ngã, hoặc vô ngã của tất cả hạnh đại Bồ-tát chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Ngã, vô ngã của tất cả hạnh đại Bồ-tát, rốt ráo 
còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái danh 
ngã, vô ngã của tất cả hạnh đại Bồ-tát! Các danh này đã chẳng có, thì 
tại sao có thể nói là chính cái danh ngã, hoặc vô ngã của tất cả hạnh 
đại Bôồ-tát là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịnh, hoặc bắt tịnh của tất cả hạnh đại Bồ-tát chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Tịnh, bắt tịnh của tất cả hạnh đại Bồ-tát, rốt ráo 
còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh 
tịnh, bất tịnh của tất cả hạnh đại Bồ-tát! Các danh này đã chẳng có, thì 
tại sao có thể nói là chính cái danh tịnh, hoặc bắt tịnh của tất cả hạnh 
đại Bồ-tát là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
không, hoặc bất không của tất cả hạnh đại Bồ-tát chăng phải là đại Bồ- 
tá? 

Bạch Thế Tôn! Không, bất không của tất cả hạnh đại Bồ-tát, rốt 
ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái 
danh không, bất không của tất cả hạnh đại Bồ-tát! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh không, hoặc bất 
không của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tướng, hoặc vô tướng của tất cả hạnh đại Bồ-tát chẳng phải là đại 
Bồ-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Hữu tướng, vô tướng của tất cả hạnh đại Bồ-tát, 
rốt ráo còn chắng thể năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái 
danh hữu tướng, vô tướng của tất cả hạnh đại Bồ-tát! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu tướng, hoặc vô 
tướng của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu nguyện, hoặc vô nguyện của tất cả hạnh đại Bồ-tát chăng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hữu nguyện, vô nguyện của tất cả hạnh đại Bồ- 
tát, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có 
cái danh hữu nguyện, vô nguyện của tất cả hạnh đại Bồ-tát! Các danh 
này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu nguyện, 
hoặc vô nguyện của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịch tịnh, hoặc bắt tịch tịnh của tất cả hạnh đại Bồ-tát chăng phải là đại 
Bỏ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Tịch tịnh, bất tịch tịnh của tất cả hạnh đại Bồ- 
tát, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có 
cái danh tịch tịnh, bất tịch tịnh của tất cả hạnh đại Bô-tát! Các danh 
này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh tịch tịnh, hoặc 
bắt tịch tịnh của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
viễn ly, hoặc bất viễn ly của tất cả hạnh đại Bồ-tát chăng phải là đại 
Bỏ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Viễn ly, bất viễn ly của tất cả hạnh đại Bồ-tát, 
rốt ráo còn chắng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái 
danh viễn ly, bất viễn ly của tất cả hạnh đại Bồ-tát! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh viễn ly, hoặc bất viễn 
ly của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quản nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu vi, hoặc vô vi của tất cả hạnh đại Bồ-tát chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hữu vi, vô vi của tất cả hạnh đại Bồ-tát, rốt ráo 
còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái danh 
hữu vi, vô vi của tất cả hạnh đại Bồ-tát! Các danh này đã chăng có, thì 
tại sao có thê nói là chính cái danh hữu vi, hoặc vô vi của tất cả hạnh 
đại Bồ-tát là đại Bồ-tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu lậu, hoặc vô lậu của tất cả hạnh đại Bồ-tát chăng phải là đại Bồ- 
tát? 

Bạch Thế Tôn! Hữu lậu, vô lậu của tất cả hạnh đại Bô-tát, rốt 
ráo còn chẳng thê nắm bắt được, vì tánh chắng có, huống là có cái 
danh hữu lậu, vô lậu của tất cả hạnh đại Bồ-tát! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu lậu, hoặc vô lậu 
của tất cả hạnh đại Bỏ-tát là đại Bằ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
sanh, hoặc diệt của tất cả hạnh đại Bồ-tát chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Sanh, diệt của tất cả hạnh đại Bồ-tát, rốt ráo còn 
chăng thể năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh sanh, 
diệt của tất cả hạnh đại Bồ-tát! Các danh này đã chăng có, thì tại sao 
có thể nói là chính cái danh sanh, hoặc diệt của tất cả hạnh đại Bồ-tát 
là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thiện, hoặc phi thiện của tất cả hạnh đại Bồ-tát chẳng phải là đại Bồ- 
tát? 

Bạch Thế Tôn! Thiện, phi thiện của tất cả hạnh đại Bồ-tát, rốt 
rảo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái 
danh thiện, phi thiện của tất cả hạnh đại Bồ-tát! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh thiện, hoặc phi thiện 
của tất cả hạnh đại Bô-tát là đại Bằ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tội, hoặc vô tội của tất cả hạnh đại Bồ-tát chăng phải là đại Bồ- 
tát 

Bạch Thế Tôn! Hữu tội, vô tội của tất cả hạnh đại Bô-tát, rốt ráo 
còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có cái danh 
hữu tội, vô tội của tất cả hạnh đại Bồ-tát! Các danh này đã chăng có, 
thì tại sao có thê nói là chính cái danh hữu tội, hoặc vô tội của tất cả 
hạnh đại Bồ-tát là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu phiền não, hoặc vô phiền não của tất cả hạnh đại Bồ-tát chẳng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hữu phiền não, VÔ phiền não của tất cả hạnh đại 
Bồ-tát, rốt ráo còn chắng thể nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là 
có cái danh hữu phiền não, vô phiền não của tất cả hạnh đại Bồ-tát! 
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Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu 
phiền não, hoặc vô phiền não của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thế gian, hoặc xuất thế gian của tất cả hạnh đại Bồ-tát chẳng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Thế gian, xuất thế gian của tất cả hạnh đại Bồ- 
tát, rốt ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chẳng có, huống là có 
cái danh thế gian, xuất thế gian của tất cả hạnh đại Bồ-tát! Các danh 
này đã chẳng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh thế gian, hoặc 
xuất thế gian của tất cả hạnh đại Bồ-tát là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của tất cả hạnh đại Bồ-tát chăng phải là đại 
Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Tạp nhiễm, thanh tịnh của tất cả hạnh đại Bồ- 
tát, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có 
cái danh tạp nhiễm, thanh tịnh của tất cả hạnh đại Bồ-tát! Các danh 
này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh tạp nhiễm, 
hoặc thanh tịnh của tất cả hạnh đại Bô-tát là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của tất cả hạnh đại Bồ-tát chăng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Thuộc sanh tử, thuộc Niết-bảàn của tất cả hạnh 
đại Bồ-tát, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, 
huống là có cái danh thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của tất cả hạnh đại 
Bồ-tát! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của tất cả hạnh đại Bồ-tát là 
đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của tất cả hạnh đại Bồ-tát chẳng 
phải là đại Bằ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của tất cả hạnh 
đại Bồ-tát, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, 
huống là có cái danh tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của tất cả hạnh 
đại Bồ-tát! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính 
cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của tất cả hạnh đại Bồ- 
tát là đại Bồ-tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
khả đắc, hoặc bất khả đắc của tất cả hạnh đại Bồ-tát chăng phải là đại 
Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Khả đắc, bất khả đắc của tất cả hạnh đại Bồ-tát, 
rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là có cái 
danh khả đắc, bất khả đắc của tất cả hạnh đại Bồ-tát! Các danh này đã 
chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả 
đắc của tất cả hạnh đại Bô-tát là đại Bồ-tát? 

Lại nữa, Thiện Hiện! Ngươi quán nghĩa nào mà nói là chính cái 
danh quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật chăng phải là đại Bồ-tát? 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Quả vị Giác ngộ cao 
tột của chư Phật, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng 
có, huống là có cái danh quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật! Danh 
này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh quả vị Giác 
ngộ cao tột của chư Phật là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thường, hoặc vô thường của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Thường, vô thường của quả vị Giác ngộ cao tột 
của chư Phật, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, 
huống là có cái danh thường, vô thường của quả vị Giác ngộ cao tột 
của chư Phật! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính 
cái danh thường, hoặc vô thường của quả vị Giác ngộ cao tột của chư 
Phật là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
lạc, hoặc khổ của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật chăng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Lạc, khổ của quả vị Giác ngộ cao tột của chư 
Phật, rốt ráo còn chắng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là 
có cái danh lạc, khổ của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh lạc, hoặc 
khổ của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
ngã, hoặc vô ngã của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật chăng phải 
là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Ngã, vô ngã của quả vị Giác ngộ cao tột của chư 
Phật, rốt ráo còn chẳng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống là 
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có cái danh ngã, vô ngã của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật! Các 
danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh ngã, 
hoặc vô ngã của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịnh, hoặc bất tịnh của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật chăng 
phải là đại Bằ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Tịnh, bất tịnh của quả vị Giác ngộ cao tột của 
chư Phật, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống 
là có cái danh tịnh, bất tịnh của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật! 
Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh tịnh, 
hoặc bắt tịnh của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
không, hoặc bất không của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật chẳng 
phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Không, bất không của quả vị Giác ngộ cao tột 
của chư Phật, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, 
huống là có cái danh không, bất không của quả vị Giác ngộ cao tột của 
chư Phật! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thê nói là chính cái 
danh không, hoặc bất không của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật 
là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tướng, hoặc vô tướng của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hữu tướng, vô tướng của quả vị Giác ngộ cao 
tột của chư Phật, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng 
có, huống là có cái danh hữu tướng, vô tướng của quả vị Giác ngộ cao 
tột của chư Phật! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh hữu tướng, hoặc vô tướng của quả vị Giác ngộ cao tột 
của chư Phật là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu nguyện, hoặc vô nguyện của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hữu nguyện, vô nguyện của quả vị Giác ngộ 
cao tột của chư Phật, rốt ráo còn chắng thể nắm bắt được, vì tánh 
chăng có, huống là có cái danh hữu nguyện, vô nguyện của quả vị 
Giác ngộ cao tột của chư Phật! Các danh này đã chăng có, thì tại sao 
có thể nói là chính cái danh hữu nguyện, hoặc vô nguyện của quả vị 
Giác ngộ cao tột của chư Phật là đại Bồ-tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tịch tịnh, hoặc bất tịch tịnh của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Tịch tịnh, bất tịch tịnh của quả vị GIác ngộ cao 
tột của chư Phật, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng 
có, huống là có cái danh tịch tịnh, bất tịch tịnh của quả vị Giác ngộ 
cao tột của chư Phật! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói 
là chính cái danh tịch tịnh, hoặc bắt tịch tịnh của quả vị Giác ngộ cao 
tột của chư Phật là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
viễn ly, hoặc bất viễn ly của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Viễn ly, bất viễn ly của quả vị Giác ngộ cao tột 
của chư Phật, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chẳng có, 
huống là có cái danh viễn ly, bất viễn ly của quả vị Giác ngộ cao tột 
của chư Phật! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính 
cái danh viễn ly, hoặc bất viễn ly của quả vị Giác ngộ cao tột của chư 
Phật là đại Bồ-tát? 
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Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu vị, hoặc vô vi của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật chăng 
phải là đại Bằ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hữu vi, vô vi của quả vị Giác ngộ cao tột của 
chư Phật, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chẳng có, huống 
là có cái danh hữu vi, vô vi của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật! 
Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu 
vi, hoặc vô vi của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu lậu, hoặc vô lậu của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật chăng 
phải là đại Bằ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hữu lậu, vô lậu của quả vị Giác ngộ cao tột của 
chư Phật, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh chăng có, huồng 
là có cái danh hữu lậu, vô lậu của quả vị Giác ngộ cao tột của chư 
Phật! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
danh hữu lậu, hoặc vô lậu của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật là 
đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
sanh, hoặc diệt của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật chăng phải là 
đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Sanh, diệt của quả vị Giác ngộ cao tột của chư 
Phật, rốt ráo còn chẳng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống là 
có cái danh sanh, diệt của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật! Các 
danh này đã chẳng có, thì tại sao có thê nói là chính cái danh sanh, 
hoặc diệt của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thiện, hoặc phi thiện của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật chăng 
phải là đại Bằ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Thiện, phi thiện của quả vị Giác ngộ cao tột của 
chư Phật, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng có, huống 
là có cái danh thiện, phi thiện của quả vị Giác ngộ cao tột của chư 
Phật! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái 
danh thiện, hoặc phi thiện của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật là 
đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu tội, hoặc vô tội của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật chăng 
phải là đại Bằ-tát? 
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Bạch Thế Tôn! Hữu tội, vô tội của quả vị Giác ngộ cao tột của 
chư Phật, rốt ráo còn chăng thê nắm bắt được, vì tánh chăng có, huống 
là có cái danh hữu tội, vô tội của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật! 
Các danh này đã chẳng có, thì tại sao có thể nói là chính cái danh hữu 
tội, hoặc vô tội của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
hữu phiền não, hoặc vô phiền não của quả vị Giác ngộ cao tột của chư 
Phật chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Hữu phiền não, vô phiền não của quả vị Giác 
ngộ cao tột của chư Phật, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh 
chăng có, huống là có cái danh hữu phiền não, vô phiền não của quả vị 
Giác ngộ cao tột của chư Phật! Các danh này đã chẳng có, thì tại sao 
có thể nói là chính cái danh hữu phiền não, hoặc vô phiền não của quả 
vị Giác ngộ cao tột của chư Phật là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thế gian, hoặc xuất thế gian của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Thế gian, xuất thế gian của quả vị Giác ngộ cao 
tột của chư Phật, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chẳng 
có, huồng là có cái danh thế gian, xuất thế gian của quả vị Giác ngộ 
cao tột của chư Phật! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói 
là chính cái danh thế gian, hoặc xuất thế gian của quả vị Giác ngộ cao 
tột của chư Phật là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Tạp nhiễm, thanh tịnh của quả vị Giác ngộ cao 
tột của chư Phật, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng 
có, huống là có cái danh tạp nhiễm, thanh tịnh của quả vị Giác ngộ cao 
tột của chư Phật! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh tạp nhiễm, hoặc thanh tịnh của quả vị Giác ngộ cao tột 
của chư Phật là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn của quả vị Giác ngộ cao tột của 
chư Phật chẳng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của quả vị Giác 
ngộ cao tột của chư Phật, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh 
chăng có, huống là có cái danh thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn của quả 
vị GHIác ngộ cao tột của chư Phật! Các danh này đã chăng có, thì tại 
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sao có thể nói là chính cái danh thuộc sanh tử, hoặc thuộc Niết-bàn 
của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng gian của quả vị Giác ngộ cao tột của 
chư Phật chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của quả vị Giác 
ngộ cao tột của chư Phật, rốt ráo còn chăng thể nắm bắt được, vì tánh 
chăng có, huống là có cái danh tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian của 
quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật! Các danh này đã chăng có, thì 
tại sao có thể nói là chính cái danh tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng 
gian của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật là đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện! Ngươi lại quán nghĩa nào mà nói là chính cái danh 
khả đắc, hoặc bất khả đắc của quả vị Giác ngộ cao tột của chư Phật 
chăng phải là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế Tôn! Khả đắc, bất khả đắc của quả vị Giác ngộ cao 
tột của chư Phật, rốt ráo còn chăng thể năm bắt được, vì tánh chăng 
có, huống là có cái danh khả đắc, bất khả đắc của quả vị Giác ngộ cao 
tột của chư Phật! Các danh này đã chăng có, thì tại sao có thể nói là 
chính cái danh khả đắc, hoặc bất khả đắc của quả vị Giác ngộ cao tột 
của chư Phật là đại Bồ-tát? 

Bạch Thế, Tôn! Sắc ... các pháp và danh; các pháp thường, vô 
thường ... của sắc và danh đã chăng thể nắm bắt được, mà nói là cái 
danh của sắc ... các pháp và cái danh các pháp thường, vô thường ... 
của sắc là đại Bồ-tát, là điều không có. 

Phật bảo: Thiện Hiện! Hay thay! Hay thay! Đúng vậy! Đúng 
vậy! Như Ngươi đã nói. Thiện Hiện! Vì Sắc ... các pháp và các pháp 
thường, vô thường ... của sắc chẳng thể năm bắt được, nên cái danh 
của sắc ... các pháp và cái danh của các pháp thường, vô thường của 
sắc, cũng chăng thê năm bắt được; vì pháp và danh chăng thể nắm bắt 
được, nên đại Bồ-tát cũng chẳng thể năm bắt được; vì đại Bồ-tát 
chăng thể năm bắt được, nên việc thực hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa 
cũng chăng thê nắm bắt được. 

Thiện Hiện! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
nên học như vậy! 

Lại nữa, Thiện Hiện! Trước đây, ngươi đã nói là con chắng thấy 
có pháp có thê gọi là đại Bô-tát. Đúng vậy! Đúng vậy! Như ngươi đã 
nói. Thiện Hiện! Các pháp chăng thấy các pháp; các pháp chăng thấy 
pháp giới; pháp giới chẳng thấy các pháp; pháp giỚI chăng thấy pháp 
giới. Thiện Hiện! Pháp giới chăng thấy sắc giới; sắc giới chăng thấy 
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pháp giới; pháp giới chẳng thấy thọ, tưởng, hành, thức giới; thọ, 
tưởng, hành, thức giới chẳng thấy pháp giới. 

Thiện Hiện! Pháp giới chăng. thấy nhãn xứ giới; nhãn xứ giới 
chăng thấy pháp giới; pháp giới chẳng thấy nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ 
giới, nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ giới chăng thấy pháp giới. Pháp giới 
chăng thấy sắc xứ giới; sắc xứ giới chăng thấy pháp giới; pháp giới 
chăng thấy thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ giới; thanh, hương, vị, xúc, 
pháp xứ giới shng thấy pháp giới. 

Thiện Hiện! Pháp giới chăng thấy nhãn giới, sắc giới, nhãn thức 
giới; nhãn giới, sắc giới, nhãn thức giới chẳng thấy pháp giới. Pháp 
giới chắng thấy nhĩ giới, thanh giới, nhĩ thức giới; nhĩ giới, thanh giới, 
nhĩ thức giới chăng thấy pháp giới. Pháp giới chắng thấy tỷ gIỚI, 
hương giới, tỷ thức giới; ty giới, hương giới, ty thức giới chăng thấy 
pháp giới. Pháp giới chăng thấy thiệt giới, vị giới, thiệt thức giới; thiệt 
giới, vị giới, thiệt thức giới chăng thấy pháp giới. Pháp giới chẳng 
thấy thân giới, xúc giới, thân thức giới; thân giới, xúc giới, thân thức 
giới chăng thấy pháp giới. Pháp giới chăng thấy ý giới, pháp giới, ý 
thức giới; ý giới, pháp giới, ý thức giới chăng thấy pháp giới. 

Thiện Hiện! Pháp giới chăng thấy địa giới; địa giới chăng thấy 
pháp giới. Pháp giới chăng thấy thủy, hỏa, phong, không, thức giới; 
thủy, hỏa, phong, không, thức giới chăng thấy pháp giới. 

Thiện Hiện! Pháp giới chắng thấy thánh đề khổ giới; thánh để 
khổ giới chẳng thấy pháp giới. Pháp giới chăng thấy thánh đề tập, diệt, 
đạo giới; thánh đề tập, diệt, đạo giới chăng thấy pháp giới. 

Thiện Hiện! Pháp giới chăng thấy vô minh giới; vô minh giới 
chăng thấy pháp giới. Pháp giới chăng thấy hành, thức, danh sắc, lục 
xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não ĐIỚI; 
hành ... cho đến lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não giới chắng thấy pháp 
ĐIỚI. 

Thiện Hiện! Pháp giới chăng thấy Dục giới; Dục giới chẳng 
thấy pháp giới. Pháp giới chăng thấy Sắc, Vô sắc giới; Sắc, Vô sắc 
giới chẳng thấy pháp giới. 

Thiện Hiện! Hữu vi giới chắng thấy vô vi giới; vô vi giới chăng 
thấy hữu vi giới. Vì sao vậy? Thiện Hiện! Vì chăng lìa hữu vi mà thiết 
lập vô vi; chăng lìa vô vi mà thiết lập hữu vi. 

Thiện Hiện! Như vậy, khi đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã- ba-la-mật- 
đa, đối với tất cả pháp, đều không có cái thấy. Khi đối với tất cả các 
pháp không có cái thấy, thì tâm chẳng kinh hoàng, chăng hãi hùng, 
chăng sợ sệt; đối với tất cả pháp, tâm chăng chìm đắm, cũng chẳng lo 
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âu, hồi hận. Vì sao vậy? Vì khi đại Bồ-tát ấy tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chăng thấy sắc, chăng thấy thọ, tưởng, hành, thức; chăng thấy 
nhãn xứ, chăng thấy nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ; chăng thấy sắc xứ, chăng 
thấy thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ; chăng thấy nhãn giới, sắc gIỚI, 
nhãn thức giới; chăng thấy nhĩ giới, thanh giới, nhĩ thức giới; chẳng 
thấy tỷ giới, hương giới, tỷ thức giới; chăng thấy thiệt giới, vị gIỚI, 
thiệt thức giới; chăng thấy thân giới, xúc giới, thân thức giới; chăng 
thấy ý giới, pháp giới, ý thức giới; chăng thấy địa giới, chẳng thấy 
thủy, hỏa, phong, không, thức giới; chăng thấy thánh đế khổ, chăng 
thấy thánh để tập, diệt, đạo; chăng thấy vô minh, chăng thấy hành, 
thức, danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, 
khổ, ưu, não; chẳng thấy Dục giới, chẳng thấy Sắc, Vô sắc giới; chẳng 
thấy hữu vi, chăng thấy vô vi; chắng thấy tham, sân, si, chăng thấy dứt 
bỏ tham, sân, si; chăng thấy ngã; chăng thấy hữu tình, dòng sinh 
mạng, sự sanh, sự dưỡng, sự trưởng thành, chủ thê luân hồi, người do 
người sanh, ngã tối thắng, khả năng làm việc, khả năng khiến người 
làm việc, khả năng tạo nghiệp, khả năng khiến người tạo nghiệp, tự 
thọ quả báo, khiến người thọ quả báo, cái biết, cái thấy; chăng thấy 
Thanh-văn, chẳng thấy pháp Thanh-văn; chăng thấy Độc-giác, chăng 
thấy pháp Độc-giác; chăng thấy Bồ tát, chăng thấy pháp Bồ tát; chẳng 
thấy Phật, chẳng thấy pháp Phật; chăng thấy Quả vị Giác ngộ cao tột. 

Thiện Hiện! Như vậy, đại Bồ-tát ấy đối với tất cả pháp đều 
không có cái thấy; khi đối với tất cả pháp không có cái thấy, thì tâm 
chăng kinh hoàng, chăng hãi hùng, chăng sợ sệt; đối với tất cả pháp, 
tâm chẳng chìm đắm, cũng chắng lo âu, hỗi hận. 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Vì nhân duyên gì 
mà đại Bồ-tát ấy đối với tất cả pháp, tâm chẳng chìm đắm, cũng chẳng 
lo âu, hối hận? 

Phật dạy: Thiện Hiện! đại Bồ-tát ây, đối với tất cả tâm, tâm sở, 
pháp chẳng đắc, chăng thấy. Do nhân duyên này, nên đại Bồ-tát ấy đối 
với tất cả pháp, tâm chắng chìm đắm, cũng chẳng lo âu, hối hận. 

Cụ thọ Thiện Hiện lại bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Vì sao đại Bồ- 
tát ấy đối với tất cả pháp, tâm chăng kinh hoàng, hãi hùng, sợ sệt? 

Phật dạy: Thiện Hiện! đại Bồ-tát ấy đối với tất cả ý giới, ý thức 
giới chăng đắc, chẳng thấy. Vì vậy, đại Bồ-tát đối với tất cả pháp, tâm 
chăng kinh hoàng, chăng hãi hùng, chẳng sợ sệt. 

Thiện Hiện! Các đại Bồ-tát đối với tất cả pháp đều không có cái 
được, nên hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 
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Thiện Hiện! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
đối với tất cả xứ, chăng đắc Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng đắc cái danh 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng đắc Bồ tát, chăng đắc cái danh Bồ tát, 
chăng đắc tâm Bồ tát. 

Thiện Hiện! Nên dạy bảo, trao truyền như vậy cho các đại Bồ- 
tát, khiến họ tu hành rốt ráo Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 


Viên 


VII. PHẨM KHUYÊN HỌC 


Lúc bấy giờ, Cụ thọ Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Đại 
Bồ-tát muốn hoàn thành bố thí Ba-la-mật-đa, nên học Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa; đại Bồ-tát muốn hoàn thành tịnh giới, an nhẫn, tinh tắn, tịnh 
lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. Đại Bồ-tát 
muốn biết khắp sắc, nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa; đại Bồ-tát muốn 
biết khắp thọ, tưởng, hành, thức, nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. Đại 
Bồ-tát muốn biết khắp nhãn xứ, nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa; đại 
Bồ-tát muốn biết khắp nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, nên học Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa. Đại Bồ- tát muốn biết rõ sắc xứ, nên học Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa; đại Bồ-tát muốn biết rõ thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, nên học 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. Đại Bồ-tát muốn biết rõ nhãn giới, sắc giới, 
nhãn thức giới và nhãn xúc, cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh 
ra, nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa; đại Bồ-tát muốn biết rõ nhĩ ĐIỚI, 
thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên 
sanh ra, nên học Bát nhã Ba la mật; đại Bồ-tát muốn biết rõ tỷ gIỚiI, 
hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên 
sanh ra , nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa; đại Bồ-tát muốn biết rõ thiệt 
giới, VỊ giới, thiệt thức giới và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm 
duyên sanh ra, nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa; đại Bồ-tát muốn biết rõ 
thân giới, xúc giới, thân thức giới và thân xúc cùng các thọ do thân 
xúc làm duyên sanh ra, nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa; đại Bồ-tát 
muốn biết rõ ý giới, pháp giới, ý thức giới và ý xúc cùng các thọ do ý 
xúc làm duyên sanh ra, nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. Đại Bồ-tát 
muốn biết rõ địa giới, nên học Bát nhã Ba la mật; đại Bồ-tát muốn biết 
rõ thủy, hỏa, phong, không, thức giới, nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 
Đại Bồ-tát muôn biết rõ thánh đề khổ, nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
đại Bồ-tát muốn biết rõ thánh đế tập, diệt, đạo, nên học Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa. Đại Bồ-tát muốn biết rõ vô minh, nên học Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa; đại Bồ-tát muốn biết rõ hành, thức, danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, 
thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, nên học Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa. Đại Bồ-tát muốn đoạn trừ vĩnh viễn tham, sân, si, nên học 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. Đại Bồ-tát muốn đoạn trừ vĩnh viễn thân kiến, 
giới cấm thủ, nghi, dục, tham, sân nhuế, nên học Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa. Đại Bồ-tát muốn đoạn trừ vĩnh viễn tham sắc, tham vô sắc, vô 
minh, mạn, trạo cử, nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. Đại Bồ-tát muốn 
đoạn trừ vĩnh viễn tất cả triền kiết, tùy miên, nên học Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa. Đại Bồ-tát muốn đoạn trừ vĩnh viễn tứ thực, nên học Bát-nhã- 
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ba-la-mật-đa. Đại Bồ-tát muốn đoạn trừ vĩnh viễn bốn dòng thác phiền 
não, nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. Đại Bồ-tát muốn đoạn trừ vĩnh 
viễn bốn sự ràng buộc thân, bốn điên đảo, nên học Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa. Đại Bồ-tát muốn đoạn trừ vĩnh viễn ba lậu, ba bất thiện căn, nên 
học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. Đại Bồ-tát muốn xa lìa mười nghiệp đạo 
bất thiện, nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. Đại Bồ-tát muốn tu hành 
mười nghiệp đạo thiện, nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. Đại Bồ-tát 
muốn tu bốn tịnh lự, bốn vô lượng, bốn định vô sắc, nên học Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa. Đại Bồ-tát muôn tu bốn niệm trụ, nên học Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa. Đại Bồ-tát muốn tu bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, 
năm lực, bảy chi đẳng giác, tám chi thánh đạo, nên học Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa. Đại Bồ-tát muốn chứng đắc mười lực của Phật, nên học Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa. Đại Bồ-tát muốn chứng đắc bốn điều không sợ, bốn 
sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, mười tám pháp 
Phật bắt cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, nên học 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. Đại Bồ-tát muốn chứng đắc sáu phép thần 
thông tự tại, nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. Đại Bồ-tát muốn chứng 
đắc bốn tịnh lự, bốn định vô sắc, định diệt tận, siêu việt thứ lớp, thuận 
nghịch tự tại, nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. Đại Bồ-tát muốn đối với 
tất cả các pháp môn Đà-la-nI, pháp môn Thiền định đều được tự tại, 
nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. Đại Bồ-tát muốn chứng đắc đầy đủ 
định Giác chi, định Sư tử du hý, định Sư tử phấn tấn, định Sư tử tần 
thân, định Sư tử khiếm khư, định Kiện hành, định Bảo ấn, định Diệu 
nguyệt, định Nguyệt tràng tướng, định Nhất thiết pháp ấn, định Quán 
đỉnh ấn, định Pháp giới quyết định, định Quyết định tràng tướng, định 
Kim cương dụ, định Nhập nhất thiết pháp ấn, định An trụ định vương, 
định Vương ấn, định Tinh tấn lực, định Đăng dũng, định Nhập nhất 
thiết ngôn từ quyết định, định Nhập nhất thiết danh tự quyết định, định 
Quán phương, định Đả-la-ni ấn, định Vô vong thất, định Chư pháp 
đăng thú hải ấn, định Biến phú hư không, định Tam luân thanh tịnh, 
định Thú hướng bất thối chuyên thần thông, định Khí trung dũng xuất, 
định Tối thắng tràng tướng, định Thiêu chư phiền não, định Hàng 
phục bốn ma, định Đại trí tuệ cự, định Xuất sanh thập lực. Đại Bồ-tát 
muốn chứng đắc vô lượng trăm ngàn pháp môn Thiền định như vậy, 
nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Đại Bồ-tát muốn đáp ứng đầy đủ tâm nguyện của tất cả hữu 
tình, nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. Đại Bồ-tát muốn hoàn thành thiện 
căn thù thắng như vậy, do thiện căn này, vĩnh viễn chẳng đọa vào 
đường ác, chăng sanh vào nhà bần tiện, chăng rơi vào bậc Thanh-văn 
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và Độc-giác, ở bậc cao nhất của Bồ-tát, vĩnh viễn chăng thối đọa, nên 
học Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lúc ấy, Xá Lợi Tử hỏi Thiện Hiện: Thế nào gọi là Bồ tát Đỉnh 
đọa? 

Thiện Hiện đáp: Nếu các Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo 
mà hành sáu phép Ba-la-mật, không có phương tiện thiện xảo mà trụ 
ba pháp môn giải thoát, thì rơi vào bậc Thanh-văn hoặc Độc giác, 
chăng nhập Chánh tánh, Ly sanh của Bỏ-tát. Như vậy, gọi là Bồ tát 
Đỉnh đọa. Chính sự Đỉnh đọa này cũng gọi là Sanh. 

Khi ấy Xá Lợi Tử liền hỏi tiếp: Vì duyên gì Bồ tát Đỉnh đọa gọi 
là Sanh? 

Thiện Hiện đáp: Sanh có nghĩa là pháp ái. Nếu các Bồ tát thuận 
theo đường pháp ái thì gọi là Sanh. 

Xá Lợi Tử hỏi: Vì sao gọi là Bồ-tát thuận theo đường pháp ái? 

Thiện Hiện đáp: Nêu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, đối với sắc an trú không, mà khởi tưởng đắm trước, đối với thọ, 
tưởng, hành, thức an trú không, mà khởi tưởng đắm trước; đối với sắc 
an trú vô tướng, mà khởi tưởng đắm trước, đối với thọ, tưởng, hành, 
thức an trú vô tướng, mà khởi tưởng đắm trước; đối với sắc an trú vô 
nguyện mà khởi tưởng đắm trước, đối với thọ, tưởng, hành, thức an 
trú vô nguyện, mà khởi tưởng đắm trước; đối với sắc an trú vô thường, 
mà khởi tưởng đăm trước, đối với thọ, tưởng, hành, thức an trú vô 
thường mà khởi tưởng đắm trước; đối với sắc an trú khổ, mà khởi 
tưởng đắm trước, đối với thọ, tưởng, hành, thức an trú khổ, mà khởi 
tưởng đăm trước; đối với sắc an trú vô ngã, mà khởi tưởng đắm trước, 
đối với thọ, tưởng, hành, thức an trú vô ngã, mà khởi tưởng đắm 
trước; đối với sắc an trú bất tịnh, mà khởi tưởng đắm trước, đối với 
thọ, tưởng, hành, thức an trú bất tịnh, mà khởi tưởng đắm trước; đối 
với sắc an trú tịch tịnh, mà khởi tưởng đắm trước, đối với thọ, tưởng, 
hành, thức an trú tịch tịnh, mà khởi tưởng đắm trước; đối với sắc an 
trú viễn ly, mà khởi tưởng đắm trước, đối với thọ, tưởng, hành, thức 
an trú viễn ly, mà khởi tưởng đắm trước, thì đó là Bồ-tát thuận theo 
đường pháp ái. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát, khởi lên ý nghĩ: Đây là sắc 
nên đoạn; đây là thọ, tưởng, hành, thức nên đoạn. Do đó cho nên phải 
đoạn sắc; do đó cho nên phải đoạn thọ, tưởng, hành, thức. Đây là khô 
nên biết rõ, do đó cho nên phải biết rõ khổ. Đây là tập nên đoạn vĩnh 
viễn, do đó cho nên phải đoạn trừ vĩnh viễn tập. Đây là diệt nên tác 
chứng, do đó cho nên phải tác chứng diệt. Đây là đạo nên tu tập, do đó 
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cho nên phải tu tập đạo. Đây là tạp nhiễm, đây là thanh tịnh; đây nên 
gần gũi, đây chăng nên gân gũi; đây nên làm, đây chăng nên làm; đây 
là đạo, đây chăng phải là đạo; đây nên học, đây chẳng nên học; đây là 
bó thí Ba-la-mật-đa, đây chăng phải là bố thí Ba-la-mật-đa; đây là tịnh 
giới Ba-la-mật-đa, đây chăng phải là tịnh giới Ba-la-mật-đa; đây là an 
nhẫn Ba-la-mật-đa, đây chăng phải là an nhẫn Ba-la-mật-đa; đây là 
tinh tắn Ba-la-mật-đa, đây chắng phải là tinh tấn Ba-la-mật-đa; đây là 
tịnh lự Ba-la-mật-đa, đây chăng phải là tịnh lự Ba-la-mật-đa; đây là 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa, đây chăng phải là Bát-nhã-ba-la-mật-đa; đây là 
phương tiện thiện xảo, đây chăng phải là phương tiện thiện xảo; đây là 
Bồ-tát sanh, đây là Bồ tát ly sanh. Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát, khi tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, an trụ các pháp như vậy mà sanh tưởng 
đắm, thì đó là Bồ-tát thuận theo đường pháp ái. Pháp ái như vậy gọi là 
Sanh, như ăn đêm thường sanh bệnh hoạn. 

Khi ấy, Xá Lợi Tử hỏi Thiện Hiện: đại Bồ-tát nhập Chánh tánh 
Ly sanh như thế nào? 

Thiện Hiện đáp: Nếu đại Bỏ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng thấy cái không nội, chăng đợi cái không nội mà quán cái 
không ngoại; chăng thấy cái không ngoại, chăng đợi cái không ngoại 
mà quán cái không nội; chẳng đợi cái không ngoại mà quán cái không 
hỘI; chăng thấy cái không nội ngoại, chăng đợi cái không nội ngoại 
mà quán cái không ngoại; chẳng đợi cái không nội ngoại mà quán cái 
không không; chăng thấy cái không không, chăng đợi cái không 
không mà quán cái không nội ngoại; chẳắng đợi cái không không mà 
quán cái không lớn; chẳng thấy cái không lớn, chẳng đợi cái không 
lớn mà quán cái không không; chẳng đợi cái không lớn mà quán cái 
không thắng nghĩa; chẳng thấy cái không thắng nghĩa, chăng đợi cái 
không thắng nghĩa mà quán cái không lớn; chăng đợi cái không thăng 
nghĩa mà quán cái không hữu vi; chẳng thấy cái không hữu vi, chẳng 
đợi cái không hữu vi mà quán cái không thắng nghĩa; chăng đợi cái 
không hữu vi mả quán cái không vô vi; chăng thấy cái không vô vị, 
chăng đợi cái không vô vi mà quán cái không hữu vị; chăng đợi cái 
không vô vi mà quán cái không rốt ráo; chăng thấy cái không rốt ráo, 
chăng đợi cái không rốt ráo mà quán cái không vô vi; chăng đợi cái 
không rốt ráo mà quán cái không không biên giới; chẳng thấy cái 
không không biên giới, chăng đợi cái không không biên giới mà quán 
cái không rốt ráo; chăng đợi cái không không biên giới mà quán cái 
không tản mạn; chắng thấy cái không tản mạn, chăng đợi cái không 
tản mạn mà quán cái không không biên giới; chẳng đợi cái không tản 
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mạn mà quán cái không không đổi khác; chẳng thấy cái không không 
đổi khác, chăng đợi cái không không đổi khác mà quán cái không tản 
mạn; chăng đợi cái không không đổi khác mà quán cái không bản 
tính; chẳng thấy cái không bản tính, chẳng đợi cái không bản tính mà 
quán cái không không đổi khác; chẳng đợi cái không bản tính mà quán 
cái không tự tướng; chăng thấy cái không tự tướng, chăng đợi cái 
không tự tướng mà quán cái không bản tính; chẳng đợi cái không tự 
tướng mà quán cái không cộng tướng; chắng thấy cái không cộng 
tướng, chăng đợi cái không cộng tướng mà quán cái không tự tướng; 
chăng đợi cái không cộng tướng mà quán cái không tất cả pháp; chẳng 
thấy cái không tất cả pháp, chăng đợi cái không tất cả pháp mà quán 
cái không cộng tướng; chẳng đợi cái không tất cả pháp mà quán cái 
không chăng thể năm bắt được; chăng thấy cái không chăng thể năm 
bắt được, chẳng đợi cái không chăng thể năm bắt được mà quán cái 
không tất cả pháp; chăng đợi cái không chăng thể nắm bắt được mà 
quán cái không không tánh; chăng thấy cái không không tánh, chẳng 
đợi cái không không tánh mà quán cái không chăng thê nắm bắt được; 
chăng đợi cái không không tánh mà quán cái không tự tánh; chẳng 
thấy cái không tự tánh, chăng đợi cái không tự tánh mà quán cái 
không không tánh; chắng đợi cái không tự tánh mà quán cái không 
không tánh tự tánh; chăng thấy cái không không tánh tự tánh, chăng 
đợi cái không không tánh tự tánh mà quán cái không tự tánh. Xá Lợi 
Tử! Đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nếu quán như vậy 
thì gọi là Bồ tát nhập Chánh tánh Ly sanh. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa , nên học như thế này: Sắc nên biết, chăng nên đắm; thọ, 
tưởng, hành, thức nên biết, chăng nên đắm. Cái danh của sắc nên biết, 
chẳng nên đăm; cái danh thọ, tưởng, hành, thức nên biết, chăng nên 
đắm. Nhãn xứ nên biết, chăng nên đắm; nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ÿ xứ nên 
biết, chăng nên đắm. Cái danh nhãn xứ nên biết, chẳng nên đắm; cái 
danh nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ nên biết, chăng nên đắm. Sắc xứ nên 
biết, chăng nên đắm; thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ nên biết, chăng 
nên đăm. Cái danh sắc xứ nên biết, chăng nên đăm; cái danh thanh, 
hương, vị, xúc, pháp xứ nên biết, chẳng nên đắm. Nhãn giới, sắc gIỚI, 
nhãn thức giới nên biết, chẳng nên đắm; cái danh nhãn giới, sắc giới, 
nhãn thức giới nên biết, chẳng nên đắm. Nhĩ giới, thanh giới, nhĩ thức 
giới nên biết, chẳng nên đắm; cái danh nhĩ giới, thanh giới, nhĩ thức 
giới nên biết, chẳng nên đắm. Tỷ giới, hương giới, tỷ thức giới nên 
biết, chẳng nên đắm; cái danh tỷ giới, hương giới, tỷ thức giới nên 
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biết, chẳng nên đắm. Thiệt giới, vị giới, thiệt thức giới nên biết, chăng 
nên đăm; cái danh thiệt giới, vị giới, thiệt thức giới nên biết, chẳng 
nên đắm. Thân giới, xúc giới, thân thức giới nên biết, chăng nên đắm; 
cái danh thân giới, xúc giới, thân thức giới nên biết, chăng nên đắm. Ý 
giới, pháp giới, ý thức giới nên biết, chẳng nên đắm; cái danh ý gIỚI, 
pháp giới, ý thức giới nên biết, chăng nên đắm. Địa giới nên biết, 
chẳng. nên đắm; thủy, hỏa, phong, không, thức giới nên biết, chẳng 
nên đăm. Cái danh địa giới nên biết, chăng nên đăm; cái danh thủy, 
hỏa, phong, không, thức giới nên biết, chăng nên đắm. Thánh đế khổ 
nên biết, chăng nên đắm; thánh đế tập, diệt, đạo nên biết, chăng nên 
đắm. Cái danh thánh đề khổ nên biết, chăng nên đăm; cái danh thánh 
đề tập, diệt, đạo nên biết, chăng nên đắm. Vô minh nên biết, chăng 
nên đắm; hành, thức, danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão 
tử, sầu, than, khổ, ưu, não nên biết, chăng nên đăm. Cái danh vô minh 
nên biết, chắng nên đắm; cái danh hành cho đến lão tử, sầu, than, khổ, 
ưu, não nên biết, chăng nên đắm. Bốn tịnh lự nên biết, chăng nên đắm; 
bốn vô lượng, bốn định vô sắc nên biết, chăng nên đắm. Cái danh bốn 
tịnh lự nên biết, chăng nên đắm; cái danh bốn vô lượng, bốn định vô 
sắc nên biết, chăng nên đắm. Năm loại mắt nên biết, chăng nên đắm; 
sáu phép thần thông nên biết, chăng nên đắm. Cái danh năm loại mắt 
nên biết, chăng nên đắm; cái danh sáu phép. thần thông nên biết, chẳng 
nên đắm. Bồ thí Ba-la-mật-đa nên biết, chăng nên đắm; tịnh giới, an 
nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa nên biết, chăng nên đắm. 
Cái danh bố thí Ba-la-mật-đa nên biết, chăng nên đắm; cái danh tịnh 
giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa nên biết, chăng 
nên đắm. Bốn niệm trụ nên biết, chẳng nên đắm; bốn chánh đoạn, bốn 
thần túc, năm căn, năm lực, bảy chi đăng giác, tám chi thánh đạo nên 
biết, chăng nên đắm. Cái danh bốn niệm trụ nên biết, chăng nên đắm; 
cái danh bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo nên biết, chăng 
nên đăm. Mười lực của Phật nên biết, chăng nên đắm; bốn điều không 
sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, mười tám 
pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng 
nên biết, chăng nên đắm. Cái danh mười lực của Phật nên biết, chăng 
nên đắm; cái danh bốn điều không sợ cho đến trí nhất thiết tướng nên 
biết, chăng nên đăm. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa , nên học như thế nầy: Tâm Bồ-đề nên biết, chăng nên đắm; 
cái danh tâm Bồ-đề nên biết, chăng nên đắm. Tâm Vô thượng nên 
biết, chăng nên đăm; cái danh tâm Vô thượng nên biết, chẳng nên 
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đắm. Tâm rộng lớn nên biết, chắng nên đắm; cái danh tâm rộng lớn 
nên biết, chăng nên đắm. Vì sao vậy? Vì tâm ấy chẳng phải là thường 
tầm, vì bản tánh thanh tịnh. 

Khi ấy, Xá Lợi Tử hỏi Thiện Hiện: Vì sao tâm ấy bản tánh 
thanh tịnh? 

Thiện Hiện đáp: Tâm ấy, bản tánh chăng tương ưng với tham, 
chăng phải chẳng tương ưng; chẳng tương ưng với sân, chăng phải 
chăng tương ưng; chăng tương ưng với sĩ, chăng phải chăng tương 
ưng; chẳng tương ưng với các triền kiết, tùy miên, chăng phải . 
tương ưng; chăng tương ưng với các kiến, thú, lậu, bộc lưu, ách thủ .. 
chăng phải chăng tương ưng; chăng tương ưng các tâm Thanh-văn, 
Độc-giác, chăng phải chẳng tương ưng. 

Xá Lợi Tử! Tâm ây, bản tánh thanh tịnh như vậy. 

Xá Lợi Tử hỏi: Tâm ấy, bản tánh là tâm hay chăng phải tâm? 

Thiện Hiện đáp: Trong tính chẳng phải tâm có cái tánh vô tánh 
có thể nắm bắt được chăng? 

Xá Lợi tử đáp: Không! Thiện Hiện 

Thiện Hiện nói: Trong tính chăng phải tâm có cái tánh không 
tánh đã chắng thể nắm bắt được, thì tại sao có thê nói là tâm ấy, bản 
tánh là tâm hay chắng phải tâm? 

Xá Lợi Tử hỏi: Những gì gọi là tánh của tâm chẳng phải tâm? 

Thiện Hiện đáp: Đối với tất cả các pháp không đổi khác, không 
phân biệt, gọi đó là cái tánh của tâm chẳng phải tâm. 

Xá Lợi Tử hỏi: Như tâm không đổi khác, không phân biệt, sắc 
cũng không đổi khác, không phân biệt sao? 

Thiện Hiện đáp: Đúng vậy! 

- Như tâm không đôi khác, không phân biệt, thọ, tưởng, hành, 
thức cũng không đổi khác, không phân biệt sao? 

Đáp: Đúng vậy! 

- Như tâm không đổi khác, không phân biệt, nhãn xứ cũng 
không đồi khác, không phân biệt sao? 

Đáp: Đúng vậy! 

- Như tâm không đôi khác, không phân biệt, nhĩ, tỷ, thiệt, thân, 
ý xứ cũng không đổi khác, không phân biệt sao? 

Đáp: Đúng vậy! 

- Như tâm không đổi khác, không phân biệt, sắc xứ cũng không 
đổi khác, không phân biệt sao? 

Đáp: Đúng vậy! 
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- Như tâm không đổi khác, không phân biệt, thanh, hương, vị, 
xúc, pháp xứ cũng không đổi khác, không phân biệt sao? 

Đáp: Đúng vậy! 

- Như tâm không đổi khác, không phân biệt, nhãn giới, sắc giới, 
nhãn thức giới cũng không đổi khác, không phân biệt sao? 

Đáp: Đúng vậy! 

- Như tâm không đổi khác, không phân biệt, nhĩ giới, thanh 
giới, nhĩ thức giới cũng không đổi khác, không phân biệt sao? 

Đáp: Đúng vậy! 

- Như tâm không đổi khác, không phân biệt, tỷ giới, hương giới, 
tỷ thức giới cũng không đổi khác, không phân biệt sao? 

Đáp: Đúng vậy! 

- Như tâm không đôi khác, không phân biệt, thiệt giới, vị giới, 
thiệt thức giới cũng không đổi khác, không phân biệt sao? 

Đáp: Đúng vậy! 

- Như tâm không đổi khác, không phân biệt, thân giới, xúc giới, 
thân thức giới cũng không đổi khác, không phân biệt sao? 

Đáp: Đúng vậy! 

- Như tâm không đổi khác, không phân biệt, ý giới, pháp giới, ý 
thức giới cũng không đổi khác, không phân biệt sao? 

Đáp: Đúng vậy! 

- Như tâm không đổi khác, không phân biệt, địa giới cũng 
không đổi khác, không phân biệt sao? 

Đáp: Đúng vậy! 

- Như tâm không đổi khác, không phân biệt, thủy, hỏa, phong, 
không, thức giới cũng không đổi khác, không phân biệt sao? 

Đáp: Đúng vậy! 

- Như tâm không đổi khác, không phân biệt, thánh đề khổ cũng 
không đổi khác, không phân biệt sao? 

Đáp: Đúng vậy! 

- Như tâm không đổi khác, không phân biệt, thánh đề tập, diệt, 
đạo cũng không đồi khác, không phân biệt sao? 

Đáp: Đúng vậy! 

- Như tâm không đổi khác, không phân biệt, vô minh cũng 
không đổi khác, không phân biệt sao? 

Đáp: Đúng vậy! 

- Như tâm không đổi khác, không phân biệt, hành, thức, danh 
sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não 
cũng không đổi khác, không phân biệt sao? 
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Đáp: Đúng vậy! 

- Như tâm không đổi khác, không phân biệt, bốn tịnh lự cũng 
không đổi khác, không phân biệt sao? 

Đáp: Đúng vậy! 

- Như tâm không đôi khác, không phân biệt, bốn vô lượng, bốn 
định vô sắc cũng không đổi khác, không phân biệt sao? 

Đáp: Đúng vậy! 

- Như tâm không đổi khác, không phân biệt, năm loại mắt cũng 
không đồi khác, không phân biệt sao? 

Đáp: Đúng vậy! 

- Như tâm không đổi khác, không phân biệt, sáu phép thần 
thông cũng không đổi khác, không phân biệt sao? 

Đáp: Đúng vậy! 

- Như tâm không đổi khác, không phân biệt, bố thí Ba-la-mật- 
đa cũng không đổi khác, không phân biệt sao? 

Đáp: Đúng vậy! 

- Như tâm không đôi khác, không phân biệt, tịnh giới, an nhãn, 
tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa cũng không đổi khác, không 
phân biệt sao? 

Đáp: Đúng vậy! 

- Như tâm không đôi khác, không phân biệt, bốn niệm trụ cũng 
không đổi khác, không phân biệt sao? 

Đáp: Đúng vậy! 

- Như tâm không đổi khác, không phân biệt, bốn chánh đoạn, 
bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chi đẳng giác, tám chi thánh đạo 
cũng không đổi khác, không phân biệt sao? 

Đáp: Đúng vậy! 

- Như tâm không đổi khác, không phân biệt, mười lực của Phật 
cũng không đổi khác, không phân biệt sao? 

Đáp: Đúng vậy! 

- Như tâm không đổi khác, không phân biệt, bốn điều không sợ, 
bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hý, đại xả, mười tám 
pháp Phật bất cộng cho đến quả vị Giác ngộ cao tột cũng không đổi 
khác, không phân biệt sao? 

Đáp: Đúng vậy! 

Khi ấy, Xá Lợi Tử khen Thiện Hiện: Hay thay! Hay thay! Thật 
đúng như đã nói, Ngài là chơn Phật tử, từ tâm Phật sanh, từ miệng 
Phật sanh, từ pháp Phật sanh, từ pháp hóa sanh, nhận phần pháp Phật, 
chăng nhận phần của cải. Ở trong các pháp, thân tự tác chứng, do tuệ 
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nhãn hiện thấy, nên mới có thê nói lên như vậy. Thế Tôn khen Ngài, ở 
trong chúng Thanh-văn, là người đệ nhất an trú trong định Vô tránh. 
Như lời Phật dạy, thật đúng, không sai. 

Thiện Hiện! Đại Bồ-tát, đối với Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nên học 
như vậy. Nếu đại Bồ-tát, đối với Bát-nhã-ba-la-mật-đa thường học 
như vậy, thì nên biết đã an trú bậc Bất thối chuyển, chăng rời Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa. 

Thiện Hiện! Người muốn học bậc Thanh-văn, đối với Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa nên siêng năng lắng nghe, tu tập, đọc tụng, thọ trì, như lý 
tư duy, khiến được rốt ráo. Người muốn học bậc Độc-giác, đối với 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nên siêng năng lắng nghe, tu tập, đọc tụng, thọ 
trì, như lý tư duy, khiến được rốt ráo. Người muốn học bậc Bồ tát, đối 
với Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nên siêng năng lắng nghe, tu tập, đọc tụng, 
thọ trì, như lý tư duy, khiến được rốt ráo. Người muốn học bậc Như 
Lai, đối với Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nên siêng năng lắng nghe, tu tập, 
đọc tụng, thọ trì, như lý tư duy, khiến được rốt ráo. Vì sao vậy? Vì 
trong Bát-nhã-ba-la-mật-đa như vậy, đã rộng nói, khai thị pháp của ba 
thừa. Nếu đại Bồ-tát học Bát-nhã-ba-la-mật-đa, tức là đã học khắp cả 
ba thừa, và đối với pháp của ba thừa đều được thấu suốt. 
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Lúc bấy giờ, Cụ thọ Thiện Hiện bạch Phật : Bạch Thế Tôn! Đối 
với đại Bồ-tát và đối với Bát-nhã-ba-la-mật-đa, con đều chẳng đắc, 
chăng thấy, thì tại sao khiến con dùng pháp tương ưng Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa dạy bảo trao truyền cho các đại Bồ-tát? Bạch Thế Tôn! Đối VỚI 
các pháp, con chẳng đắc, chẳng thấy, hoặc tập hợp, hoặc phân tán; nếu 
đem pháp ấy dạy bảo, trao truyền cho các đại Bỏ-tát, thì có thể có sự 
hối tiếc. Bạch Thế Tôn! Đối với các pháp, con chẳng đắc, chẳng thấy, 
hoặc tập hợp, hoặc phân tán, thì tại sao có thể nói đây là đại Bồ-tát; 
đây là Bát-nhã-ba-la-mật-đa? Bạch Thế Tôn! Cái danh đại Bồ-tát ấy 
và cái danh Bát-nhã-ba-la-mật-đa ấy đều không có chỗ trụ, cũng 
chăng phải chẳng có chỗ trụ. Vì sao vậy? Vì cái nghĩa hai danh ấy đã 
không có sở hữu, nên hai danh ấy đều không có chỗ trụ, cũng chăng 
phải chăng có chỗ trụ. Bạch Thế Tôn! Đối với sắc, thọ, tưởng, hành, 
thức, con chăng đắc, chăng thấy, hoặc tập hợp, hoặc phân tán, thì tại 
sao có thể nói đây là sắc, cho đến đây là thức? Bạch Thế Tôn! Cái 
danh của sắc ấy v.v... đều không có chỗ trụ, cũng chẳng phải chăng 
có chỗ trụ. Vì sao vậy? Vì cái nghĩa của cái danh của sắc v.v... đã 
không có sở hữu, nên cái danh của sắc v.v... đều không có chỗ trụ, 
cũng chăng phải chắng có chỗ trụ. 

Bạch Thế Tôn! Đối với nhãn, nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, con 
chăng đắc, chẳng thấy, hoặc tập hợp, hoặc phân tán, thì tại sao có thê 
nói đây là nhãn xứ, cho đến ... đây là ý xứ? Bạch Thế Tôn! Cái danh 
của nhãn xứ ấy v.v... đều không có chỗ trụ, cũng chăng phải chẳng có 
chỗ trụ. Vì sao thế? Vì cái nghĩa của cái danh nhãn xứ v.v... đã không 
có sở hữu, nên cái danh của nhãn xứ v.v... đều không có chỗ trụ, cũng 
chăng phải chăng có chỗ trụ. 

Bạch Thế Tôn! Đối với sắc, thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, con 
chăng đắc, chẳng thấy, hoặc tập hợp, hoặc phân tán, thì tại sao có thê 
nói đây là sắc xứ, cho đến... đây là pháp xứ? Bạch Thế Tôn! Cái 
danh của sắc xứ ấy v.v... đều khống có chỗ trụ, cũng chẳng phải chăng 
có chỗ trụ. Vì sao thế? Vì cái nghĩa của cái danh sắc xứ v.v... đã 
không có sở hữu, nên cái danh sắc xứ v.v... đều không có chỗ trụ, 
cũng chăng phải chắng có chỗ trụ. 

Bạch Thế Tôn! Đối với nhãn giới, sắc giới, nhãn thức giới và 
nhãn xúc, cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra, con chẳng 
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đắc, chẳng thấy, hoặc tập hợp. hoặc phân tán, thì tại sao có thể nói đây 
là nhãn giới, cho đến ... đây là các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh 
ra? Bạch Thế Tôn! Cái danh nhãn giới ấy v.v... đều không có chỗ trụ, 
cũng chẳng phải chẳng có chỗ trụ. Vì sao thế? Vì cái nghĩa của danh 
nhãn giới v.v... đã không có sở hữu, nên cái danh nhãn giới v.v... đều 
không có chỗ trụ, cũng chăng phải chẳng có chỗ trụ. 

Bạch Thế Tôn! Đối với nhĩ giới, thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ 
xúc, cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, con chẳng đắc, chăng 
thấy, hoặc tập hợp, hoặc phân tán, thì tại sao có thê nói đây là nhĩ giới, 
cho đến ... đây là các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra? Bạch Thế 
Tôn! Cái danh nhĩ giới ấy v.v... đều không có chỗ trụ, cũng chăng phải 
chăng có chỗ trụ. Vì sao thế? Vì cái nghĩa của danh nhĩ giới v.v... đã 
không có sở hữu, nên cái danh nhĩ giới v.v... đều không có chỗ trụ, 
cũng chăng phải chăng có chỗ trụ. 

Bạch Thế Tôn! Đối với tỷ giới, hương giới, tỷ thức ĐIỚI Và tỷ 
xúc cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, con chắng đắc, chăng 
thấy, hoặc tập hợp, hoặc phân tán, thì tại sao có thể nói đây là tỷ giới, 
cho đến ... đây là các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra? Bạch Thế 
Tôn! Cái danh tỷ giới ấy v.v... đều không có chỗ trụ, cũng chăng phải 
chăng có chỗ trụ. Vì sao thế? Vì cái nghĩa của danh tỷ giới v.v... đã 
không có sở hữu, nên cái danh tỷ giới v.v... đều không có chỗ trụ, 
cũng chăng phải chắng có chỗ trụ. 

Bạch Thế Tôn! Đối với thiệt giới, vị giới, thiệt thức giới và thiệt 
xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, con chẳng đắc, 
chăng thấy, hoặc tập hợp, hoặc phân tán, thì tại sao có thể nói đây là 
thiệt giới, cho đến ... đây là các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra? 
Bạch Thế Tôn! Cái danh thiệt giới ây v.v... đều không có chỗ trụ, cũng 
chăng phải chẳng có chỗ trụ. Vì sao thế? Vì cái nghĩa của danh thiệt 
giới v.v... đã không có sở hữu, nên cái danh thiệt giới v.v... đều không 
có chỗ trụ, cũng chẳng phải chắng có chỗ trụ. 

Bạch Thế Tôn! Đối với thân giới, xúc giới, thân thức giới và 
thân xúc cùng với các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra, con chẳng 
đắc, chăng thấy, hoặc tập hợp, hoặc phân tán, thì tại sao có thể nói đây 
là thân giới, cho đến ... đây là các thọ do thân xúc làm duyên sanh 
ra? Bạch Thế Tôn! Cái danh thân giới ấy v.v... đều không có chỗ trụ, 
cũng chẳng phải chẳng có chỗ trụ. Vì sao thế? Vì cái nghĩa của danh 
thân giới v.v... đã không có sở hữu, nên cái danh thân giới v.v... đều 
không có chỗ trụ, cũng chăng phải chẳng có chỗ trụ. 


747 


Kinh Đại Bát Nhã Ba La Mật Đa 


Bạch Thế Tôn! Đối với ý giới, pháp giới, ý thức giới và ÿ xúc 
cùng các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, con chẳng đắc, chăng thấy, 
hoặc tập hợp, hoặc phân tán, thì tại sao có thể nói đây là ý giới, cho 
đến ... đây là các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra? Bạch Thế Tôn! Cái 
dành: ý giới ấy v.v... đều không có chỗ trụ, cũng chẳng phải chăng có 
chỗ trụ. Vì sao thế? Vì cái nghĩa của danh ý giới v.v... đã không có sở 
hữu, nên cái danh ý giới v.v... đều không có chỗ trụ, cũng chắng phải 
chăng có chỗ trụ. 

Bạch Thế Tôn! Đối với địa, thủy, hỏa, phong, không, thức giới, 
con chăng đắc, chăng thấy, hoặc tập hợp, hoặc phân tán, thì tại sao có 
thể nói đây là địa giới, cho đến đây là thức giới? Bạch Thế Tôn! Cái 
danh địa giới ấy v.v... đều không có chỗ trụ, cũng chẳng phải chẳng có 
chỗ trụ. Vì sao thế? Vì cái nghĩa của danh địa giới v.v... đã không có 
sở hữu, nên cái danh địa giới v.v... đều không có chỗ trụ, cũng chẳng 
phải chăng có chỗ trụ. 

Bạch Thế Tôn! Đối với thánh để khổ, tập, diệt, đạo, con chẳng 
đắc, chăng thấy, hoặc tập hợp, hoặc phân tán, thì tại sao có thể nói đây 
là thánh để khổ, cho đến đây là thánh để đạo? Bạch Thế Tôn! Cái 
danh thánh để khổ ấy v.v... đều không có chỗ trụ, cũng chẳng phải 
chăng có chỗ trụ. Vì sao thế? Vì cái nghĩa của danh thánh đề khô v.v... 
đã không có sở hữu, nên cái danh thánh để khổ v.v... đều không có 
chỗ trụ, cũng chẳng phải chăng có chỗ trụ. 

Bạch Thế Tôn! Đối với vô minh, hành, thức, danh sắc, lục xứ, 
xúc, thọ, áI, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, con chăng 
đắc, chẳng thấy, hoặc tập hợp, hoặc phân tán, thì tại sao có thể nói đây 
là vô minh, cho đến ... đây là lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não? Bạch 
Thế Tôn! Cái danh vô minh ấy v.v... đều không có chỗ trụ, cũng 
chăng phải chăng có chỗ trụ. Vì sao thế? Vì cái nghĩa của danh vô 
minh v.v... đã không có sở hữu, nên cái danh vô minh v.v... đều không 
có chỗ trụ, cũng chắng phải chắng có chỗ trụ. 

Bạch Thế Tôn! Đối với sự tận diệt của vô minh, cho đến sự tận 
diệt của lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, con chăng đắc, chăng thấy, 
hoặc tập hợp, hoặc phân tán, thì tại sao có thể nói đây là sự tận diệt 
của vô minh, cho đến... đây là sự tận diệt của lão tử, sầu, than, khổ, 
ưu, não? Bạch Thế Tôn! Cái danh tận diệt vô minh ấy v.v... đều không 
có chỗ trụ, cũng chăng phải chẳng có chỗ trụ. Vì sao thế? Vì cái nghĩa 
của danh tận diệt vô minh v.v... đã không có sở hữu, nên cái danh tận 
diệt của vô minh v.v... đều không có chỗ trụ, cũng chắng phải chẳng 
có chỗ trụ. 
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Bạch Thế Tôn! Đối với tham, sân, S1, tất cả triền kiết, tùy miên, 
kiến thủ, bất thiện căn v.v... con chẳng đắc, chăng thấy, hoặc tập hợp, 
hoặc phân tán, thì tại sao có thể nói đây là tham, cho đến đây là bất 
thiện căn v.v...? Bạch Thế Tôn! Cái danh tham ấy v.v... đều không có 
chỗ trụ, cũng chăng phải chăng có chỗ trụ. Vì sao thế? Vì cái nghĩa 
của danh tham v.v... đã không có sở hữu, nên cái danh tham v.v... đều 
không có chỗ trụ, cũng chăng phải chăng có chỗ trụ. 

Bạch Thế Tôn! Đối với bốn tịnh lự, bốn vô lượng, bốn định vô 
sắc, con chẳng đắc, chẳng thấy, hoặc tập hợp, hoặc phân tán, thì tại 
sao có thê nói đây là bốn tịnh lự, cho đến đây là bốn định vô sắc? 
Bạch Thế Tôn! Cái danh bốn định vô sắc ấy v.v... đều không có chỗ 
trụ, cũng chăng phải chăng có chỗ trụ. Vì sao thế? Vì cái nghĩa của 
danh bốn tịnh lự v.v... đã không có sở hữu, nên cái danh bốn tịnh lự 
v.v... đều không có chỗ trụ, cũng chăng phải chăng có chỗ trụ. 
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Bạch Thế Tôn! Đối với năm loại mắt, sáu phép thần thông, con 
chăng đắc, chẳng thấy, hoặc tập hợp, hoặc phân tán, thì tại sao có thể 
nói đây là năm loại mắt, đây là sáu phép thần thông? Bạch Thế Tôn! 
Cái danh năm loại mắt ấy v.v... đều không có chỗ trụ, cũng chẳng phải 
chăng có chỗ trụ. Vì sao thế? Vì cái nghĩa của danh năm loại mắt v.v.. 
đã không có sở hữu, nên cái danh năm loại mắt ... đều không có chỗ 
trụ, cũng chăng phải chẳng có chỗ trụ. 

Bạch Thế Tôn! Đối với ngã, hữu tình, cho đến cái biết, cái thấy, 
con chăng đắc, chăng thấy, hoặc tập hợp, hoặc phân tán, thì tại sao có 
thể nói đây là ngã, hữu tình, cho đến đây là cái biết, cái thấy? Bạch 
Thế Tôn! Cái danh ngã ấy v.v... đều không có chỗ trụ, cũng chăng 
phải chẳng có chỗ trụ. Vì sao thế? Vì cái nghĩa của danh ngã v.v... đã 
không có sở hữu, nên cái danh ngã ... đều không có chỗ trụ, cũng 
chăng phải chẳng có chỗ trụ. 

Bạch Thế Tôn! Đối với tùy niệm Phật, tùy niệm Pháp, tùy niệm 
Tăng, tùy niệm giới, tùy niệm xả, tùy niệm thiên, tùy niệm hơi thở, tùy 
niệm nhàm chán, tùy niệm chết, tùy niệm thân, con chăng đắc, chăng 
thấy, hoặc tập hợp, hoặc phân tán, thì tại sao có thể nói đây là tùy 
niệm Phật, cho đến ... đây là tùy niệm thân? Bạch Thế Tôn! Cái danh 
tùy niệm Phật ấy v.v... đều không có chỗ trụ, cũng chẳng phải chẳng 
có chỗ trụ. Vì sao thế? Vì cái nghĩa của danh tùy niệm Phật v.v... đã 
không có sở hữu, nên cái danh tùy niệm Phật ... đều không có chỗ trụ, 
cũng chăng phải chắng có chỗ trụ. 

Bạch Thế Tôn! Đối với tưởng vô thường, tưởng vô ngã, tưởng 
bắt tịnh, tưởng chết, tưởng tất cả thế gian chẳng đáng vui, tưởng nhàm 
chán ăn uống, tưởng đoạn trừ, tưởng xa lìa, tưởng tịch diệt, con chăng 
đắc, chăng thấy, hoặc tập hợp, hoặc phân tán, thì tại sao có thê nói, 
đây là tưởng vô thường, cho đến ... đây là tưởng tịch diệt? Bạch Thế 
Tôn! Cái danh tưởng vô thường ấy v.v... đều không có chỗ trụ, cũng 
chăng phải chăng có chỗ trụ. Vì sao thế? Vì cái nghĩa của danh tưởng 
vô thường v.v... đã không có sở hữu, nên cái danh tưởng vô thường 
v.v... đều không có chỗ trụ, cũng chăng phải chắng có chỗ trụ. 

Bạch Thế Tôn! Đối với không, vô tướng, vô nguyện, con chẳng 
đắc, chăng thấy, hoặc tập hợp, hoặc phân tán, thì tại sao có thể nói đây 
là không, cho đến ... đây là vô nguyện? Bạch Thế Tôn! Cái danh 
không ấy v.v... đều không có chỗ trụ, cũng chẳng phải chăng có chỗ 
trụ. Vì sao thế? Vì cái nghĩa của danh không v.v... đã không có sở 
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hữu, nên cái danh không v.v... đều không có chỗ trụ, cũng chẳng phải 
chăng có chỗ trụ. 

Bạch Thế Tôn! Đối với bố thí, tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh 
lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, con chăng đắc, chăng thấy, hoặc tập hợp, 
hoặc phân tán, thì tại sao có thể nói, đây là bồ thí Ba-la-mật-đa, cho 
đến ... đây là Bát-nhã-ba-la-mật-đa? Bạch Thế Tôn! Cái danh bố thí 
Ba-la-mật-đa ấy v.v... đều không có chỗ trụ, cũng chắng phải chẳng có 
chỗ trụ. Vì sao thế? Vì cái nghĩa của danh bố thí Ba-la-mật-đa v.v.... 
đã không có sở hữu, nên cái danh bố thí Ba-la-mật-đa v.v... đều không 
có chỗ trụ, cũng chăng phải chăng có chỗ trụ. 

Bạch Thế Tôn! Đối với bốn niệm trụ, bốn chánh đoạn, bốn thần 
túc, năm căn, năm lực, bảy chi đẳng giác, tắm chi thánh đạo, con 
chăng đắc, chăng thấy, hoặc tập hợp, hoặc phân tán, thì tại sao có thê 
nói đây là bốn niệm trụ, cho đến . .. đây là tám chi thánh đạo? Bạch 
Thế Tôn! Cái danh bốn niệm trụ v.v... đều không có chỗ trụ, cũng 
chăng phải chăng có chỗ trụ. Vì sao thế? Vì cái nghĩa của danh bốn 
niệm trụ v.v... đã không có sở hữu, nên cái danh bốn niệm trụ v.v... 
đều không có chỗ trụ, cũng chăng phải chẳng có chỗ trụ. 

Bạch Thế Tôn! Đối với mười lực của Phật, bốn điều không sợ, 
bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hý, đại xả, mười tám 
pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, 
con chăng đắc, chăng thấy, hoặc tập hợp, hoặc phân tán, thì tại sao có 
thể nói đây là mười lực của Phật, cho đến... đây là trí nhất thiết 
tướng? Bạch Thế Tôn! Cái danh mười lực của Phật ấy v.v... đều 
không có chỗ trụ, cũng chăng phải chăng có chỗ trụ. Vì sao thế? Vì 
cái nghĩa của danh mười lực của Phật v.v... đã không có sở hữu, nên 
cái danh mười lực của Phật v.v... đều không có chỗ trụ, cũng chẳng 
phải chăng có chỗ trụ. 

Bạch Thế Tôn! Đối với sự như huyễn, như mộng, như bóng 
đáng, như tiếng vang, như bóng sáng, như hoa hư không, như bóng 
năng, như ảo thành, như trò biến hóa, năm thủ uân v.v... con chăng 
đắc, chẳng thấy, hoặc tập hợp, hoặc phân tán, thì tại sao có thể nói đây 
là như huyễn v.v.. . năm thủ uấn v.v...? Bạch Thế Tôn! Cái danh như 
huyễn v.v... năm thủ uẫn ấy v.v... đều không có chỗ trụ, cũng chăng 
phải chăng có chỗ trụ. Vì sao thế? Vì cái nghĩa của danh như huyễn 
v.v..., năm thủ uân v.v... đã không có sở hữu, nên cái danh như huyễn 
v.v..., năm thủ uẫn v.v... đều không có chỗ trụ, cũng chăng phải chăng 
có chỗ trụ. 
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Bạch Thế Tôn! Đối với tịch tịnh, viễn ly, vô sanh, vô diệt, vô 
nhiễm, vô tịnh, tuyệt chư hý luận, chơn như, pháp giới, pháp tánh, thật 
tế, bình đẳng tánh, tánh ly sanh, con chẳng đắc, chẳng thấy, hoặc tập 
hợp, hoặc phân tán, thì tại sao có thể nói đây là tịch tịnh, cho đến .. 
đây là tánh ly sanh? Bạch Thế Tôn! Cái danh tịch tịnh ấy v.v... đều 
không có chỗ trụ, cũng chắng phải chăng có chỗ trụ. Vì sao thế? Vì 
cái nghĩa của danh tịch tịnh v.v... đã không có sở hữu, nên cái danh 
tịch tịnh v.v... đếu không có chỗ trụ, cũng chăng phải chẳng có chỗ 
trụ. 

Bạch Thế Tôn! Đối với các pháp thường hoặc vô thường, lạc 
hoặc khổ, ngã hoặc vô ngã, tịnh hoặc bát tịnh, không hoặc bất không, 
vô tướng hoặc hữu tướng, vô nguyện hoặc hữu nguyện, tịch tịnh hoặc 
bất tịch tịnh, viễn ly hoặc bất viễn ly, tạp nhiễm hoặc thanh tịnh, sanh 
hoặc diệt, hữu vi hoặc vô vi, hữu lậu hoặc vộ lậu, thiện hoặc phi thiện, 
hữu tội hoặc vô tội, thế gian hoặc xuất thế gian, thuộc sanh tử hoặc 
pháp thuộc Niết-bàn, con chẳng đắc, chăng thấy, hoặc tập hợp, hoặc 
phân tán, thì tại sao có thê nói đây là pháp thường, cho đến... . đây là 
pháp thuộc Niết-bàn? Bạch Thế Tôn! Cái danh thường ấy v.v... đều 
không có chỗ trụ, cũng chăng phải chăng có chỗ trụ. Vì sao thế? Vì 
cái nghĩa của danh thường v.v... đã không có sở hữu, nên cái danh 
thường v.v... đều không có chỗ trụ, cũng chẳng phải chẳng có chỗ trụ. 

Bạch Thế Tôn! Đối với các pháp quá khứ, vị lai hoặc hiện tại, 
thiện, bất thiện hoặc vô ký, sự ràng buộc ở cõi Dục, sự ràng buộc ở cõi 
Sắc hoặc sự ràng buộc ở cõi Vô Sắc, học, vô học hoặc phi học, phi vô 
học, kiến sở đoạn, tu sở đoạn hoặc phi sở đoạn, tại nội, tại ngoại hoặc 
tại lưỡng gian, con chẳng đắc, chăng thấy, hoặc tập hợp, hoặc phân 
tán, thì tại sao có thể nói đây là pháp quá khứ cho đến ... đây là tại 
lưỡng gian? Bạch Thế Tôn! Cái danh quá khứ ấy v.v... đều không có 
chỗ trụ, cũng chăng phải chăng có chỗ trụ. Vì sao thế? Vì cái nghĩa 
của danh quá khứ v.v... đã không có sở hữu, nên cái danh quá khứ 
v.v... đều không có chỗ trụ, cũng chẳng phải chăng có chỗ trụ. 

Bạch Thế Tôn! Đối với tất cả Như Lai Ứng Chánh Đẳng Giác 
và chư Bồ tát, Thanh-văn Tăng v.v... trong vô số thế giới chư Phật ở 
mười phương, con chẳng đắc, chăng thấy, hoặc tập hợp, hoặc phân 
tán, thì tại sao có thể nói đây là mười phương thế giới, cho đến ... đây 
là Thanh-văn Tăng v.v...? Bạch Thế Tôn! Cái danh mười phương thế 
giới ấy v.v... đều không có chỗ trụ, cũng chăng phải chăng có chỗ trụ. 
Vì sao thế? Vì cái nghĩa của danh mười phương thế giới v.v... đã 
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không có sở hữu, nên cái danh mười phương thế giới v.v... đều không 
có chỗ trụ, cũng chẳng phải chắng có chỗ trụ. 

Bạch Thế Tôn! Đối với các pháp đã nói như trên, con chẳng 
đắc, chẳng thấy, hoặc tập hợp, hoặc phân tán, thì tại sao có thể nói đây 
là đại Bồ-tát, đây là Bát-nhã-ba-la-mật-đa? 

Bạch Thế Tôn! Đối với đại Bồ-tát, và đối với Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, con đã chẳng đắc, chẳng thấy, thì tại sao khiến con đem pháp 
tương ưng Bát-nhã-ba-la-mật-đa dạy bảo, trao truyền cho các đại Bà- 
tát. Cho nên, nếu đem pháp ấy mà dạy bảo, trao truyền cho các đại 
Bồ-tát, thì ắt sẽ có sự hồi tiếc. 

Bạch Thế Tôn! Các pháp do nhân duyên hòa hợp đặt bày ra giả 
danh đại Bỏ-tát và Bát-nhã-ba-la-mật-đa. Hai giả danh này, đối với 
năm uân, bắt khả thuyết; đối với mười hai xứ, mười tám giới, sáu giới, 
bón thánh đế, mười hai duyên khởi, bất khả thuyết; đối với tham, sân 
si, tất cả triền kiết, tùy miên, kiến thủ, bất thiện căn v.v... bất khả 
thuyết; đối với bốn tịnh lự, bốn vô lượng, bốn định vô sắc, bất khả 
thuyết; đối với năm loại mắt, sáu phép thần thông, bất khả thuyết; đối 
với ngã, hữu tình, cho đến ... cái biết, cái thấy, bất khả thuyết; đối với 
mười tùy niệm, mười tưởng, bất khả thuyết; đối với không, vô tướng, 
vô nguyện, sáu phép Ba-la-mật-đa, bất khả thuyết; đối với bốn niệm 
trụ cho đến ... tám chi thánh đạo, bất khả thuyết; đối với mười lực của 
Phật, cho đến ... trí nhất thiết tướng, bất khả thuyết; đối với sự như 
huyền, cho đến như sự biến hóa, năm thủ uần v.v... bất khả thuyết; đối 
với tịch tịnh, viễn ly, vô sanh, vô diệt, vô nhiễm, vô tịnh, tuyệt chư hý 
luận, chơn như, pháp giới, pháp tánh, thật tế, tánh bình đẳng, tánh ly 
sanh, bất khả thuyết; đối với pháp thường, vô thường, cho đến pháp 
thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn, bất khả thuyết; đối với pháp quá khứ, vị 
lai, hiện tại, cho đến ... pháp tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian, bắt khả 
thuyết; đối với Phật, Bồ tát hoặc Thanh-văn Tăng v.v... trong vô số thế 
giới ở mười phương bất khả thuyết. Vì sao thế? Vì sự tập hợp, phân 
tán của các pháp như trên đã nói, đều chăng thể đắc, chăng thể thấy 
vậy. Bạch Thế Tôn! Như trên đã nói, cái danh năm uấn v.v... không 
cách nào có thể nói được. Như vậy, cái danh đại Bồ-tát, và Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa cũng không cách nào có thể nói được. Như cái danh giới, 
định, tuệ, giải thoát, giải thoát tri kiến, không cách nào có thể nói 
được. Như vậy, cái danh đại Bồ-tát, và Bát-nhã-ba-la-mật-đa, cũng 
không cách nào có thể nói được. Như Dự-lưu, Nhất-lai, Bắt-hoàn, A- 
la-hán, Độc-giác, Như Lai và cái danh của các pháp ấy, không cách 
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nảo có thê nói được. Như vậy, cái danh đại Bồ-tát, và Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, cũng không cách nào có thể nói được. 

Bạch Thế Tôn! Như tất cả, hoặc hữu danh hoặc vô danh, đều 
không cách nào có thể nói được. Như vậy, cái danh đại Bồ-tát, và cái 
danh Đại Bát-nhã-ba-la-mật-đa, cũng không cách nào có thể nói được. 
Vì sao thế? Vì cái danh các pháp như vậy đều không có chỗ trụ, cũng 
chăng phải chăng có chỗ trụ. Vì sao? VÌ cái nghĩa của các danh â Ấy, đã 
không có sở hữu, nên các danh ấy đều không có chỗ trụ, cũng chẳng 
phải chăng có chỗ trụ. 

Bạch Thế Tôn! Vì con y cứ vào nghĩa ấy, nên đối với các pháp 
chăng đắc, chăng thấy, hoặc tập hợp, hoặc phân tán, thì tại sao có thê 
nói đây là cái danh đại Bồ-tát, đây là cái danh Bát-nhã-ba-la-mật-đa? 

Bạch Thế Tôn! Đối với hai cái, hoặc nghĩa, hoặc danh, con đã 
chăng đắc, chăng thấy, thì tại sao khiến con đem pháp tương ưng Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa dạy bảo, trao truyền cho các đại Bồ-tát? Vì vậy, nếu 
đem pháp này dạy bảo, trao truyền cho các đại Bồ-tát, thì ắt sẽ có sự 
hồi tiếc. 

Bạch Thế Tôn! Nếu đại Bồ-tát được nghe tướng trạng như vậy, 
khi thuyết Bát-nhã-ba-la-mật-đa, tâm chẳng chìm đắm, cũng chăng lo 
âu, hồi hận; tâm ây chẳng kinh hoàng, chăng hãi hùng, chăng SỢ SỆT, 
nên biết đại Bồ-tát ấy, nhất định đã được an trụ bực bắt thối, lấy vô sở 
trụ làm phương tiện để trụ. 

Lúc bấy giờ, Cụ thọ Thiện Hiện lại bạch Phật: Bạch Thế Tôn! 
Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa chăng nên trụ nơi sắc, 
chăng nên trụ nơi thọ, tưởng, hành, thức. Vì sao? Bạch Thế Tôn! Vì 
Sắc, tánh của sắc là không: thọ, tưởng, hành, thức, và tánh của thọ, 
tưởng, hành, thức là không. Bạch Thế Tôn! Sắc ấy chắng phải là 
không sắc, không sắc ấy chăng phải là sắc, sắc chẳng lia không, không 
chăng lìa sắc; sắc tức là không, không tức là sắc; thọ, tưởng, hành, 
thức cũng lại như vậy. Vì vậy, Bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng nên trụ nơi sắc, chăng nên trụ nơi thọ, 
tưởng, hành, thức. 

Bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
chăng nên trụ nơi nhãn xứ, chẳng nên trụ nơi nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ. 
Vì sao? Bạch Thế Tôn! Vì nhãn xứ, tánh của nhãn xứ là không, cho 
đến ý xứ, tánh của ý xứ là không. Bạch Thế Tôn! Nhãn xứ ấy chăng 
phải là cái không nhãn xứ, cái không nhãn xứ ấy chăng phải là nhãn 
xứ; nhãn xứ chắng lìa không, không chắng lìa nhãn xứ; nhãn xứ tức là 
không, không tức là nhãn xứ; nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ cũng lại như 
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vậy. Vì vậy, bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chẳng nên trụ nhãn xứ, cho đến chăng nên trụ ý xứ. 

Bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
chăng nên trụ nơi sắc XỨ, chẳng nên trụ nơi thanh, hương, vị, xúc, 
pháp xứ. Vì sao? Bạch Thế Tôn! Vì Sắc xứ, tánh của sắc xứ là không 
cho đến pháp xứ, tánh của pháp xứ là không. Bạch Thê Tôn! Sắc xứ 
Ấy, chẳng phải là cái không của sắc xứ, cái không của sắc, xứ ấy chẳng 
phải là sắc xứ; sắc xứ chẳng lia không, không chăng lìa sắc xứ; sắc xứ 
tức là không, không tức là sắc xứ; thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ cũng 
lại như vậy. Vì vậy, bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa chắng nên trụ nơi sắc xứ, cho đến chăng nên trụ nơi pháp 
xứ. 

Bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
chăng nên trụ nơi nhãn giới, sắc giới, nhãn thức giới và nhãn xúc cùng 
các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra. Vì sao? Bạch Thế Tôn! Nhãn 
giới, tánh của nhãn giới là không, cho đến các thọ do nhãn xúc làm 
duyên sanh ra, tánh của các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra là 
không. Bạch Thế Tôn! Nhãn giới ây chăng phải là cái không của nhãn 
giới, cái không của nhãn giới ây, chăng phải là nhãn giới; nhãn giới 
chăng lìa không, không chẳng lia nhãn giới; nhãn giới tức là không, 
không tức là nhãn giới; sắc giới, cho đến các thọ do nhãn xúc làm 
duyên sanh ra, cũng lại như vậy. Vì vậy, bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát 
tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chắng nên trụ nơi nhãn giới, cho đến 
chăng phải nên trụ nơi các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra. 

Bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
chăng nên trụ nơi nhĩ giới, thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc cùng 
các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra. Vì sao? Bạch Thế Tôn! Vì nhĩ 
giới, tánh của nhĩ giới là không, cho đến các thọ do nhĩ xúc làm duyên 
sanh ra, tánh của các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra là không. Bạch 
Thế Tôn! Nhĩ giới ấy chắng phải là cái không của nhĩ giới, cái không 
của nhĩ giới ấy chăng phải là nhĩ giới, nhĩ giới chăng lìa không, không 
chăng lìa nhĩ giới; nhĩ giới tức là không, không tức là nhĩ giới; thanh 
giới, cho đến các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra cũng lại như vậy. 
Vì vậy, bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
chăng nên trụ nơi nhĩ giới, cho đến chăng nên trụ nơi các thọ do nhĩ 
xúc làm duyên sanh ra. 

Bạch Thế Tôn! Các đại Bằ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
chăng nên trụ nơi tỷ giới, hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc cùng các 
thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra. Vì sao? Bạch Thế Tôn! Vì tỷ giới, 
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tánh của tỷ giới là không, cho đến các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh 
ra, tánh của các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra là không. Bạch Thế 
Tôn! Tỷ giới ấy chẳng phải là cái không của ty giới; cái không của tỷ 
giới ấy chăng phải là tỷ giới; tỷ giới chăng lìa không, không chăng lìa 
tỷ giới; tỷ giới tức là không, không tức là tỷ giới; hương giới, cho đến 
các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra cũng lại như vậy. Vì vậy, bạch 
Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chẳng nên trụ 
nơi tỷ giới, cho đến chăng nên trụ nơi các thọ do tỷ xúc làm duyên 
sanh ra. 

Bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
chăng nên trụ nơi thiệt giới, vị giới, thiệt thức giới và thiệt xúc cùng 
các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra. Vì sao? Bạch Thế Tôn! Vì 
thiệt giới, tánh của thiệt giới là không, cho đến các thọ do thiệt xúc 
làm duyên sanh ra, tánh của các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra là 
không. Bạch Thế Tôn! Thiệt giới ấy chăng phải là cái không của thiệt 
giới, cái không của thiệt giới ây chăng phải là thiệt giới; thiệt giới 
chăng lìa không, không chăng lìa thiệt giới; thiệt giới tức là không, 
không tức là thiệt giới; vị giới cho đến các thọ do thiệt xúc làm duyên 
sanh ra, cũng lại như vậy. Vì vậy, bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng nên trụ nơi thiệt giới, cho đến 
chăng nên trụ nơi các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra. 

Bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
chăng nên trụ nơi thân giới, xúc giới, thân thức giới và thân xúc cùng 
các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra. Vì sao? Bạch Thế Tôn! Vì 
thân giới, tánh của thân giới là không, cho đến các thọ do thân xúc 
làm duyên sanh ra, tánh của các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra là 
không. Bạch Thế Tôn! Thân giới ấy chẳng phải là cái không của thân 
giới, cái không của thân giới ây chăng phải là thân giới; thân giới 
chăng lìa không, không chẳng lìa thân giới; thân giới tức là không, 
không tức là thân giới; xúc giới, cho đến các thọ do thân xúc làm 
duyên sanh ra cũng lại như vậy. Vì vậy, bạch Thế Tôn! Các đại Bô-tát 
tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng nên trụ nơi thân giới, cho đến 
chăng nên trụ nơi các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra. 

Bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
chăng nên trụ nơi ý giới, pháp giới, ý thức giới và ý xúc cùng các thọ 
do ý xúc làm duyên sanh ra. Vì sao? Bạch Thế Tôn! Vì ý giới, tánh 
của ý giới là không, cho đến các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, tánh 
của các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra là không. Bạch Thế Tôn! Ý 
giới ấy, chẳng phải là cái không của ý giới, cái không của ý giới ấy 
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chăng phải là ý giới; ý giới chăng lìa không, không chẳng lìa ý giới; ý 
giới tức là không, không tức là ý giới; pháp giới, cho đến các thọ do ý 
xúc làm duyên sanh ra cũng lại như vậy. Vì vậy, bạch Thế Tôn! Các 
đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng nên trụ nơi ý giới, cho 
đến chắng nên trụ nơi các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra. 

Bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
chăng nên trụ nơi địa giới, chăng nên trụ nơi thủy, hỏa, phong, không, 
thức giới. Vì sao? Bạch Thế Tôn! Vì địa giới và tánh của địa giới là 
không; thủy, hỏa, phong, không, thức giới, và tánh của thủy, hỏa, 
phong, không, thức giới là không. Bạch Thế Tôn! Địa giới ấy, chăng 
phải là cái không của địa giới, cái không của địa giới ấy, chăng phải là 
địa giới; địa giới chăng lìa không, không chăng lìa địa giới; địa giới 
tức là không, không tức là địa giới; thủy, hỏa, phong, không, thức giới 
cũng lại như vậy. Vì vậy, bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa, chẳng nên trụ nơi địa giới, chắng nên trụ nơi thủy, 
hỏa, phong, không, thức giới. 

Bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
chăng nên trụ nơi thánh đề khổ, chăng nên trụ nơi thánh đề tập, diệt, 
đạo. Vì sao? Bạch Thế Tôn! Vì thánh đề khổ và tánh của thánh để khổ 
là không, thánh để tập, diệt, đạo, và tánh của thánh đề tập, diệt, đạo là 
không. Bạch Thế Tôn! Thánh đề khô ấy, chăng phải là cái không của 
thánh đề khô, cái không của thánh để khổ ấy, chẳng phải là thánh đế 
khổ; thánh để khổ chăng lìa không, không chăng lìa thánh để khổ; 
thánh đế khô tức là không, không tức là thánh để khổ; thánh đế tập, 
diệt, đạo cũng lại như vậy. Vì vậy, bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chẳng nên trụ nơi thánh đế khổ, cũng 
chăng nên trụ nơi thánh đề tập, diệt, đạo. 

Bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
chăng nên trụ nơi vô minh, chăng nên trụ nơi hành, thức, danh sắc, lục 
xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sâu, than, khổ, ưu, não. Vì sao? 
Bạch Thế Tôn! Vì vô minh và tánh của vô minh là không, cho đến lão 
tử, sầu, than, khổ, ưu, não và tánh của lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não là 
không. Bạch Thế Tôn! Vô minh ấy, chăng phải là cái không của vô 
minh, cái không của vô minh ấy, chăng phải là vô minh; vô minh 
chăng lìa không, không chăng lìa vô minh; vô minh tức là không, 
không tức là vô minh; hành cho đến lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não 
cũng lại như vậy. Vì vậy, bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa, chẳng nên trụ nơi vô minh, cho đến chẳng nên trụ 
nơi lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não. 
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Bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
chăng nên trụ nơi bốn tịnh lự, chăng nên trụ nơi bốn vô lượng, bốn 
định vô sắc. Vì sao? Bạch Thế Tôn! Vì bốn tịnh lự và tánh của bốn 
tịnh lự là không, bốn vô lượng, bốn định vô sắc và tánh của bốn vô 
lượng, bốn định vô sắc là không. Bạch Thế Tôn! Bốn tịnh lự Ấy, chăng 
phải là cái không của bốn tịnh lự, cái không của bốn tịnh lự ấy, chăng 
phải là bốn tịnh lự; bốn tịnh lự chẳng lìa không, không chăng lìa bốn 
tịnh lự; bốn tịnh lự tức là không, không tức là bốn tịnh lự; bốn vô 
lượng, bốn định vô sắc cũng lại như vậy. Vì vậy, bạch Thế Tôn! Các 
đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng nên trụ nơi bốn tịnh 
lự, chăng nên trụ nơi bốn vô lượng, bốn định vô sắc. 

Bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
chăng nên trụ nơi năm loại mắt, chăng nên trụ nơi sáu phép thần 
thông. Vì sao? Bạch Thế Tôn! Vì năm loại mắt và tánh của năm loại 
mắt là không, sáu phép thân thông và tánh của sáu phép thần thông là 
không. Bạch Thế Tôn! Năm loại mắt ấy, chẳng phải là cái không của 
năm loại mắt, cái không của năm loại mắt ấy, chăng phải là năm loại 
mắt; năm loại mắt chăng lia không, không chăng lia năm loại mắt; 
năm loại mắt tức là không, không tức là năm loại mắt; sáu phép thần 
thông cũng lại như vậy. Vì vậy, bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng nên trụ nơi năm loại mắt, chẳng nên trụ 
nơi sáu phép thần thông. 

Bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
chăng nên trụ nơi bố thí Ba-la-mật-đa, chăng nên trụ nơi tịnh giới, an 
nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa. Vì sao? Bạch Thế Tôn! 
Vì bố thí Ba-la-mật-đa và tánh của bố thí Ba-la-mật-đa là không, cho 
đến Bát-nhã-ba-la-mật-đa và tánh của Bát-nhã-ba-la-mật-đa là không. 
Bạch Thế Tôn! Bồ thí Ba-la-mật-đa ấy, chắng phải là cái không của 
bố thí Ba-la-mật-đa, cái không của bồ thí Ba-la-mật-đa ấy, chăng phải 
là bố thí Ba-la-mật-đa; bố thí Ba-la-mật-đa chăng lìa không, không 
chăng lìa bố thí Ba-la-mật-đa; bồ thí Ba-la-mật-đa tức là không, không 
tức là bố thí Ba-la-mật-đa; tịnh giới cho đến Bát-nhã-ba-la-mật-đa 
cũng lại như vậy. Vì vậy, bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa, chẳng nên trụ nơi bố thí Ba-la-mật-đa, cho đến 
chăng nên trụ nơi Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
chăng nên trụ nơi bốn niệm trụ, chăng nên trụ nơi bốn chánh đoạn, 
bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chi đăng giác, tám chi thánh đạo. 
Vì sao? Bạch Thế Tôn! Vì bốn niệm trụ và tánh của bốn niệm trụ là 
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không, cho đến tám chi thánh đạo và tánh của tám chi thánh đạo là 
không. Bạch Thế Tôn! Bốn niệm trụ ấy, chăng phải là cái không của 
bốn niệm trụ, cái không của bốn niệm trụ Ấy, chăng phải là bốn niệm 
trụ; bốn niệm trụ chẳng lìa không, không chăng lìa bốn niệm trụ; bốn 
niệm trụ tức là không, không tức là bốn niệm trụ; bốn chánh đoạn cho 
đến tám chi thánh đạo cũng lại như vậy. Vì vậy, bạch Thế Tôn! Các 
đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng nên trụ nơi bốn niệm 
trụ, cho đến chăng nên trụ nơi tám chi thánh đạo. 

Bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
chăng nên trụ nơi mười lực của Phật, chăng nên trụ nơi bốn điều 
không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, 
mười tám pháp Phật bắt cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng. Vì sao? Bạch Thế Tôn! Vì mười lực của Phật và tánh của mười 
lực của Phật là không, cho đến trí nhất thiết tướng và tánh của trí nhất 
thiết tướng là không. Bạch Thế Tôn! Mười lực của Phật ấy, chẳng 
phải là cái không của mười lực của Phật, cái không của mười lực của 
Phật Ấy, chăng phải là mười lực của Phật; mười lực của Phật chẳng la 
không, không chăng lia mười lực của Phật; mười lực của Phật tức là 
không, không tức là mười lực của Phật; bốn điều không sợ cho đến trí 
nhất thiết tướng cũng lại như vậy. Vì vậy, bạch Thế Tôn! Các đại Bồ- 
tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng nên trụ nơi mười lực của 
Phật, cho đến chăng nên trụ nơi trí nhất thiết tướng. 

Bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
chăng nên trụ vào các văn tự, chăng nên trụ vào sự dẫn giải của các 
văn tự, hoặc một lời dẫn giải, hoặc hai lời dẫn giải, hoặc nhiều lời dẫn 
giải. Vì sao? Bạch Thế Tôn! Vì các văn tự và tánh của các văn tự là 
không, sự dẫn giải của các văn tự và tánh của sự dẫn giải của các văn 
tự là không. Bạch Thế Tôn! Các văn tự Ấy, chăng phải là cái không 
của các văn tự, cái không của các văn tự ấy, chẳng phải là các văn tự; 
các văn tự chẳng lìa không, không chắng lìa các văn tự; các văn tự tức 
là không, không tức là các văn tự; sự dẫn giải của các văn tự cũng lại 
như vậy. Vì vậy, bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa chăng nên trụ vào các văn tự, chăng nên trụ vào sự dẫn giải 
của các văn tự. 

Bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
chăng nên trụ vào các pháp thường, vô thường hoặc chăng nên trụ vào 
các pháp lạc hoặc khổ, ngã hoặc vô ngã, tịnh hoặc bắt tịnh, tịch tịnh 
hoặc bắt tịch tịnh, viễn ly hoặc bất viễn ly. Vì sao? Bạch Thế Tôn! Vì 
các pháp thường, vô thường và tánh của các pháp thường, vô thường 
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là không, cho đến các pháp viễn ly, bất viễn ly và tánh của các pháp 
viễn ly, bất viễn ly là không. Bạch Thế Tôn! Các pháp thường, vô 
thường ấy chẳng phải là cái không của các pháp thường, vô thường; 
cái không của các pháp thường, vô thường ấy chăng phải là các pháp 
thường, vô thường: các pháp thường, vô thường chẳng lìa không, 
không chẳng la các pháp thường, vô thường: các pháp thường, vô 
thường tức là không, không tức là các pháp thường, vô thường; các 
pháp khô lạc cho đến các pháp viễn ly, bất viễn ly cũng lại như vậy. 
Vì vậy, bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
chăng nên trụ vào các pháp thường, vô thường, cho đến chăng nên trụ 
nơi các pháp viễn ly, bất viễn ly. 

Bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
chăng nên trụ vào chơn như, chăng nên trụ vào pháp giới, pháp tánh, 
thật tế, tánh bình đănh, tánh ly sanh. Vì sao? Bạch Thế Tôn! Vì chơn 
như và tánh của chơn như là không, cho đến tánh ly sanh và tánh của 
tánh ly sanh là không. Bạch Thế Tôn! Chơn như ây chăng phải là cái 
không của chơn như, cái không của chơn như ấy chẳng phải là chơn 
như; chơn như chẳng lìa không, không chẳng lìa chơn như; chơn như 
tức là không, không tức là chơn như; pháp giới cho đến tánh ly sanh 
cũng lại như vậy. Vì vậy, bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa, chẳng nên trụ vào chơn như, cho đến chăng nên trụ 
vào tánh ly sanh. 

Bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
chăng nên trụ vào tất cả pháp môn Đà-la-ni, chẵng nên trụ vào tất cả 
pháp môn Tam-ma-địa . Vì sao? Bạch Thế Tôn! Vì tất cả pháp môn 
Đà-la-ni và tánh của tất cả pháp môn Đả-la-ni là không, tất cả pháp 
môn Tam-ma-địa và tánh của tất cả pháp môn Tam-ma-địa là không. 
Bạch Thế Tôn! Tất cả pháp môn Đà-la-ni ấy chăng phải là cái không 
của tất cả pháp môn Đà-la-mi, cái không của tất cả pháp môn Đà-la-nI 
ẫy chẳng phải là tất cả pháp môn Đà-la-ni; tất cả pháp môn Đà-la-m 
chăng lia không, không chăng lìa các pháp tất cả pháp môn Đà-la-m; 
tất cả pháp môn Đà-la-ni tức là không, không tức là tất cả pháp môn 
Đà-la-ni; tất cả pháp môn Tam-ma-địa cũng lại như vậy. Vì vậy, Bạch 
Thế Tôn! Các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng nên trụ 
vào tất cả pháp môn Đả-la-ni, chẳng nên trụ vào tất cả pháp môn Tam- 
ma-đỊa . 

Lúc bẩy giờ, Cụ thọ Thiện Hiện lại bạch Phật: Bạch Thế Tôn! 
Nếu đại Bồ-tát, không có phương tiện thiện xảo, khi tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa, thì bị cái chấp ngã, ngã sở ràng buộc, quấy nhiễu, cho 
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nên tâm liền trụ vào sắc, trụ vào thọ, tưởng, hành, thức. Vì do sự trụ 
này nên đối với sắc khởi lên sự gia hạnh, đối với thọ, tưởng, hành, 
thức khởi lên sự gia hạnh. Vì do sự gia hạnh này, nên chẳng thê nhiếp 
thọ Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chẳng thể tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
chăng thể viên mãn Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chẳng thể hoàn thành trí 
nhất thiết tướng. 

Bạch Thế Tôn! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, 
khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, thì bị cái chấp ngã, ngã sở ràng 
buộc, quấy nhiễu, nên tâm liền trụ vào nhãn xứ, trụ vào nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xứ. Vì do sự trụ này, nên đối với nhãn xứ khởi lên sự gia hạnh, 
cho đến đối với ý xứ khởi lên sự gia hạnh. Vì do sự gia hạnh này, nên 
chăng thê nhiếp thọ Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chẳng thể tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa, chăng thể viên mãn Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng thể 
hoàn thành trí nhất thiết tướng. 

Bạch Thế Tôn! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, 
khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, thì bị cái chấp ngã, ngã sở ràng 
buộc, quấy nhiễu, nên tâm liền trụ vào sắc xứ, trụ vào thanh, hương, 
vị, xúc, pháp xứ. Vì do sự trụ nảy, nên đối với sắc xứ, khởi lên sự gia 
hạnh, cho đến đối với pháp xứ khởi lên sự gia hạnh. Vì do sự gia hạnh 
nảy, nên chăng thể nhiếp thọ Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng thể tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng phải thể viên mãn Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
chăng thể hoàn thành trí nhất thiết tướng. 

Bạch Thế Tôn! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, 
khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, thì bị cái chấp ngã, ngã SỞ rằng 
buộc, quấy nhiễu, nên tâm liền trụ vào nhãn giới, trụ vào sắc giới, 
nhãn thức giới và nhãn xúc, cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh 
ra. Vì do sự trụ này, nên đối với nhãn giới khởi lên sự gia hạnh, cho 
đến đối với các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra khởi lên sự gia 
hạnh. Vì do sự gia hạnh này, nên chăng thể nhiếp thọ Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chăng thể tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng thể viên mãn 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng thê hoàn thành trí nhất thiết tướng. 

Bạch Thế Tôn! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, 
khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, thì bị cái chấp ngã, ngã sở ràng 
buộc, quấy nhiễu, nên tâm liền trụ vào nhĩ giới, trụ vào thanh giới, nhĩ 
thức giới và nhĩ xúc, cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra. Vì do 
sự trụ này, nên đối với nhĩ giới khởi lên sự gia hạnh, cho đến đối với 
các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, khởi lên sự gia hạnh. Vì do sự 
gia hạnh này, nên chăng thể nhiếp thọ Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chẳng 
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thể tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng thể viên mãn Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chẳng thể hoàn thành trí nhất thiết tướng. 

Bạch Thế Tôn! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, 
khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, thì bị cái chấp ngã, ngã sở ràng 
buộc, quấy nhiễu, nên tâm liền trụ vảo tỷ giới, trụ vào hương giới, tỷ 
thức giới và tỷ xúc, cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra. Vì do 
sự trụ này, nên đối với tỷ giới khởi lên sự gia hạnh, cho đến đối với 
các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra khởi lên sự gia hạnh. Vì do sự gia 
hạnh nảy, nên chắng thể nhiếp thọ Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng thể tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chắng thể viên mãn Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
chăng thể hoàn thành trí nhất thiết tướng. 

Bạch Thế Tôn! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, 
khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, thì bị cái chấp ngã, ngã sở ràng 
buộc, quấy nhiễu, nên tâm liền trụ vào thiệt giới, trụ vào vị giới, thiệt 
thức giới và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra. Vì 
do sự trụ này, nên đối với thiệt giới khởi lên sự gia hạnh, cho đến đối 
với các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra khởi lên sự gia hạnh. Vì do 
sự gia hạnh này, nên chăng thê nhiếp thọ Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chẳng 
thể tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chẳng thể viên mãn Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chăng thể hoàn thành trí nhất thiết tướng. 

Bạch Thế Tôn! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, 
khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, thì bị cái chấp ngã, ngã sở ràng 
buộc, quấy nhiễu, nên tâm liền trụ vào thân giới, trụ vào xúc giới, thân 
thức giới và thân xúc cùng các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra. Vì 
do sự trụ này, nên đối với thân giới khởi lên sự gia hạnh, cho đến đối 
với các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra khởi lên sự gia hạnh. Vì do 
sự gia hạnh này, nên chẳng thể nhiếp thọ Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chẳng 
thể tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng thể viên mãn Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chăng thê hoàn thành trí nhất thiết tướng. 

Bạch Thế Tôn! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, 
khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, thì bị cái chấp ngã, ngã sở ràng 
buộc, quấy nhiễu, nên tâm liền trụ vào ý giới, trụ vào pháp giới, ý thức 
giới và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra. Vì do sự trụ 
này, nên đối với ý giới khởi lên sự gia hạnh, cho đến đối với các thọ 
do ý xúc làm duyên sanh ra khởi lên sự gia hạnh. Vì do sự gia hạnh 
nảy, nên chăng thể nhiếp thọ Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng thể tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng thể viên mãn Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
chăng thể hoàn thành trí nhất thiết tướng. 
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Bạch Thế Tôn! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, 
khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, thì bị cái chấp ngã, ngã sở ràng 
buộc, quấy nhiễu, nên tâm liền trụ vào địa giới, trụ vào thủy, hỏa, 
phong, không, thức giới. Vì do sự trụ này, nên đối với địa giới khởi 
lên sự gia hạnh, cho đến đối với thức giới khởi lên sự gia hạnh. Vì do 
sự gia hạnh nảy, nên chăng thê nhiếp thọ Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chẳng 
thể tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng thể viên mãn Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chẳng thể hoàn thành trí nhất thiết tướng. 

Bạch Thế Tôn! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, 
khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, thì bị cái chấp ngã, ngã sở ràng 
buộc, quấy nhiễu, nên tâm liền trụ vào thánh đề khổ, trụ vào thánh để 
tập, diệt, đạo. Vì do sự trụ này, nên đối với thánh đề khổ khởi lên sự 
gia hạnh, đối với thánh đề tập, diệt, đạo khởi lên sự gia hạnh. Vì do sự 
gia hạnh này, nên chăng thể nhiếp thọ Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chẳng 
thể tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chẳng thể viên mãn Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chăng thê hoàn thành trí nhất thiết tướng. 

Bạch Thế Tôn! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, 
khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, thì bị cái chấp ngã, ngã sở ràng 
buộc, quấy nhiễu, nên tâm liền trụ vào vô minh, trụ vào hành, thức, 
danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khổ, ưu, 
não. Vì do sự trụ này, nên đối với vô minh khởi lên sự gia hạnh, cho 
đến đối với lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não khởi lên sự gia hạnh. Vì do 
sự gia hạnh này, nên chẳng thể nhiếp thọ Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chẳng 
thể tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng thể viên mãn Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chăng thê hoàn thành trí nhất thiết tướng. 

Bạch Thế Tôn! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, 
khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, thì bị cái chấp ngã, ngã sở ràng 
buộc, quấy nhiễu, nên tâm liền trụ vào bốn tịnh lự, trụ vào bốn vô 
lượng, bốn định vô sắc. Vì do sự trụ này, nên đối với bốn tịnh lự khởi 
lên sự gia hạnh, đối với bốn vô lượng, bốn định vô sắc khởi lên sự gia 
hạnh. Vì do sự gia hạnh này, nên chẳng thể nhiếp thọ Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chăng thể tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng thể viên mãn 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng thê hoàn thành trí nhất thiết tướng. 

Bạch Thế Tôn! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, 
khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, thì bị cái chấp ngã, ngã sở ràng 
buộc, quấy nhiễu, nên tâm liền trụ vào năm loại mắt, trụ vào sáu phép 
thần thông. Vì do sự trụ này, nên đối với năm loại mắt khởi lên SỰ g1a 
hạnh, đối với sáu phép thần thông khởi lên sự gia hạnh. Vì do sự gia 
hạnh này, nên chẳng thể nhiếp thọ Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chẳng thể tu 


764 


Tập 01, Quyền 37, Phẩm Vô Trụ 


hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chắng thể viên mãn Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
chăng thể hoàn thành trí nhất thiết tướng. 

Bạch Thế Tôn! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, 
khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, thì bị cái chấp ngã, ngã sở ràng 
buộc, quấy nhiễu, nên tâm liền trụ vào bố thí Ba-la-mật-đa, trụ vào 
tịnh giới, an nhẫn, tinh tắn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa. Vì do sự trụ 
này, nên đối với bố thí Ba-la-mật-đa khởi lên sự gia hạnh, cho đến đối 
với Bát-nhã-ba-la-mật-đa khởi lên sự gia hạnh. Vì do sự gia hạnh này, 
nên chắng thể nhiếp thọ Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng thể tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa, chăng thể viên mãn Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng 
thê hoàn thành trí nhất thiết tướng. 

Bạch Thế Tôn! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, 
khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, thì bị cái chấp ngã, ngã sở ràng 
buộc, quấy nhiễu, nên tâm liền trụ vào bốn niệm trụ, trụ vào bốn 
chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chi đăng giác, tắm 
chi thánh đạo. Vì do sự trụ nảy, nên đối với bốn niệm trụ khởi lên sự 
gia hạnh, cho đến đối với tám chỉ thánh đạo khởi lên sự gia hạnh. Vì 
do sự gia hạnh này, nên chẳng thể nhiếp thọ Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
chăng thê tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chẳng thể viên mãn Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa, chẳng thê hoàn thành trí nhất thiết tướng. 

Bạch Thế Tôn! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, 
khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, thì bị cái chấp ngã, ngã sở ràng 
buộc, quấy nhiễu, nên tâm liền trụ vào mười lực của Phật, trụ vào bốn 
điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, đại 
xả, mười tắm pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất 
thiết tướng. Vì do sự trụ này, nên đối với mười lực của Phật khởi lên 
sự gia hạnh, cho đến đối với trí nhất thiết tướng khởi lên sự gia hạnh. 
Vì do sự gia hạnh này, nên chắng thê nhiếp thọ Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
chăng thê tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chẳng thể viên mãn Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa, chẳng thể hoàn thành trí nhất thiết tướng. 

Bạch Thế Tôn! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, 
khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, thì bị cái chấp ngã, ngã sở ràng 
buộc, quấy nhiễu, nên tâm liền trụ vào các văn tự, trụ vào sự dẫn giải 
của các văn tự, hoặc một lời dẫn giải, hoặc hai lời dẫn giải, hoặc nhiều 
lời dẫn giải. Vì do sự trụ này, nên đối với văn tự khởi lên sự gia hạnh, 
đối với sự dẫn giải của các văn tự khởi lên sự gia hạnh. Vì do sự gia 
hạnh này, nên chẳng thể nhiếp thọ Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chẳng thể tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chắng thể viên mãn Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
chăng thể hoàn thành trí nhất thiết tướng. 
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Bạch Thế Tôn! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, 
khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, thì bị cái chấp ngã, ngã sở ràng 
buộc, quấy nhiễu, nên tâm liền trụ vào các pháp thường, hoặc vô 
thường, trụ vào các pháp lạc, hoặc khổ, ngã hoặc vô ngã, tịnh hoặc bất 
tịnh, tịch tịnh hoặc bất tịch tịnh, viễn ly hoặc bất viễn ly. Vì do sự trụ 
này, nên đối với các pháp thường, hoặc vô thường khởi lên sự gia 
hạnh, cho đến đối với các pháp viễn ly, bất viễn ly khởi lên sự gia 
hạnh. Vì do sự gia hạnh này, nên chăng thể nhiếp thọ Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chăng thể tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng thể viên mãn 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng thê hoàn thành trí nhất thiết tướng. 

Bạch Thế Tôn! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, 
khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, thì bị cái chấp ngã, ngã sở ràng 
buộc, quấy nhiễu, nên tâm liền trụ vảo tất cả pháp môn Đà-la-n1, trụ 
vào tất cả pháp môn Tam-ma-địa . Vì do sự trụ này, nên đối với tất cả 
pháp môn Đà-la-ni khởi lên sự gia hạnh, đối với tất cả pháp môn Tam- 
ma-địa khởi lên sự gia hạnh. Vì do sự gia hạnh nảy, nên chẳng thê 
nhiếp thọ Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng thể tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, chăng thê viên mãn Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chẳng thể hoàn thành trí 
nhất thiết tướng. Vì sao? 

Bạch Thế Tôn! Vì sắc chăng nên nhiếp thọ; nên thọ, tưởng, 
hành, thức chăng nên nhiếp thọ; sắc đã chăng nên nhiếp thọ, thì liền 
chăng phải sắc; thọ, tưởng, hành, thức đã chẳng nên nhiếp thọ, liền 
chăng phải là thọ, tưởng, hành, thức. Vì sao vậy? Vì bản tánh là 
không; cho đến tất cả pháp môn Đà-la-ni chắng nên nhiếp thọ, tất cả 
pháp môn Tam-ma-địa chẳng nên nhiếp thọ; pháp môn Đà-la-ni đã 
chăng nên nhiếp thọ, thì liền chẳng phải là pháp môn Đả-la-n; pháp 
môn Tam-ma-địa đã chẳng nên nhiếp thọ, thì liên chăng phải là pháp 
môn Tam-ma-địa. Vì sao vậy? Vì bản tánh là không. Cái nhiếp thọ, tu 
hành, viên mãn Bát-nhã-ba-la-mật-đa, cũng chẳng nên nhiếp thọ. Như 
vậy, Bát-nhã-ba-la-mật-đa chẳng nên nhiếp thọ, thì liền chăng phải là 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. Vì sao vậy? Vì bản tánh là không. Như vậy, đại 
Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nên dùng bản tánh không 
mà quán tất cả pháp. Khi khởi lên quán này, thì đối với tất cả pháp, 
tâm không sở hành, đó gọi là sự nhiếp thọ Tam-ma-địa của đại Bô-tát. 
Tam-ma-địa này vi diệu, thù thắng, rộng lớn vô lượng, có khả năng 
tập hợp tác dụng vô biên, vô ngại, mà tất cả Thanh-văn, Độc-giác 
không có được. Trí nhất thiết tướng đã hoàn thành đó, cũng chẳng nên 
nhiếp thọ. Như vậy, trí nhất thiết tướng đã chắng nên nhiếp thọ, thì 
liền chắng phải là trí nhất thiết tướng. Vì sao vậy? Vì nội không, ngoại 
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không, nội ngoại không, không không, đại không, thắng nghĩa không, 
hữu vi không, vô vi không, tất cảnh không, vô tế không, tản không, vô 
biến dị không, bản tánh không, tự tướng không, cộng tướng không, 
nhất thiết pháp không, bất khả đắc không, vô tánh không, tự tánh 
không, vô tánh tự tánh không. Vì sao vậy? Bạch Thế Tôn! Trí nhất 
thiết tướng này chẳng phải thủ đắc tướng mả fu đắc. Vì sao vậy? Vì 
những cái thủ đắc tướng đều là phiền não! Tướng là những gì? Đó là 
tướng sắc, tướng thọ, tưởng, hành, thức; cho đến tướng của tất cả pháp 
môn Đà-la-ni, tướng của tất cả pháp môn Tam-ma-địa . Đối với các 
tướng này mà ai đắm vào, gọi là phiền não. Nếu ai thủ đắc tướng mà 
tu đắc trí nhất thiết tướng, thì người tu hành dõng mãnh, đối với Trí 
nhất thiết trí, chăng nên tín giải. Tướng của tín giải ấy là những gì? Đó 
là, đối với Bát-nhã-ba-la-mật-đa, phát sanh lòng tin sâu xa, thanh tịnh. 
Do sức hiểu biết thù thắng mà tư duy, quán sát trí nhất thiết trí, không 
dùng tướng làm phương tiện, cũng chắng phải dùng phi tướng làm 
phương tiện, vì tướng và phi tướng đều không thể thủ đắc. Người tu 
hành dõng mãnh ấy, tuy do sức tín giải mà quay về với Phật pháp, nên 
gọi là người tùy tín hành, nhưng có khả năng dùng bản tánh không mà 
ngộ nhập trí nhất thiết trí. Đã ngộ nhập rồi, chẳng thủ đắc tướng sắc, 
chăng thủ đắc tướng thọ, tưởng, hành, thức, cho đến chẳng thủ đắc 
tướng tất cả pháp môn Đà-la-ni, chăng thủ, đắc tướng tất cả pháp môn 
Tam-ma-địa. Vì sao? Vì tự tướng của tất cả pháp đều không, nên 
năng thủ, sở thủ đều chẳng thể nắm bắt được. Như vậy, người tu hành 
chăng dùng nội đắc hiện quán mà quán trí nhất thiết trí, chăng dùng 
ngoại đắc hiện quán mà quán trí nhất thiết trí, chắng dùng nội ngoại 
đắc hiện quán mà quán trí nhất thiết trí, chẳng dùng vô trí đắc hiện 
quán mà quán trí nhất thiết trí, chăng dùng dư đắc hiện quán mà quán 
trí nhất thiết trí, cũng chẳng dùng bất đắc hiện quán mà quán trí nhất 
thiết trí. Vì sao vậy? Người tu hành dõng mãnh Ấy, chăng thấy Sở quán 
là trí nhất thiết trí, chẳng thấy năng quán là Bát nhã, chẳng thấy người 
quán và chỗ dựa vào để quán. Người tu hành dõng mãnh ây, chăng 
phải đối với nội sắc mà quán trí nhất thiết trí, chẳng phải đối với nội 
thọ, tưởng, hành, thức mà quán trí nhất thiết trí; chăng phải đối với 
ngoại sắc mà quán trí nhất thiết trí; chăng phải đối với ngoại thọ, 
tưởng, hành, thức mà quán trí nhất thiết trí; chẳng phải đối với nội, 
ngoại sắc mà quán trí nhất thiết trí, chăng phải đối với nội, ngoại thọ, 
tưởng, hành, thức mà quán trí nhất thiết trí, cũng chăng phải lìa sắc mà 
quán trí nhất thiết trí, cũng chăng phải lìa thọ, tưởng, hành, thức mà 
quán trí nhất thiết trí, cho đến chắng phải đối với tất cả pháp môn nội 
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Đà-la-ni mà quán trí nhất thiết trí, chăng phải đối với tất cả pháp môn 
nội Tam-ma-địa mà quán trí nhất thiết trí, chăng phải đối với tất cả 
pháp môn ngoại Đà-la-ni mà quán trí nhất thiết trí, chăng phải đối với 
tất cả pháp môn ngoại Tam-ma-địa mà quán trí nhất thiết trí; chăng 
phải đối với tất cả pháp môn nội ngoại Đà-la-ni mà quán trí nhất thiết 
trí, chăng phải đối với tất cả pháp môn nội ngoại Tam-ma-địa mà quán 
trí nhất thiết trí, cũng. chăng lia tất cả pháp môn Đà-la-ni mà quán trí 
nhất thiết trí, cũng chăng lìa tất cả pháp môn Tam-ma-địa mà quán trí 
nhất thiết trí. Vì sao? Vì, hoặc nội, hoặc ngoại, hoặc nội, ngoại, hoặc 
lia nội, ngoại đều chẳng thể nắm bắt được. Người tu hành đõng mãnh 
ấy, dùng các pháp môn lìa tướng như vậy v.v... đối với trí nhất thiết trí 
phát sanh tín giải sâu xa. Vì do tín giải này, nên đối với tất cả pháp, 
không thủ đắc đắm trước, vì thật tướng của các pháp chắng thể nắm 
bắt được. Như vậy, người tu hành dùng pháp môn lia tướng đối với trí 
nhất thiết trí, đắc tín giải rồi, đối với tất cả pháp đều không thủ đắc 
tướng, cũng chẳng tư duy về cái vô tướng của các pháp, vì tướng, vô 
tướng của các pháp đều chăng thê năm bắt được. Như vậy, Người tu 
hành do sức thăng giải nên đối với tất cả pháp chăng thủ, chẳng xả, vì 
trong thật tướng của pháp chẳng thủ, chẳng xả. Khi ấy, Người tu hành 
kia, đối với sự tín giải của mình, cho đến đối với Niết-bàn, cũng chẳng 
thủ đắc đắm trước. Vì sao? Vì bản tánh của tất cả pháp đều là không, 
chăng thể nắm bắt được. 

Bạch Thế Tôn! Đại Bồ-tát, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, cũng lại như 
vậy, đối với tất cả pháp, vì không có chỗ thủ đắc đắm trước, nên có 
khả năng từ bờ bên này qua bờ bên kia. Nếu đối với các pháp còn chút 
ít thủ đắc đắm trước, thì chăng thể qua được bờ bên kia. Vì vậy, khi 
đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng nên thủ đắc tất cả sắc, 
chăng nên thủ đắc tất cả thọ, tưởng, hành, thức, vì tất cả pháp không 
có chỗ thủ đắc, cho đến chăng thủ đắc tất cả pháp môn Đà-la-ni, chăng 
thủ đắc tất cả Pháp môn Tam-ma-địa, vì tắt cả pháp cũng đều không 
có cái thủ đắc. Đại Bằ- tát Ấy, tuy đối với tất cả sắc, tất cả thọ, tưởng, 
hành, thức, cho đến tất cả pháp môn Đà-la-ni, tất cả pháp môn Tam- 
ma-địa, hoặc tổng, hoặc biệt, đều không có cái thủ đắc mà chỉ dùng 
bổn nguyện để tu hành bốn niệm trụ, cho đến tám chi thánh đạo, vì 
chưa viên mãn, và dùng bốn nguyện để tu chứng mười lực của Phật, 
cho đến trí nhất thiết tướng, vì chưa hoàn thành. Ở trong khoảng thời 
gian đó, hoàn toàn chẳng dùng không thủ đắc tất cả tướng mà nhập 
Niết-bàn. Đại Bồ-tát Ấy, tuy có khả năng viên mãn bốn niệm trụ, cho 
đến tám chi thánh đạo, và có khả năng hoàn thành mười lực của Phật, 
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cho đến trí nhất thiết tướng mà chăng thấy bốn niệm trụ, cho đến tám 
chi thánh đạo, và chăng thấy mười lực của Phật, cho đến trí nhất thiết 
tướng. Vì sao vậy? Vì bốn niệm trụ Ấy, tức chăng phải bốn niệm trụ, 
cho đến tám chi thánh đạo, tức chăng phải tám chi thánh đạo và mười 
lực của Phật, tức chẳng phải mười lực của Phật, cho đến trí nhất thiết 
tướng, tức chăng phải trí nhất thiết tướng. Vì tắt cả pháp chẳng phải là 
pháp, cũng chăng phải là phi pháp. Đại Bồ-tát ấy, khi tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa, đối VỚI tất cả pháp, tuy không có chỗ thủ đắc, mà có khả 
năng hoàn thành tất cả sự nghiệp. 


Quyển Thứ 37 
HẾT 
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X. PHẨM BÁT NHÃ HÀNH TƯỚNG 
01 


Lại nữa, Bạch Thế Tôn! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa, nên quán như thế này: Cái gì là Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa? Vì sao gọi là Bát-nhã-ba-la-mật-đa?2 Ai tu Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa? Bát-nhã-ba-la-mật-đa này dùng để làm gì? Như 
vậy, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, thẩm xét, 
quán sát kỹ, nếu là pháp không có sở hữu, chẳng thể nắm bắt 
được, đó là Bát-nhã-ba-la-mật-đa. Ở trong cái không có sở 
hữu, chẳng thể nắm bắt được, thì lấy cái gì để vặn hỏi! 

Khi ấy, Xá Lợi Tử hỏi Thiện Hiện: Trong đó, pháp nào là 
không có sở hữu, chăng thể năm bắt được? 

Thiện Hiện đáp: Đó là pháp Bát-nhã-ba-la-mật-đa, không có sở 
hữu, chẳng thể nắm bắt được; pháp tịnh lự, tinh tấn, an nhẫn, tịnh ĐIỚI, 
bố thí Ba-la-mật-đa, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được. Vì 
sao? Vì do nội không, ngoại không, nội ngoại không, không không, 
đại không, thắng nghĩa không, hữu vi không, vô vi không, tất cánh 
không, vô tế không, tản không, vô biến dị không, bản tánh không, tự 
tướng không, cộng tướng không, nhất thiết pháp không, bất khả đắc 
không, vô tánh không, tự tánh không, vô tánh tự tánh không. 

Xá Lợi Tử! Sắc pháp không có sở hữu, chắng thể nắm bắt 
được; pháp thọ, tưởng, hành, thức, không có sở hữu, chẳng thể năm 
bắt được. Xá Lợi Tử! Nhãn xứ pháp không có sở hữu, chẳng thể năm 
bắt được; nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ pháp không có sở hữu, chẳng thể 
năm bắt được; sắc xứ pháp không có sở hữu, chẳng thể nắm bắt được; 
thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ pháp không có sở hữu, chăng thể năm 
bắt được. Xá Lợi Tử! Nhãn giới pháp không có sở hữu, chăng thể nắm 
bắt được; pháp sắc giới, nhãn thức giới và nhãn xúc cùng các thọ do 
nhãn xúc làm duyên sanh ra, không có sở hữu, chắng thể nắm bắt 
được; nhĩ giới pháp không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được; pháp 
thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên 
sanh ra, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được; tỷ giới pháp không 
có sở hữu, chăng thể nắm bắt được; pháp hương giới, tỷ thức giới và 
tỷ xúc cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, không có sở hữu, 
chăng thể năm bắt được; thiệt giới pháp không có sở hữu, chăng thể 
năm bắt được; pháp vị giới, thiệt thức giới và thiệt xúc cùng các thọ 
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do thiệt xúc làm duyên sanh ra, không có sở hữu, chẳng thể năm bắt 
được. Thân giới pháp không có sở hữu, chắng thể năm bắt được; pháp 
xúc giới, thân thức giới và thân xúc cùng các thọ do thân xúc làm 
duyên sanh ra, không có sở hữu, chắng thể nắm bắt được. Ý giới pháp 
không có sở hữu, chăng thê nắm bắt được; pháp pháp giới, ý thức giới 
và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, không có sở hữu, 
chăng thể nắm bắt được. 

Xá Lợi Tử! Địa giới pháp không có sở hữu, chẳng thể năm bắt 
được; thủy, hỏa, phong, không, thức giới pháp không có sở hữu, 
chăng thể nắm bắt được. 

Xá Lợi Tử! Pháp thánh đề khổ không có sở hữu, chẳng thể nắm 
bắt được; pháp thánh đề tập. diệt, đạo không có sở hữu, chăng thể năm 
bắt được. 

Xá Lợi Tử! Pháp vô minh không có sở hữu, chắng thể năm bắt 
được; pháp hành, thức, danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, 
lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não không có sở hữu, chăng thể nắm bắt 
được. 

Xá Lợi Tử! Pháp không nội không có sở hữu, chẳng thể nắm 
bắt được; pháp không ngoại, không nội ngoại, không không, không 
lớn, không thắng nghĩa, không hữu vi, không vô vi, không rốt ráo, 
không không biên giới, không tản mạn, không không đổi khác, không 
bản tính, không tự tướng, không cộng tướng, không tất cả pháp, không 
chăng thể năm bắt được, không không tánh, không tự tánh, không 
không tánh tự tánh không có sở hữu, chăng thể năm bắt được. 

Xá Lợi Tử! Pháp bốn tịnh lự không có sở hữu, chăng thể nắm 
bắt được; pháp bốn vô lượng, bốn định vô sắc không có sở hữu, chăng 
thể năm bắt được. 

Xá Lợi Tử! Pháp năm loại mắt không có sở hữu, chăng thể nắm 
bắt được; pháp sáu phép thần thông không có sở hữu, chăng thể nắm 
bắt được. 

Xá Lợi Tử! Pháp bốn niệm trụ không có sở hữu, chẳng thể nắm 
bắt được; pháp bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy 
chi đăng giác, tám chi thánh đạo không có sở hữu, chăng thể nắm bắt 
được. 

Xá Lợi Tử! Pháp mười lực của Phật không có sở hữu, chẳng thể 
năm bắt được; pháp bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, 
đại từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, trí nhất 
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thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng không có sở hữu, chắng thể 
nắm bắt được. 

Xá Lợi Tử! Pháp chơn như không có sở hữu, chắng thể nắm bắt 
được; pháp pháp giới, pháp tánh, pháp trụ, pháp định, thật tế, tánh 
bình đắng, tánh ly sanh không có sở hữu, chẳng thê năm bắt được. 

Xá Lợi Tử! Pháp Dự-lưu không có sở hữu, chăng thể năm bắt 
được; pháp Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán, Độc-giác không có sở hữu, 
chăng thể nắm bắt được. 

Xá Lợi Tử! Pháp Bồ tát không có sở hữu, chăng thể nắm bắt 
được; pháp Như Lai không có sở hữu, chẳng thê năm bắt được. 

Xá Lợi Tử! Nói tóm lại: Thường hoặc vô thường, lạc hoặc khổ, 
ngã hoặc vô ngã, tịnh hoặc bất tịnh, không hoặc bất không, vô tướng 
hoặc hữu tướng, vô nguyện hoặc hữu nguyện, tịch tịnh hoặc bất tịch 
tịnh, viễn ly hoặc bắt viễn ly, tạp nhiễm hoặc thanh tịnh, sanh hoặc 
diệt, hữu vi hoặc vô vi, hữu lậu hoặc vô lậu, thiện hoặc phi thiện, hữu 
tội hoặc vô tội, thế gian hoặc xuất thế gian, thuộc sanh tử hoặc thuộc 
Niết-bàn, quá khứ, vị lai hoặc hiện tại, thiện, bất thiện hoặc vô ký, sự 
ràng buộc trong cõi Dục, sự ràng buộc trong cõi Sắc hoặc sự ràng 
buộc trong cõi Vô Sắc, học, vô học, hoặc phi học phi vô học, kiến sở 
đoạn, tu sở đoạn hoặc phi sở đoạn, tại nội, tại ngoại, hoặc tại lưỡng 
gian, các pháp như vậy, đều không có sở hữu, chẳng thể nắm bắt 
được. Vì sao vậy? Vì do nội không, ngoại không, nội ngoại không, 
không không, đại không, thắng nghĩa không, hữu vi không, vô vi 
không, tất cánh không, vô tế không, tản không, vô biến dị không, bản 
tánh không, tự tướng không, cộng tướng không, nhất thiết pháp không, 
bất khả đắc không, vô tánh không, tự tánh không, vô tánh tự tánh 
không. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
mà thâm xét, quán sát kỹ tất cả các pháp như trên, đều không có sở 
hữu, chăng thể nắm bắt được, thì tâm không chìm đắm, cũng chăng lo 
âu, hối tiếc; tâm ấy chẳng kinh hoàng, chẳng sợ sệt, chăng hãi hùng. 
Nên biết, đại Bồ-tát ấy, đối với Bát-nhã-ba-la-mật-đa, có khả năng 
thường chẳng xa lìa. 

Khi ấy, Xá Lợi Tử hỏi Thiện Hiện: Vì duyên cớ gì mà biết là 
các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, đối với Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa có khả năng thường chẳng xa lìa? 

Thiện Hiện đáp: Vì đại Bồ-tát khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, biết như thật về Bát-nhã-ba-la-mật-đa, lìa tự tánh Bát-nhã-ba-la- 
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mật-đa; biết như thật về tịnh lự, tinh tắn, an nhẫn, tịnh giới, bố thí Ba- 
la-mật-đa, lìa tự tánh tịnh lự cho đến bồ thí Ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Do đó, nên biết các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa ấy, đối với Bát-nhã-ba-la-mật-đa có khả năng thường chẳng 
xa la. 

Xá Lợi Tử! Vì đại Bồ-tát ấy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
biết như thật về sắc, lìa tự tánh sắc; biết như thật về thọ, tưởng, hành, 
thức, lìa tự tánh thọ, tưởng, hành, thức; biết như thật về nhãn xứ, lìa tự 
tánh nhãn xứ; biết như thật về nhĩ, 4ÿ, thiệt, thân, ý xứ, lìa tự tánh nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý xứ; biết như thật về sắc xứ, lìa tự tánh sắc xứ; biết như 
thật về thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, lìa tự tánh thanh, hương, vị, 
xúc, pháp xứ; biết như thật về nhãn giới, lìa tự tánh nhãn giới; biết 
như thật về sắc giới, nhãn thức giới và nhãn xúc cùng các thọ do nhãn 
xúc làm duyên sanh ra, lìa tự tánh sắc giới, cho đến các thọ do nhãn 
xúc làm duyên sanh ra; biết như thật về nhĩ giới, lìa tự tánh nhĩ giới; 
biết như thật về thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc cùng các thọ do 
nhĩ xúc làm duyên sanh ra, lìa tự tánh thanh giới cho đến các thọ do 
nhĩ xúc làm duyên sanh ra; biết như thật về tỷ giới, lìa tự tánh tỷ giới; 
biết như thật về hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc, cùng các thọ do tỷ 
xúc làm duyên sanh ra, lìa tự tánh hương giới cho đến các thọ do tỷ 
xúc làm duyên sanh ra; biết như thật về thiệt giới, lìa tự tánh thiệt giới; 
biết như thật về vị giới, thiệt thức giới và thiệt xúc cùng các thọ do 
thiệt xúc làm duyên sanh ra, lìa tự tánh vị giới cho đến các thọ do thiệt 
xúc làm duyên sanh ra; biết như thật về thân giới, lìa tự tánh thân giới; 
biết như thật về xúc giới, thân thức giới và thân xúc cùng các thọ do 
thân xúc làm duyên sanh ra, lìa tự tánh xúc giới cho đến các thọ do 
thân xúc làm duyên sanh ra; biết như thật về ý giới, lìa tự tánh ý giới; 
biết như thật về pháp giới, ý thức giới và ý xúc cùng các thọ do ý xúc 
làm duyên sanh ra, lìa tự tánh pháp giới cho đến các thọ do ý xúc làm 
duyên sanh ra; biết như thật về địa giới, lìa tự tánh địa giới; biết như 
thật về thủy, hỏa, phong, không, thức giới, lia tự tánh thủy, hỏa, 
phong, không, thức giới; biết như thật về thánh để khổ, lìa tự tánh 
thánh đề khổ; biết như thật về thánh đề tập. diệt, đạo, lìa tự tánh thánh 
đề tập, diệt, đạo; biết như thật về vô minh, lìa tự tánh vô minh; biết 
như thật về hành, thức, danh sắc, lục xứ, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, 
sầu, than, khổ, ưu, não, lìa tự tánh hành cho đến lão tử, sầu, than, khổ, 
ưu, não; biết như thật về cái không nội, lìa tự tánh cái không nội; biết 
như thật về cái không ngoại, cái không nội ngoại, cái không không, 
cái không lớn, cái không thắng nghĩa, cái không hữu vi, cái không vô 
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vi, cái không rốt ráo, cái không không biên giới, cái không tản mạn, 
cái không không đổi khác, cái không bồn tánh, cái không tự tướng, cái 
không cộng tướng, cái không tất cả pháp, cái không chăng thể nắm bắt 
được, cái không không tánh, cái không tự tánh, cái không không tánh 
tự tánh; lìa tự tánh cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự 
tánh; biết như thật về bốn tịnh lự, lìa tự tánh bốn tịnh lự; biết như thật 
về bốn vô lượng, bốn định vô sắc, lìa tự tánh bốn vô lượng, bốn định 
vô sắc; biết như thật về năm loại mắt, lìa tự tánh năm loại mắt; biết 
như thật về sáu phép thần thông, lìa tự tánh sáu phép thần thông; biết 
như thật về bốn niệm trụ, lìa tự tánh bốn niệm trụ; biết như thật về bốn 
chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chi đẳng giác, tám 
chi thánh đạo, lìa tự tánh bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ thánh đạo; 
biết như thật về mười lực của Phật, lìa tự tánh mười lực của Phật; biết 
như thật về bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại 
bi, đại hý, đại xả, mười tám pháp Phật bắt cộng, trí nhất thiết, trí đạo 
tướng, trí nhất thiết tướng, lìa tự tánh bốn điều không sợ cho đến trí 
nhất thiết tướng; biết như thật về chơn như, lìa tự tánh chơn như; biết 
như thật vê pháp giới, pháp tánh, trụ pháp, định pháp, thật tế, tánh 
bình đắng, tánh ly sanh, lìa tự tánh pháp giới cho đến tánh ly sanh; 
biết như thật về Dự-lưu, lìa tự tánh Dự-lưu; biết như thật về Nhất-lai, 
Bắt-hoàn, A-la-hán, Độc-giác, lìa tự tánh Nhất-lai cho đến Độc-giác; 
biết như thật về Bồ tát, lìa tự tánh Bồ tát; biết như thật về Như Lai, lìa 
tự tánh Như Lai; biết như thật về pháp thường, vô thường, lìa tự tánh 
pháp thường, vô thường; biết như thật về pháp lạc, khổ, ngã, vô ngã, 
tịnh, bất tịnh, không, bất không, vô tướng, hữu tướng, vô nguyện, hữu 
nguyện, tịch tịnh, bắt tịch tịnh, viễn ly, bất viễn ly, tạp nhiễm, thanh 
tịnh, sanh, diệt, hữu vị, vô vi, hữu lậu, vô lậu, thiện, phi thiện, hữu tội, 
vô tội, thế gian, xuất thế gian, thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn, lìa tự 
tánh pháp lạc, khổ cho đến pháp thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn; biết 
như thật về pháp quá khứ, vị lai, hiện tại, lìa tự tánh pháp quá khứ, vị 
lai, hiện tại; biết như thật về pháp thiện, bất thiện, vô ký, sự ràng buộc 
trong cõi Dục, sự ràng buộc trong cõi Sắc, sự ràng buộc trong cõi Vô 
Sắc, học, vô học, phi học phi vô học, kiến sở đoạn, tu sở đoạn, phi sở 
đoạn, tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian, lìa tự tánh pháp thiện, bất thiện, 
vô ký cho đến tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian. 

Xá Lợi Tử! Do đó nên biết, các đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa ấy, đối với Bát-nhã-ba-la-mật-đa, có khả năng thường chẳng 
xa lìa. 
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Khi Ấy, Xá Lợi Tử hỏi Thiện Hiện: Cái gì là tự tánh của Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa? Cải gì là tự tánh của tịnh lự, tĩnh tấn, an nhẫn, tịnh 
giới, bố thí Ba-la-mật-đa? Cho đến cái gì là tự tánh của pháp tại nội, 
tại ngoại, tại lưỡng gian? 

Thiện Hiện đáp: Vô tánh là tự tánh của Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
vô tánh là tự tánh của tịnh lự, tinh tấn, an nhẫn, tịnh giới, bố thí Ba-la- 
mật-đa, cho đến vô tánh là tự tánh của pháp tại nội, tại ngoại, tại lưỡng 
ø1an. 

Xá Lợi Tử! Do đó, nên biết Bát-nhã-ba-la-mật-đa, lìa tự tánh 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; tịnh lự, tinh tấn, an nhẫn, tịnh giới, bố thí Ba- 
la-mật-đa, lìa tự tánh tịnh lự cho đến tự tánh bố thí Ba-la-mật-đa; cho 
đến pháp tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian, lìa tự tánh pháp tại nội, tại 
ngoại, tại lưỡng gian. 

Xá Lợi Tử! Bát-nhã-ba-la-mật-đa, lìa tướng Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa; tịnh lự, tinh tấn, an nhẫn, tịnh giới, bố thí Ba-la-mật-đa, lìa tướng 
tịnh lự cho đến bó thí Ba-la-mật-đa; cho đến pháp tại nội, tại ngoại, tại 
lưỡng gian, lia tướng pháp tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian. 

Xá Lợi Tử! Tự tánh cũng lìa tự tánh, tướng cũng lìa tướng: tự 
tánh cũng lìa tướng, tướng cũng lìa tự tánh; tướng của tự tánh cũng lìa 
tự tánh của tướng, tự tánh của tướng cũng lìa tướng của tự tánh. 

Khi ấy, Xá Lợi Tử nói với Thiện Hiện: Nếu đại Bồ-tát mà học 
những pháp ở trên, thì có khả năng hoàn thành trí nhất thiết tướng. 

Thiện Hiện đáp: Đúng vậy! Đúng vậy! Đúng như Ngài nói, nếu 
đại Bồ-tát học những pháp trên, thì có khả năng hoàn thành trí nhất 
thiết tướng! Vì sao vậy? Xá Lợi Tử! Vì đại Bồ-tát ấy biết tất cả pháp 
không sanh, không hoàn thành. 

Xá Lợi Tử hỏi: Do nhân duyên gì mà tất cả pháp không sanh, 
không hoàn thành? 

Thiện Hiện đáp: Vì sắc là không, nên sự sanh và hoàn thành của 
sắc chăng thể nắm bắt được; vì thọ, tưởng, hành, thức là không, nên sự 
sanh và hoàn thành của thọ, tưởng, hành, thức chăng thể nắm bắt 
được; vì nhãn xứ là không, nên sự sanh và hoàn thành của nhãn xứ 
chăng thể nắm bắt được; vì nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là không, nên sự 
sanh và hoàn thành của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ chăng thể năm bắt 
được; vì sắc xứ là không, nên sự sanh và hoàn thành của sắc xứ chẳng 
thể nắm bắt được; vì thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là không, nên sự 
sanh và hoàn thành của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ chăng thê nắm 
bắt được; vì nhãn giới, sắc giới, nhãn thức giới và nhãn xúc, cùng các 
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thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra là không, nên sự sanh và hoàn 
thành của nhãn giới cho đến các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra 
chăng thể năm bắt được; vì nhĩ giới, thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ 
xúc, cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra là không, nên sự sanh 
và hoàn thành của nhĩ giới cho đến các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh 
ra chăng thê năm bắt được; vì tỷ giới, hương giới, tỷ thức giới và tỷ 
xúc, cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra là không, nên sự sanh 
và hoàn thành của tỷ giới cho đến các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra 
chăng thể năm bắt được; vì thiệt giới, vị giới, thiệt thức giới và thiệt 
xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra là không, nên sự sanh 
và hoàn thành của thiệt giới cho đến các thọ do thiệt xúc làm duyên 
sanh ra chăng thể năm bắt được; vì thân giới, xúc giới, thân thức giới 
và thân xúc cùng các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra là không, nên 
sự sanh và hoàn thành của thân giới cho đến các thọ do thân xúc làm 
duyên sanh ra chắng thể nắm bắt được; vì ý giới, pháp giới, ý thức 
giới và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra là không, nên 
sự sanh và hoàn thành của ý giới cho đến các thọ do ý xúc làm duyên 
sanh ra chẳng thể nắm bắt được; vì địa giới là không, nên sự sanh và 
hoàn thành của địa giới chăng thể nắm bắt được; vì thủy, hỏa, phong, 
không, thức giới là không, nên sự sanh và hoàn thành của thủy, hỏa, 
phong, không, thức giới chăng thể nắm bắt được; vì thánh đề khổ là 
không, nên sự sanh và hoản thành của thánh đề khổ chăng thể năm bắt 
được; vì thánh đề tập, diệt, đạo là không, nên sự sanh và hoàn thành 
của thánh để tập, diệt, đạo chăng thể nắm bắt được; vì vô minh là 
không, nên sự sanh và hoàn thành của vô minh chăng thê nắm bắt 
được; vì hành, thức, danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão 
tử, sầu, than, khổ, ưu, não là không, nên sự sanh và hoàn thành của 
hành cho đến lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não chăng thể nắm bắt được; 
vì cái không nội là không, nên sự sanh và hoàn thành của cái không 
nội chăng thể nắm bắt được; vì cái không ngoại, cái không nội ngoại, 
cái không không, cái không lớn, cái không thắng nghĩa, cái không hữu 
vi, cái không vô vi, cái không rốt ráo, cái không không biên giới, cái 
không tản mạn, cái không không đôi khác, cái không bản tánh, cái 
không tự tướng, cái không cộng tướng, cái không tất cả pháp, cái 
không chắng thể nắm bắt được, cái không không tánh, cái không tự 
tánh, cái không không tánh tự tánh là không, nên sự sanh và hoàn 
thành của cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh 
chăng thể năm bắt được; vì bốn tịnh lự là không, nên sự sanh và hoàn 
thành của bốn tịnh lự chăng thể nắm bắt được; vì bốn vô lượng, bốn 
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định vô sắc là không, nên sự sanh và hoàn thành của bốn vô lượng, 
bốn định vô sắc chăng thể nắm bắt được; vì năm loại mắt là không, 
nên sự sanh và hoàn thành của năm loại mắt chăng thể nắm bắt được; 
vì sáu phép thần thông là không, nên sự sanh và hoàn thành của sáu 
phép thần thông chẳng thể năm bắt được; vì bố thí Ba-la-mật-đa là 
không, nên sự sanh và hoàn thành của bố thí Ba-la-mật-đa chẳng thê 
năm bắt được; vì tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa là không, nên sự sanh và hoàn thành của tịnh giới cho đến Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa chẳng thể nắm bắt được; vì bốn niệm trụ là không, 
nên sự sanh và hoàn thành của bốn niệm trụ chăng thể nắm bắt được; 
vì bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chi đẳng giác, 
tám chi thánh đạo là không, nên sự sanh và hoàn thành của bốn chánh 
đoạn cho đến tám chi thánh đạo chăng thể năm bắt được; vì mười lực 
của Phật là không, nên sự sanh và hoàn thành của mười lực của Phật 
chăng thể nắm bắt được; vì bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông 
suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, trí 
nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng là không, nên sự sanh và 
hoàn thành của bốn điều không sợ cho đến trí nhất thiết tướng chẳng 
thể năm bắt được; vì chơn như là không, nên sự sanh và hoàn thành 
của chơn như chẳng thể nắm bắt được; vì pháp giới, pháp tánh, pháp 
trụ, pháp định, thật tế, tánh bình đẳng, tánh ly sanh là không, nên sự 
sanh và hoàn thành của pháp giới cho đến tánh ly sanh chẳng thể năm 
bắt được; vì Dự-lưu là không, nên sự sanh và hoàn thành của Dự-lưu 
chăng thể nắm bắt được; vì Nhất-lai, Bắt-hoàn, A-la-hán, Độc-giác là 
không, nên sự sanh và hoàn thành của Nhất-lai cho đến Độc-giác 
chăng thể nắm bắt được; vì Bồ tát là không, nên sự sanh và hoàn thành 
của Bồ tát chăng thể nắm bắt được; vì Như Lai là không, nên sự sanh 
và hoàn thành của Như Lai chăng thể nắm bắt được; vì pháp thường, 
vô thường là không, nên sự sanh và hoàn thành của pháp thường, vô 
thường chăng thể năm bắt được; vì pháp lạc, khô, ngã, vô ngã, tịnh, 
bất tịnh, không, bất không, vô tướng, hữu tướng, vô nguyện, hữu 
nguyện, tịch tịnh, bất tịch tịnh, viễn ly, bất viễn ly, tạp nhiễm, thanh 
tịnh, sanh, diệt, hữu vi, vô vi, hữu lậu, vô lậu, thiện, bất thiện, hữu tội, 
vô tội, thế gian, xuất thế gian, thuộc sanh tử, thuộc Niết-bàn là không, 
nên sự sanh và hoàn thành của pháp lạc, khổ cho đến thuộc sanh tử, 
thuộc Niết-bàn chăng thể năm bắt được; vì pháp quá khứ, vị lai, hiện 
tại là không, nên sự sanh và hoàn thành của pháp quá khứ, vị lai, hiện 
tại chăng thể nắm bắt được; vì pháp thiện, bắt thiện, vô ký, sự ràng 
buộc ở cõi Dục, sự ràng buộc ở cõi Sắc, sự ràng buộc ở cõi Vô Sắc, 
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học, vô học, phi học phi vô học, kiến sở đoạn, tu sở đoạn, phi sở đoạn, 
tại nội, tại ngoại, tại lưỡng gian là không, nên sự sanh và hoàn thành 
của pháp thiện, bất thiện, vô ký cho đến tại nội, tại ngoại, tại lưỡng 
gian chăng thể năm bắt được. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát học Bát-nhã-ba-la-mật-đa như vậy, 
thì liền tiếp cận trí nhất thiết tướng; đại Bồ-tát ấy tiếp cận như thật trí 
nhất thiết tướng như vậy, nên được thân thanh tịnh, được lời thanh 
tịnh, được ý thanh tịnh, được tướng thanh tịnh; đại Bồ-tát ẫy được như 
thật thân thanh tịnh, được lời thanh tịnh, được ý thanh tịnh, được 
tướng thanh tịnh như vậy, nên chẳng sanh tâm câu hành tham, chăng 
sanh tâm câu hành sân, chăng sanh tâm câu hành si, chẳng sanh tâm 
câu hành mạn, chẳng sanh tâm câu hành siêm cuồng, chăng sanh tâm 
câu hành san tham, chăng sanh tâm câu hành tất cả kiến thủ. Đại Bồ- 
tát ấy, vì do chăng sanh tâm câu hành tham cho đến chẳng sanh tâm 
câu hành tất cả kiến thủ, nên rốt ráo chăng đọa vào trong thai nữ nhân, 
thường được hóa sanh, cũng vĩnh viễn không sanh vào các đường ác, 
trừ khi vì nhân duyên làm lợi lạc hữu tình; từ cõi Phật này đến cõi 
Phật khác, cung kính cúng dường, tôn trọng, ngợi khen chư Phật Thế 
Tôn, thành thục hữu tình, nghiêm tịnh cõi Phật, cho đến chứng đắc 
quả vị Giác ngộ cao tột, thường chẳng lìa Phật. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát, muốn được công đức thù thắng lợi 
lạc như trên, thì nên học Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng nên xa lìa. 

Lúc bấy giờ, Cụ thọ Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Nếu 
đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, hoặc tu hành về sắc, hoặc tu hành về tướng của sắc, thì chăng 
phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành về thọ, tưởng, 
hành, thức, hoặc tu hành về tướng của thọ, tưởng, hành, thức, chẳng 
phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành về cái thường, vô 
thường của sắc, hoặc tu hành về cái tướng thường, vô thường của sắc, 
chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành về cái 
thường, vô thường của thọ, tưởng, hành, thức, hoặc tu hành về cái 
tướng thường, vô thường của thọ, tưởng, hành, thức, chẳng phải là tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành về cái lạc, khổ của sắc, hoặc 
tu hành về cái tướng lạc, khổ của sắc, chăng phải là tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa; hoặc tu hành về cái lạc, khổ của thọ, tưởng, hành, thức, 
hoặc tu hành về cái tướng lạc, khô của thọ, tưởng, hành, thức, chăng 
phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành về cái ngã, vô ngã 
của sắc, hoặc tu hành về cái tướng ngã, vô ngã của sắc, chăng phải là 
tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành về cái ngã, vô ngã của 
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thọ, tưởng, hành, thức, hoặc tu hành về cái tướng ngã, vô ngã của thọ, 
tưởng, hành, thức, chẳng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc 
tu hành về cái tịnh, bất tịnh của sắc, hoặc tu hành về cái tướng tịnh, 
bất tịnh của sắc, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu 
hành về cái tịnh, bất tịnh của thọ, tưởng, hành, thức, hoặc tu hành về 
cái tướng tịnh, bất tịnh của thọ, tưởng, hành, thức, chẳng phải là tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành về cái không, bất không của 
sắc, hoặc tu hành về cái tướng không, bất không của sắc, chẳng phải là 
tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành về cái không, bất không 
của thọ, tưởng, hành, thức, hoặc tu hành về cái tướng không, bất 
không của thọ, tưởng, hành, thức, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa; hoặc tu hành về cái vô tướng, hữu tướng của sắc, hoặc tu 
hành về cái tướng vô tướng, hữu tướng của sắc, chẳng phải là tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành về cái vô tướng, hữu tướng của 
thọ, tưởng, hành, thức, hoặc tu hành về cái tướng vô tướng, hữu tướng 
của thọ, tưởng, hành, thức, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa; hoặc tu hành về cái vô nguyện, hữu nguyện của sắc, hoặc tu hành 
về cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của sắc, chăng phải là tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành về cái vô nguyện, hữu nguyện của 
thọ, tưởng, hành, thức, hoặc tu hành về cái tướng vô nguyện, hữu 
nguyện của thọ, tưởng, hành, thức, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa; hoặc tu hành về cái tịch tịnh, bất tịch tịnh của sắc, hoặc tu 
hành về cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của sắc, chẳng phải là tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành về cái tịch tịnh, bất tịch tịnh của 
thọ, tưởng, hành, thức, hoặc tu hành về cái tướng tịch tịnh, bất tịch 
tịnh của thọ, tưởng, hành, thức, chẳng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa; hoặc tu hành về cái viễn ly, bắt viên ly của sắc, hoặc tu hành 
về cái tướng viễn ly, bất viễn ly của sắc, chẳng phải là tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành về cái viễn ly, bắt viễn ly của thọ, 
tưởng, hành, thức, hoặc tu hành về cái tướng viễn ly, bất viễn ly của 
thọ, tưởng, hành, thức, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 
Bạch Thế Tôn! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, 
thì khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc tu hành nhãn xứ, hoặc tu 
hành cái tướng nhãn xứ, chẳng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
hoặc tu hành nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, hoặc tu hành cái tướng nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý xứ, chẳng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu 
hành cái thường, vô thường của nhãn xứ, hoặc tu hành cái tướng 
thường, vô thường của nhãn xứ, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa; hoặc tu hành cái thường, vô thường của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
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xứ, hoặc tu hành cái tướng thường, vô thường của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xứ, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái lạc, 
khổ của nhãn xứ, hoặc tu hành cái tướng lạc, khổ của nhãn xứ, chẳng 
phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái lạc, khổ của 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, hoặc tu hành về cái tướng lạc, khổ của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý xứ, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu 
hành về cái ngã, vô ngã của nhãn xứ, hoặc tu hành về cái tướng ngã, 
vô ngã của nhãn xứ, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc 
tu hành cái ngã, vô ngã của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, hoặc tu hành cái 
tướng ngã, vô ngã của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, chẳng phải là tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái tịnh, bất tịnh của nhãn xứ, 
hoặc tu hành cái tướng tịnh, bất tịnh của nhãn xứ, chẳng phải là tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái tịnh, bất tịnh của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý xứ, hoặc tu hành cái tướng tịnh, bất tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xứ, chắng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành 
cái không, bất không của nhãn xứ, hoặc tu hành cái tướng không, bất 
không của nhãn xứ, chẳng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc 
tu hành cái không, bất không của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, hoặc tu 
hành cái tướng không, bất không của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, chẳng 
phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái vô tướng, hữu 
tướng của nhãn xứ, hoặc tu hành cái tướng vô tướng, hữu tướng của 
nhãn xứ, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái 
vô tướng, hữu tướng của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, hoặc tu hành cái 
tướng vô tướng, hữu tướng của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, chăng phải là 
tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái vô nguyện, hữu 
nguyện của nhãn xứ, hoặc tu hành cái tướng vô nguyện, hữu nguyện 
của nhãn xứ, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu 
hành cái vô nguyện, hữu nguyện của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, hoặc tu 
hành về cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, 
chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái tịch tịnh, 
bắt tịch tịnh của nhãn xứ, hoặc tu hành cái tướng tịch tịnh, bất tịch 
tịnh của nhãn xứ, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu 
hành cái tịch tịnh, bất tịch tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, hoặc tu 
hành cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, 
chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái viễn ly, 
bất viễn ly của nhãn xứ, hoặc tu hành cái tướng viễn ly, bất viễn ly của 
nhãn xứ, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái 
viễn ly, bắt viễn ly của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, hoặc tu hành cái tướng 
viễn ly, bất viễn ly của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, chăng phải là tu hành 
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Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành sắc xứ, hoặc tu hành cái tướng sắc 
xứ, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành thanh, 
hương, vị, xúc, pháp xứ, hoặc tu hành cái tướng thanh, hương, vị, xúc, 
pháp xứ, chẳng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái 
thường, vô thường của sắc xứ, hoặc tu hành cái tướng thường, vô 
thường của sắc XỨ, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc 
tu hành cái thường, vô thường của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, 
hoặc tu hành cái tướng thường, vô thường của thanh, hương, vị, xúc, 
pháp xứ, chẳng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái 
lạc, khổ của sắc xứ, hoặc tu hành cái tướng lạc, khô của sắc xứ, chăng 
phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái lạc, khổ của 
thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, hoặc tu hành cái tướng lạc, khô của 
thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, chắng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa; hoặc tu hành cái ngã, vô ngã của sắc xứ, hoặc tu hành cái 
tướng ngã, vô ngã của sắc xứ, chẳng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa; hoặc tu hành cái ngã, vô ngã của thanh, hương, vị, xúc, pháp 
xứ, hoặc tu hành cái tướng ngã, vô ngã của thanh, hương, vị, xúc, 
pháp xứ, chẳng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái 
tịnh, bất tịnh của sắc xứ, hoặc tu hành cái tướng tịnh, bắt tịnh của sắc 
xứ, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái tịnh, 
bất tịnh của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, hoặc tu hành cái tướng 
tịnh, bất tịnh của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, chẳng phải là tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái không, bắt không của sắc XỨ, 
hoặc tu hành cái tướng không, bất không của sắc xứ, chăng phải là tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái không, bất không của 
thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, hoặc tu hành cái tướng không, bất 
không của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, chẳng phải là tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái vô tướng, hữu tướng của sắc XỨ, 
hoặc tu hành cái tướng vô tướng, hữu tướng của sắc xứ, chẳng phải là 
tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái vô tướng, hữu tướng 
của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, hoặc tu hành cái tướng vô tướng, 
hữu tướng của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, chẳng phải là tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái vô nguyện, hữu nguyện của 
sắc xứ, hoặc tu hành cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của sắc xứ, 
chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái vô 
nguyện, hữu nguyện của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, hoặc tu hành 
cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, 
chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái tịch tịnh, 
bất tịch tịnh của sắc xứ, hoặc tu hành cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh 
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của sắc xứ, chẳng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành 
cái tịch tịnh, bất tịch tịnh của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, hoặc tu 
hành cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của thanh, hương, vị, xúc, pháp 
xứ, chẳng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái viên 
ly, bất viễn ly của sắc xứ, hoặc tu hành cái tướng viễn ly, bất viễn ly 
của sắc xứ, chẳng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành 
cái viễn ly, bất viễn ly của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, hoặc tu 
hành cái tướng viễn ly, bất viễn ly của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, 
chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Bạch Thế Tôn! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, 
thì khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc tu hành nhãn giới, sắc ĐIỚI, 
nhãn thức giới và nhãn xúc cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh 
ra; hoặc tu hành cái tướng nhãn giới cho đến cái tướng của các thọ do 
nhãn xúc làm duyên sanh ra, chẳng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa; hoặc tu hành cái thường, vô thường của nhãn giới, sắc giới, nhãn 
thức giới và nhãn xúc cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra; 
hoặc tu hành cái tướng thường, vô thường của nhãn giới cho đến các 
thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra, chẳng phải là tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa; hoặc tu hành cái lạc, khổ của nhãn giới, sắc giới, nhãn thức 
giới và nhãn xúc cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra; hoặc tu 
hành cái tướng lạc, khổ của nhãn giới cho đến các thọ do nhãn xúc 
làm duyên sanh ra, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc 
tu hành cái ngã, vô ngã của nhãn giới, sắc giới, nhãn thức giới và nhãn 
xúc cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra; hoặc tu hành cái 
tướng ngã, vô ngã của nhãn giới cho đến các thọ do nhãn xúc làm 
duyên sanh ra, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu 
hành cái tịnh, bất tịnh của nhãn giới, sắc giới, nhãn thức giới và nhãn 
xúc cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra; hoặc tu hành cái 
tướng tịnh, bất tịnh của nhãn giới cho đến các thọ do nhãn xúc làm 
duyên sanh ra, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu 
hành cái không, bất không của nhãn giới, sắc giới, nhãn thức giới và 
nhãn xúc, cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra; hoặc tu hành 
cái tướng không, bất không của nhãn giới cho đến các thọ do nhãn xúc 
làm duyên sanh ra, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc 
tu hành cái vô tướng, hữu tướng của nhãn giới, sắc giới, nhãn thức 
giới và nhãn xúc, cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra; hoặc 
tu hành cái tướng vô tướng, hữu tướng của nhãn giới cho đến các thọ 
do nhãn xúc làm duyên sanh ra, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa; hoặc tu hành cái vô nguyện, hữu nguyện của nhãn giới, sắc 
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giới, nhãn thức giới và nhãn xúc cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra; hoặc tu hành cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của nhãn giới 
cho đến các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra, chăng phải là tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái tịch tịnh, bất tịch tịnh của nhãn 
giới, sắc giới, nhãn thức giới và nhãn xúc cùng các thọ do nhãn xúc 
làm duyên sanh ra; hoặc tu hành cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của 
nhãn giới cho đến các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra, chẳng phải 
là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái viễn ly, bất viễn ly 
nhãn giới, sắc giới, nhãn thức giới và nhãn xúc cùng các thọ do nhãn 
xúc làm duyên sanh ra; hoặc tu hành cái tướng viễn ly, bất viễn ly của 
nhãn giới cho đến các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra, chẳng phải 
là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành nhĩ giới, thanh giới, nhĩ 
thức giới và nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra; hoặc 
tu hành cái tướng nhĩ giới cho đến các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh 
ra, chẳng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái 
thường, vô thường của nhĩ giới, thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc 
cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra; hoặc tu hành cái tướng 
thường, vô thường của nhĩ giới cho đến các thọ do nhĩ xúc làm duyên 
sanh ra, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái 
lạc, khổ của nhĩ giới, thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc cùng các thọ 
do nhĩ xúc làm duyên sanh ra; hoặc tu hành cái tướng lạc, khô của nhĩ 
giới cho đến các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, chăng phải là tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái ngã, vô ngã của nhĩ giới, 
thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên 
sanh ra; hoặc tu hành cái tướng ngã, vô ngã của nhĩ giới cho đến các 
thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, chắng phải là tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa; hoặc tu hành cái tịnh, bất tịnh của nhĩ giới, thanh giới, nhĩ 
thức giới và nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra ; hoặc 
tu hành cái tướng tịnh, bất tịnh của nhĩ giới cho đến các thọ do nhĩ xúc 
làm duyên sanh ra, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc 
tu hành cái không, bất không của nhĩ giới, thanh giới, nhĩ thức giới và 
nhĩ xúc, cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra; hoặc tu hành cái 
tướng không, bất không của nhĩ giới cho đến các thọ do nhĩ xúc làm 
duyên sanh ra, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu 
hành cái vô tướng, hữu tướng của nhĩ giới, thanh giới, nhĩ thức giới và 
nhĩ xúc, cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra; hoặc tu hành cái 
tướng vô tướng, hữu tướng của nhĩ giới cho đến các thọ do nhĩ xúc 
làm duyên sanh ra, chắng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc 
tu hành cái vô nguyện, hữu nguyện của nhĩ giới, thanh giới, nhĩ thức 
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giới và nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra; hoặc tu 
hành cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của nhĩ giới cho đến các thọ 
do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa; hoặc tu hành cái tịch tịnh, bất tịch tịnh của nhĩ giới, thanh 
giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh 
ra; hoặc tu hành cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của nhĩ giới cho đến 
các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, chẳng phải là tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái viễn ly, bất viễn ly của nhĩ giới, thanh 
giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc, cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh 
ra; hoặc tu hành cái tướng viễn ly, bất viễn ly của nhĩ giới cho đến các 
thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, chẳng phải là tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa; hoặc tu hành tỷ giới, hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc 
cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra; hoặc tu hành cái tướng tỷ 
giới cho đến các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, chăng phải là tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái thường, vô thường của tỷ 
giới, hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc cùng các thọ do tỷ xúc làm 
duyên sanh ra; hoặc tu hành cái tướng thường, vô thường của tỷ giới 
cho đến các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, chẳng phải là tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái lạc, khổ của tỷ giới, hương 
giới, tỷ thức giới và tỷ xúc, cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra; 
hoặc tu hành cái tướng lạc, khổ của tỷ giới cho đến các thọ do tỷ xúc 
làm duyên sanh ra, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc 
tu hành cái ngã, vô ngã của tỷ giới, hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc, 
cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra; hoặc tu hành cái tướng ngã, 

vô ngã của tỷ giới cho đến các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, chẳng 
phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái tịnh, bắt tịnh 
của tỷ giới, hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc, cùng các thọ do tỷ xúc 
làm duyên sanh ra; hoặc tu hành cái tướng tịnh, bất tịnh của tỷ giới 
cho đến các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, chẳng phải là tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái không, bất không của tỷ giới, 
hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc, cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên 
sanh ra; hoặc tu hành cái tướng không, bất không của tỷ giới cho đến 
các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, chăng phải là tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái vô tướng, hữu tướng của tỷ giới, hương 
giới, tỷ thức giới và tỷ xúc, cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra; 
hoặc tu hành cái tướng vô tướng, hữu tướng của tỷ giới cho đến các 
thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa; hoặc tu hành cái vô nguyện, hữu nguyện của tỷ giới, hương 
giới, tỷ thức giới và tỷ xúc, cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra; 
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hoặc tu hành cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của tỷ giới cho đến các 
thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, chắng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa; hoặc tu hành cái tịch tịnh, bất tịch tịnh của tỷ giới, hương giới, 
tỷ thức giới và tỷ xúc, cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra; hoặc 
tu hành cái tướng tịch tịnh, bắt tịch tịnh của tỷ giới cho đến các thọ do 
tỷ xúc làm duyên sanh ra, chẳng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
hoặc tu hành cái viễn ly, bất viễn ly của tỷ giới, hương giới, tỷ thức 
giới và tỷ xúc, cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra; hoặc tu hành 
cái tướng viễn ly, bất viễn ly của tỷ giới cho đến các thọ do tỷ xúc làm 
duyên sanh ra, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu 
hành thiệt giới, vị giới, thiệt thức giới và thiệt xúc cùng các thọ do 
thiệt xúc làm duyên sanh ra; hoặc tu hành cái tướng thiệt giới cho đến 
các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, chăng phải là tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái thường, vô thường của thiệt giới, vị 
giới, thiệt thức giới và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên 
sanh ra; hoặc tu hành cái tướng thường, vô thường của thiệt giới cho 
đến các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, chẳng phải là tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái lạc, khô của thiệt giới, vị giới, thiệt 
thức giới và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra; 
hoặc tu hành cái tướng lạc, khổ của thiệt giới cho đến các thọ do thiệt 
xúc làm duyên sanh ra, chắng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
hoặc tu hành cái ngã, vô ngã của thiệt giới, vị giới, thiệt thức giới và 
thiệt xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra; hoặc tu hành 
cái tướng ngã, vô ngã của thiệt giới cho đến các thọ do thiệt xúc làm 
duyên sanh ra, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu 
hành cái tịnh, bắt tịnh của thiệt giới, vị giới, thiệt thức giới và thiệt xúc 
cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra; hoặc tu hành cái tướng 
tịnh, bất tịnh của thiệt giới cho đến các thọ do thiệt xúc làm duyên 
sanh ra, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái 
không, bất không của thiệt giới, vị giới, thiệt thức giới và thiệt xúc 
cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra; hoặc tu hành cái tướng 
không, bất không của thiệt giới cho đến các thọ do thiệt xúc làm 
duyên sanh ra, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu 
hành cái vô tướng, hữu tướng của thiệt giới, vị giới, thiệt thức giới và 
thiệt xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra; hoặc tu hành 
cái tướng vô tướng, hữu tướng của thiệt giới cho đến các thọ do thiệt 
xúc làm duyên sanh ra, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
hoặc tu hành cái vô nguyện, hữu nguyện của thiệt giới, vị giới, thiệt 
thức giới và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra; 
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hoặc tu hành cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của thiệt giới cho đến 
các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, chắng phải là tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái tịch tịnh, bất tịch tịnh của thiệt ĐIỚI, VỊ 
giới, thiệt thức giới và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên 
sanh ra; hoặc tu hành cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của thiệt giới 
cho đến các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, chẳng phải là tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái viễn ly, bất viễn ly của thiệt 
giới, vị giới, thiệt thức giới và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm 
duyên sanh ra; hoặc tu hành cái tướng viễn ly, bất viễn ly của thiệt 
giới cho đến các thọ đo thiệt xúc làm duyên sanh ra, chăng phải là tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành thân giới, xúc giới, thân thức 
giới và thân xúc cùng các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra; hoặc tu 
hành cái tướng thân giới cho đến các thọ do thân xúc làm duyên sanh 
ra, chẳng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái 
thường, vô thường của thân giới, xúc giới, thân thức giới và thân xúc 
cùng các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra; hoặc tu hành cái tướng 
thường, vô thường của thân giới cho đến các thọ do thân xúc làm 
duyên sanh ra, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu 
hành cái lạc, khổ của thân giới, xúc giới, thân thức giới và thân xúc 
cùng các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra; hoặc tu hành cái tướng 
lạc, khổ của thân giới cho đến các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra, 
chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái ngã, vô 
ngã của thân giới, xúc giới, thân thức giới và thân xúc cùng các thọ do 
thân xúc làm duyên sanh ra; hoặc tu hành cái tướng ngã, vô ngã của 
thân giới cho đến các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra, chẳng phải 
là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái tịnh, bất tịnh của 
thân giới, xúc giới, thân thức giới và thân xúc cùng các thọ do thân 
xúc làm duyên sanh ra; hoặc tu hành cái tướng tịnh, bắt tịnh của thân 
giới cho đến các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra, chăng phải là tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái không, bất không của 
thân giới, xúc giới, thân thức giới và thân xúc cùng các thọ do thân 
xúc làm duyên sanh ra; hoặc tu hành cái tướng không, bất không của 
thân giới cho đến các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra, chẳng phải 
là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái vô tướng, hữu tướng 
của thân giới, xúc giới, thân thức giới và thân xúc cùng các thọ do 
thân xúc làm duyên sanh ra; hoặc tu hành cái tướng vô tướng, hữu 
tướng của thân giới cho đến các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra, 
chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái vô 
nguyện, hữu nguyện của thân giới, xúc giới, thân thức giới và thân xúc 
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cùng các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra; hoặc tu hành cái tướng 
vô nguyện, hữu nguyện của thân giới cho đến các thọ do thân xúc làm 
duyên sanh ra, chẳng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu 
hành cái tịch tịnh, bất tịch tịnh của thân giới, xúc giới, thân thức giới 
và thân xúc cùng các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra; hoặc tu hành 
cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của thân giới cho đến các thọ do thân 
xúc làm duyên sanh ra, chắng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
hoặc tu hành cái viễn ly, bất viễn ly của thân giới, xúc giới, thân thức 
giới và thân xúc cùng các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra; hoặc tu 
hành cái tướng viễn ly, bất viễn ly của thân giới cho đến các thọ do 
thân xúc làm duyên sanh ra, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa; hoặc tu hành ý giới, pháp giới, ý thức giới và ý xúc cùng các thọ 
do ý xúc làm duyên sanh ra; hoặc tu hành cái tướng ý giới cho đến các 
thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, chắng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa; hoặc tu hành cái thường, vô thường của ý giới, pháp giới, ý 
thức giới và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra; hoặc tu 
hành cái tướng thường, vô thường của ý giới cho đến các thọ do ý xúc 
làm duyên sanh ra, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc 
tu hành cái lạc, khổ của ý giới, pháp giới, ý thức giới và ý xúc cùng 
các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra; hoặc tu hành cái tướng lạc, khô 
của ý giới cho đến các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, chăng phải là 
tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái ngã, vô ngã của ý giới, 
pháp giới, ý thức giới và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm duyên sanh 
ra; hoặc tu hành cái tướng ngã, vô ngã của ý giới cho đến các thọ do ý 
xúc làm duyên sanh ra, chắng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
hoặc tu hành cái tịnh, bất tịnh của ý giới, pháp giới, ý thức giới và ý 
xúc cùng các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra; hoặc tu hành cái tướng 
tịnh, bất tịnh của ý giới cho đến các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, 
chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái không, 
bất không của ý giới, pháp giới, ý thức giới và ý xúc cùng các thọ do ý 
xúc làm duyên sanh ra; hoặc tu hành cái tướng không, bất không của ý 
giới cho đến các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, chẳng phải là tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái vô tướng, hữu tướng của 
ý giới, pháp giới, ý thức giới và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm 
duyên sanh ra; hoặc tu hành cái tướng vô tướng, hữu tướng của ý giới 
cho đến các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, chắng phải là tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái vô nguyện, hữu nguyện của ý 
giới, pháp giới, ý thức giới và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm duyên 
sanh ra; hoặc tu hành cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của ý giới cho 
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đến các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, chăng phải là tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái tịch tịnh, bất tịch tịnh của Ý giới, 
pháp giới, ý thức giới và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm duyên sanh 
ra; hoặc tu hành cái tướng tịch tịnh, bắt tịch tịnh của ý giới cho đến 
các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa; hoặc tu hành cái viễn ly, bất viễn ly của ý giới, pháp giới, ý 
thức giới và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra; hoặc tu 
hành cái tướng viễn ly, bất viễn ly của ý giới cho đến các thọ do ý xúc 
làm duyên sanh ra, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Bạch Thế Tôn! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, 
thì khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc tu hành địa giới, hoặc tu 
hành cái tướng địa giới, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
hoặc tu hành thủy, hỏa, phong, không, thức giới, hoặc tu hành cái 
tướng thủy, hỏa, phong, không, thức giới, chẳng phải là tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái thường, vô thường của địa giới, 
hoặc tu hành cái tướng của thường, vô thường của địa giới, chẳng phải 
là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái thường, vô thường 
của thủy, hỏa, phong, không, thức giới, hoặc tu hành cái tướng 
thường, vô thường của thủy, hỏa, phong, không, thức giới, chăng phải 
là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái lạc, khổ của địa 
giới, hoặc tu hành cái tướng lạc, khổ của địa giới, chăng phải là tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái lạc, khổ của thủy, hỏa, 
phong, không, thức giới, hoặc tu hành cái tướng lạc, khổ của thủy, 
hỏa, phong, không, thức giới, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa; hoặc tu hành cái ngã, vô ngã của địa giới, hoặc tu hành cái 
tướng ngã, vô ngã của địa giới, chẳng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa; hoặc tu hành cái ngã, vô ngã của thủy, hỏa, phong, không, 
thức giới, hoặc tu hành cái tướng ngã, vô ngã của thủy, hỏa, phong, 
không, thức giới, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu 
hành cái tịnh, bất tịnh của địa giới, hoặc tu hành cái tướng tịnh, bắt 
tịnh của địa giới, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu 
hành cái tịnh, bất tịnh của thủy, hỏa, phong, không, thức giới, hoặc tu 
hành cái tướng tịnh, bất tịnh của thủy, hỏa, phong, không, thức giới, 
chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái không, 
bất không của địa giới, hoặc tu hành cái tướng không, bất không của 
địa giới, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái 
không, bắt không của thủy, hỏa, phong, không, thức giới, hoặc tu hành 
cái tướng không, bất không của thủy, hỏa, phong, không, thức giới, 
chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái vô 
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tướng, hữu tướng của địa giới, hoặc tu hành cái tướng vô tướng, hữu 
tướng của địa giới, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc 
tu hành cái vô tướng, hữu tướng của thủy, hỏa, phong, không, thức 
giới, hoặc tu hành cái tướng vô tướng, hữu tướng của thủy, hỏa, 
phong, không, thức giới, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
hoặc tu hành cái vô nguyện, hữu nguyện của địa giới, hoặc tu hành cái 
tướng vô nguyện, hữu nguyện của địa giới, chăng phải là tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái vô nguyện, hữu nguyện của thủy, 
hỏa, phong, không, thức giới, hoặc tu hành cái tướng vô nguyện, hữu 
nguyện của thủy, hỏa, phong, không, thức giới, chẳng phải là tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái tịch tịnh, bất tịch tịnh của địa 
giới, hoặc tu hành cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của địa giới, chăng 
phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái tịch tịnh, bất 
tịch tịnh của thủy, hỏa, phong, không, thức giới, hoặc tu hành cái 
tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của thủy, hỏa, phong, không, thức giới, 
chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái viễn ly, 
bất viễn ly của địa giới, hoặc tu hành cái tướng viễn ly, bất viễn ly của 
địa giới, chẳng. phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái 
viễn ly, bất viễn ly của thủy, hỏa, phong, không, thức giới, hoặc tu 
hành cái tướng viễn ly, bất viễn ly của thủy, hỏa, phong, không, thức 
giới, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 
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Bạch Thế Tôn! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, 
khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc tu hành thánh đề khổ, hoặc tu 
hành cái tướng thánh đề khổ, chắng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa; hoặc tu hành thánh đề tập, diệt, đạo, hoặc tu hành cái tướng thánh 
đề tập, diệt, đạo, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu 
hành cái thường, vô thường của thánh đề khổ, hoặc tu hành cái tướng 
thường, vô thường của thánh để khổ, chẳng phải là tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái thường, vô thường của thánh đề tập. 
diệt, đạo, hoặc tu hành cái tướng thường, vô thường của thánh đề tập. 
diệt, đạo, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành 
cái lạc, khổ của thánh đế khổ, hoặc tu hành cái tướng lạc, khổ của 
thánh đế khổ, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu 
hành cái lạc, khổ của thánh đế tập, diệt, đạo, hoặc tu hành cái tướng 
lạc, khổ của thánh đề tập, diệt, đạo, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa; hoặc tu hành cái ngã, vô ngã của thánh đề khổ, hoặc tu 
hành cái tướng ngã, vô ngã của thánh đề khổ, chẳng phải là tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái ngã, vô ngã của thánh để tập, 
diệt, đạo, hoặc tu hành cái tướng ngã, vô ngã của thánh đề tập. diệt, 
đạo, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái 
tịnh, bất tịnh của thánh đề khổ, hoặc tu hành cái tướng tịnh, bất tịnh 
của thánh đề khổ, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu 
hành cái tịnh, bất tịnh của thánh để tập, diệt, đạo, hoặc tu hành cái 
tướng tịnh, bất tịnh của thánh đề tập, diệt, đạo, chăng phải là tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái không, bất không của thánh đề 
khổ, hoặc tu hành cái tướng không, bất không của thánh đề khổ, chăng 
phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái không, bất 
không của thánh đề tập, diệt, đạo, hoặc tu hành cái tướng không, bất 
không của thánh đề tập, diệt, đạo, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa; hoặc tu hành cái vô tướng, hữu tướng của thánh để khổ, 
hoặc tu hành cái tướng vô tướng, hữu tướng của thánh để khổ, chẳng 
phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái vô tướng, hữu 
tướng của thánh đề tập, diệt, đạo, hoặc tu hành cái tướng vô tướng, 
hữu tướng của thánh đề tập, diệt, đạo, chăng phải là tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái vô nguyện, hữu nguyện của thánh đề 
khổ, hoặc tu hành cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của thánh đề khổ, 
chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái vô 
nguyện, hữu nguyện của thánh đề tập, diệt, đạo, hoặc tu hành cái 
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tướng vô nguyện, hữu nguyện của thánh đề tập, diệt, đạo, chẳng phải 
là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái tịch tịnh, bất tịch 
tịnh của thánh đế khổ, hoặc tu hành cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh 
của thánh đề khổ, chẳng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu 
hành cái tịch tịnh, bất tịch tịnh của thánh đế tập, diệt, đạo, hoặc tu 
hành cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của thánh đế tập, diệt, đạo, 
chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái viễn ly, 
bất viễn ly của thánh đề khổ, hoặc tu hành cái tướng viễn ly, bất viễn 
ly của thánh đề khổ, chẳng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc 
tu hành cái viễn ly, bất viễn ly của thánh đế tập, diệt, đạo, hoặc tu 
hành cái tướng viễn ly, bất viễn ly của thánh đề tập, diệt, đạo, chăng 
phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Bạch Thế Tôn! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, 
khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc tu hành vô minh, hoặc tu hành 
cái tướng vô minh, chẳng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc 
tu hành hành, thúc, danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão 
tử, sầu, than, khổ, ưu, não; hoặc tu hành cái tướng hành cho đến lão 
tử, sầu, than, khổ, ưu, não, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa; hoặc tu hành cái thường, vô thường của vô minh, hoặc tu hành cái 
tướng thường, vô thường của vô minh, chăng phải là tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái thường, vô thường của hành, thức, 
danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, áI, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khổ, ưu, 
não; hoặc tu hành cái tướng thường, vô thường của hành cho đến lão 
tử, sầu, than, khổ, ưu, não, chẳng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa; hoặc tu hành cái lạc, khổ của vô minh, hoặc tu hành cái tướng lạc, 
khổ của vô minh, chẳng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu 
hành cái lạc, khổ của hành, thức, danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, 
hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não; hoặc tu hành cái tướng lạc, 
khổ của hành cho đến lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, chẳng phải là tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái ngã, vô ngã của vô minh, 
hoặc tu hành cái tướng ngã, vô ngã của vô minh, chẳng phải là tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái ngã, vô ngã của hành, thức, 
danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, áI, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khổ, ưu, 
não; hoặc tu hành cái tướng ngã, vô ngã của hành cho đến lão tử, sầu, 
than, khổ, ưu, não, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc 
tu hành cái tịnh, bất tịnh của vô minh, hoặc tu hành cái tướng tịnh, bất 
tịnh của vô minh, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu 
hành cái tịnh, bất tịnh của hành, thức, danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, 
thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não; hoặc tu hành cái tướng 
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tịnh, bất tịnh của hành cho đến lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, chăng 
phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái không, bất 
không của vô minh, hoặc tu hành cái tướng không, bất không của vô 
minh, chẳng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái 
không, bất không của hành, thức, danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, 
hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não; hoặc tu hành cái tướng 
không, bất không của hành cho đến lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, 
chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái vô 
tướng, hữu tướng của vô minh, hoặc tu hành cái tướng vô tướng, hữu 
tướng của vô minh, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc 
tu hành cái vô tướng, hữu tướng của hành, thức, danh sắc, lục xứ, xúc, 
thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sâu, than, khổ, ưu, não; hoặc tu hành cái 
tướng vô tướng, hữu tướng của hành cho đến lão tử, sầu, than, khổ, 
ưu, não, chắng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái 
vô nguyện, hữu nguyện của vô minh, hoặc tu hành cái tướng vô 
nguyện, hữu nguyện của vô minh, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa; hoặc tu hành cái vô nguyện, hữu nguyện của hành, thức, 
danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khổ, ưu, 
não; hoặc tu hành cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của hành cho đến 
lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa; hoặc tu hành cái tịch tịnh, bất tịch tịnh của vô minh, hoặc tu 
hành cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của vô minh, chăng phải là tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái tịch tịnh, bất tịch tịnh của 
hành, thức, danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, 
than, khổ, ưu, não; hoặc tu hành cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của 
hành cho đến lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, chăng phải là tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái viễn ly, bất viễn ly của vô 
minh, hoặc tu hành cái tướng viễn ly, bất viễn ly của vô minh, chẳng 
phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái viễn ly, bất 
viễn ly của hành, thức, danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, 
lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não; hoặc tu hành cái tướng viễn ly, bất viễn 
ly của hành cho đến lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, chăng phải là tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Bạch Thế Tôn! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, 
khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc tu hành bốn tịnh lự, hoặc tu 
hành cái tướng bốn tịnh lự, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa; hoặc tu hành bốn vô lượng, bốn định vô sắc; hoặc tu hành cái 
tướng bốn vô lượng, bốn định vô sắc, chăng phải là tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái thường, vô thường của bốn tịnh lự, 
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hoặc tu hành cái tướng thường, vô thường của bốn tịnh lự, chẳng phải 
là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái thường, vô thường 
của bốn vô lượng, bốn định vô sắc ; hoặc tu hành cái tướng thường, vô 
thường của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, chăng phải là tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái lạc, khổ của bốn tịnh lự, hoặc tu 
hành cái tướng lạc, khổ của bốn tịnh lự, chăng phải là tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái lạc, khổ của bốn vô lượng, bốn 
định vô sắc; hoặc tu hành cái tướng lạc, khổ của bốn vô lượng, bốn 
định vô sắc, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành 
cái ngã, vô ngã của bốn tịnh lự, hoặc tu hành cái tướng ngã, vô ngã 
của bốn tịnh lự, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu 
hành cái ngã, vô ngã của bốn vô lượng, bốn định vô sắc; hoặc tu hành 
cái tướng ngã, vô ngã của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, chẳng phải 
là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái tịnh, bất tịnh của 
bốn tịnh lự, hoặc tu hành cái tướng tịnh, bất tịnh của bốn tịnh lự, 
chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái tịnh, bất 
tịnh của bốn vô lượng, bốn định vô sắc; hoặc tu hành cái tướng tịnh, 
bất tịnh của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, chăng phải là tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái không, bất không của bốn tịnh lự, 
hoặc tu hành cái tướng không, bất không của bốn tịnh lự, chẳng phải 
là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái không, bất không 
của bốn vô lượng, bốn định vô sắc; hoặc tu hành cái tướng không, bất 
không của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, chăng phải là tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái vô tướng, hữu tướng của bốn tịnh 
lự, hoặc tu hành cái tướng vô tướng, hữu tướng của bốn tịnh lự, chăng 
phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái vô tướng, hữu 
tướng của bốn vô lượng, bốn định vô sắc; hoặc tu hành cái tướng vô 
tướng, hữu tướng của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, chăng phải là tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái vô nguyện, hữu nguyện 
của bốn tịnh lự, hoặc tu hành cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của 
bốn tịnh lự, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành 
cái vô nguyện, hữu nguyện của bốn vô lượng, bốn định vô sắc; hoặc tu 
hành cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của bốn vô lượng, bốn định vô 
sắc, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái tịch 
tịnh, bất tịch tịnh của bốn tịnh lự, hoặc tu hành cái tướng tịch tịnh, bất 
tịch tịnh của bốn tịnh lự, chẳng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
hoặc tu hành cái tịch tịnh, bất tịch tịnh của bốn vô lượng, bốn định vô 
sắc; hoặc tu hành cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của bốn vô lượng, 
bốn định vô sắc, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu 
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hành cái viễn ly, bất viễn ly của bốn tịnh lự, hoặc tu hành cái tướng 
viễn ly, bất viễn ly của bốn tịnh lự, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa; hoặc tu hành cái viễn ly, bất viên ly của bốn vô lượng, bốn 
định vô sắc; hoặc tu hành cái tướng viễn ly, bất viễn ly của bốn vô 
lượng, bốn định vô sắc, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 
Bạch Thế Tôn! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, 
khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc tu hành bốn niệm trụ, hoặc tu 
hành cái tướng bốn niệm trụ, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa; hoặc tu hành bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy 
chi đẳng giác, tám chi thánh đạo; hoặc tu hành cái tướng bốn chánh 
đoạn cho đến tám chi thánh đạo, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa; hoặc tu hành cái thường, vô thường của bốn niệm trụ, hoặc tu 
hành cái tướng thường, vô thường của bốn niệm trụ, chẳng phải là tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái thường, vô thường của 
bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chì đẳng giác, 
tám chi thánh đạo; hoặc tu hành cái tướng thường, vô thường của bốn 
chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo, chẳng phải là tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái lạc, khổ của bốn niệm trụ, hoặc tu hành 
cái tướng lạc, khổ của bốn niệm trụ, chẳng phải là tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa; hoặc tu hành cái lạc, khổ của bốn chánh đoạn, bốn thần túc, 
năm căn, năm lực, bảy chị đăng giác, tám chi thánh đạo; hoặc tu hành 
cái tướng lạc, khô của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo, 
chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái ngã, vô 
ngã của bốn niệm trụ, hoặc tu hành cái tướng ngã, vô ngã của bốn 
niệm trụ, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái 
ngã, vô ngã của bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy 
chì đăng giác, tám chi thánh đạo; hoặc tu hành cái tướng ngã, vô ngã 
của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo, chẳng phải là tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái tịnh, bất tịnh của bốn niệm trụ, 
hoặc tu hành cái tướng tịnh, bất tịnh của bốn niệm trụ, chăng phải là tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái tịnh, bất tịnh của bốn 
chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chi đăng giác, tắm 
chi thánh đạo; hoặc tu hành cái tướng tịnh, bất tịnh của bốn chánh 
đoạn cho đến tám chỉ thánh đạo, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa; hoặc tu hành cái không, bất không của bốn niệm trụ, hoặc tu 
hành cái tướng không, bất không của bốn niệm trụ, chẳng phải là tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái không, bất không của 
bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chỉ đăng giác, 
tám chi thánh đạo; hoặc tu hành cái tướng không, bất không của bốn 


796 


Tập 01, Quyền 39, Phẩm Bát Nhã Hành Tướng 


chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo, chẳng phải là tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái vô tướng, hữu tướng của bốn niệm trụ, 
hoặc tu hành cái tướng vô tướng, hữu tướng của bốn niệm trụ, chẳng 
phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái vô tướng, hữu 
tướng của bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chị 
đăng giác, tám chi thánh đạo; hoặc tu hành cái tướng vô tướng, hữu 
tướng của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo, chăng phải là tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái vô nguyện, hữu nguyện 
của bốn niệm trụ, hoặc tu hành cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của 
bốn niệm trụ, chẳng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu 
hành cái vô nguyện, hữu nguyện của bốn chánh đoạn, bốn thần túc, 
năm căn, năm lực, bảy chị đăng giác, tảm chi thánh đạo; hoặc tu hành 
cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của bốn chánh đoạn cho đến tám chi 
thánh đạo, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành 
cái tịch tịnh, bất tịch tịnh của bốn niệm trụ, hoặc tu hành cái tướng 
tịch tịnh, bất tịch tịnh của bốn niệm trụ, chẳng phải là tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái tịch tịnh, bất tịch tịnh của bốn 
chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chi đẳng giác, tám 
chi thánh đạo; hoặc tu hành cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của bốn 
chánh đoạn cho đến tám chỉ thánh đạo, chăng phải là tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái viễn ly, bất viễn ly của bốn niệm trụ, 
hoặc tu hành cái tướng viễn ly, bất viễn ly của bốn niệm trụ, chẳng 
phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái viễn ly, bất 
viễn ly của bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chì 
đăng giác, tám chi thánh đạo; hoặc tu hành cái tướng viễn ly, bất viễn 
ly của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo, chăng phải là tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Bạch Thế Tôn! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, 
khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc tu hành bố thí Ba-la-mật-đa, 
hoặc tu hành cái tướng bố thí Ba-la-mật-đa, chẳng phải là tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc tu hành cái tướng tịnh giới, an nhẫn, tinh 
tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chẳng phải là tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa; hoặc tu hành cái thường, vô thường của bố thí Ba-la-mật- 
đa, hoặc tu hành cái tướng thường, vô thường của bố thí Ba-la-mật-đa, 
chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái thường, 
vô thường của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, hoặc tu hành cái tướng thường, vô thường của tịnh giới, an nhẫn, 
tỉnh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chẳng phải là tu hành Bát-nhã- 
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ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái lạc, khổ của bố thí Ba-la-mật-đa, hoặc 
tu hành cái tướng lạc, khổ của bố thí Ba-la-mật-đa, chăng phải là tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái lạc, khổ của tịnh giới, an 
nhẫn, tỉnh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc tu hành cái tướng 
lạc, khổ của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái ngã, vô 
ngã của bố thí Ba-la-mật-đa, hoặc tu hành cái tướng ngã, vô ngã của 
bồ thí Ba-la-mật-đa, chẳng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc 
tu hành cái ngã, vô ngã của tịnh giới, an nhẫn, tỉnh tấn, tịnh lự, Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa, hoặc tu hành cái tướng ngã, vô ngã của tịnh giới, an 
nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chẳng phải là tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái tịnh, bất tịnh của bồ thí Ba-la- 
mật-đa, hoặc tu hành cái tướng tịnh, bất tịnh của bố thí Ba-la-mật-đa, 
chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái tịnh, bất 
tịnh tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc tu 
hành cái tướng tịnh, bất tịnh của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
hoặc tu hành cái không, bất không của bố thí Ba-la-mật-đa, hoặc tu 
hành cái tướng không, bất không của bố thí Ba-la-mật-đa, chẳng phải 
là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái không, bất không 
của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc tu 
hành cái tướng không, bất không của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh 
lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
hoặc tu hành cái vô tướng, hữu tướng của bồ thí Ba-la-mật-đa, hoặc tu 
hành cái tướng vô tướng, hữu tướng của bố thí Ba-la-mật-đa, chăng 
phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái vô tướng, hữu 
tướng của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
hoặc tu hành cái tướng vô tướng, hữu tướng của tịnh giới, an nhẫn, 
tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng phải là tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái vô nguyện, hữu nguyện của bồ thí Ba- 
la-mật-đa, hoặc tu hành cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của bố thí 
Ba-la-mật-đa, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu 
hành cái vô nguyện, hữu nguyện của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh 
lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc tu hành cái tướng vô nguyện, hữu 
nguyện của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái tịch tịnh, 
bắt tịch tịnh của bố thí Ba-la-mật-đa, hoặc tu hành cái tướng tịch tịnh, 
bất tịch tịnh của bố thí Ba-la-mật-đa, chăng phải là tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái tịch tịnh, bất tịch tịnh của tịnh giới, an 
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nhẫn, tỉnh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc tu hành cái tướng 
tịch tịnh, bất tịch tịnh của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu 
hành cái viễn ly, bất viễn ly của bó thí Ba-la-mật-đa, hoặc tu hành cái 
tướng viễn ly, bất viễn ly của bố thí Ba-la-mật-đa, chắng phải là tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái viễn ly, bắt viễn ly của 
tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc tu 
hành cái tướng viễn ly, bất viễn ly của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh 
lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Bạch Thế Tôn! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, 
khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc tu hành năm loại mắt, hoặc tu 
hành cái tướng năm loại mắt, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa; hoặc tu hành sáu phép thần thông, hoặc tu hành cái tướng sáu 
phép thần thông, chẳng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu 
hành cái thường, vô thường của năm loại mắt, hoặc tu hành cái tướng 
thường, vô thường của năm loại mắt, chăng phải là tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái thường, vô thường của sáu phép thần 
thông, hoặc tu hành cái tướng thường, vô thường của sáu phép thần 
thông, chẳng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái 
lạc, khổ của năm loại mắt, hoặc tu hành cái tướng lạc, khổ của năm 
loại mắt, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái 
lạc, khổ của sáu phép thần thông, hoặc tu hành cái tướng lạc, khổ của 
sáu phép thần thông, chắng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
hoặc tu hành cái ngã, vô ngã của năm loại mắt, hoặc tu hành cái tướng 
ngã, vô ngã của năm loại mắt, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa; hoặc tu hành cái ngã, vô ngã của sáu phép thần thông, hoặc tu 
hành cái tướng ngã, vô ngã của sáu phép thần thông, chẳng phải là tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái tịnh, bất tịnh của năm 
loại mắt, hoặc tu hành cái tướng tịnh, bất tịnh của năm loại mắt, chăng 
phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái tịnh, bắt tịnh 
của sáu phép thần thông, hoặc tu hành cái tướng tịnh, bất tịnh của sáu 
phép thần thông, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu 
hành cái không, bất không của năm loại mắt, hoặc tu hành cái tướng 
không, bất không của năm loại mắt, chẳng phải là tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa; hoặc tu hành cái không, bất không của sáu phép thần thông, 
hoặc tu hành cái tướng không, bất không của sáu phép thần thông, 
chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái vô 
tướng, hữu tướng của năm loại mắt, hoặc tu hành cái tướng vô tướng, 
hữu tướng của năm loại mắt, chẳng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
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đa; hoặc tu hành cái vô tướng, hữu tướng của sáu phép thần thông, 
hoặc tu hành cái tướng vô tướng, hữu tướng của sáu phép thần thông, 
chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái vô 
nguyện, hữu nguyện của năm loại mắt, hoặc tu hành cái tướng vô 
nguyện, hữu nguyện của năm loại mắt, chăng phải là tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái vô nguyện, hữu nguyện của sáu phép 
thần thông, hoặc tu hành cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của sáu 
phép thần thông, chẳng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu 
hành cái tịch tịnh, bất tịch tịnh của năm loại mắt, hoặc tu hành cái 
tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của năm loại mắt, chẳng phải là tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái tịch tịnh, bất tịch tịnh của sáu 
phép thần thông, hoặc tu hành cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của sáu 
phép thần thông, chẳng. phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu 
hành cái viên ly, bất viễn ly của năm loại mắt, hoặc tu hành cái tướng 
viễn ly, bất viễn ly của năm loại mắt, chăng phải là tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái viễn ly, bất viễn ly của sáu phép thần 
thông, hoặc tu hành cái tướng viễn ly, bất viễn ly của sáu phép thần 
thông, chẳng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Bạch Thế Tôn! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, 
khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc tu hành mười lực của Phật, 
hoặc tu hành cái tướng mười lực của Phật, chăng phải là tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết 
thông suốt, đại từ, đại bi, đại hý, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, 
trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng; hoặc tu hành cái tướng 
bốn điều không sợ cho đến trí nhất thiết tướng, chẳng phải là tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái thường, vô thường của mười 
lực của Phật, hoặc tu hành cái tướng thường, vô thường của mười lực 
của Phật, chẳng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành 
cái thường, vô thường của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông 
suốt, đại từ, đại bi, đại hý, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, trí 
nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng; hoặc tu hành cái tướng 
thường, vô thường của bốn điều không sợ cho đến trí nhất thiết tướng, 
chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái lạc, khô 
của mười lực của Phật, hoặc tu hành cái tướng lạc, khổ của mười lực 
của Phật, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành 
cái lạc, khổ của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, 
đại bi, đại hỷ, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, trí 
đạo tướng, trí nhất thiết tướng, hoặc tu hành cái tướng lạc, khổ của 
bốn điều không sợ cho đến trí nhất thiết tướng, chẳng phải là tu hành 
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Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái ngã, vô ngã của mười lực của 
Phật, hoặc tu hành cái tướng ngã, vô ngã của mười lực của Phật, 
chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái ngã, vô 
ngã của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bị, 
đại hý, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, trí đạo 
tướng, trí nhất thiết tướng; hoặc tu hành cái tướng ngã, vô ngã của bốn 
điều không sợ cho đến trí nhất thiết tướng, chăng phải là tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái tịnh, bất tịnh của mười lực của 
Phật, hoặc tu hành cái tướng tịnh, bất tịnh của mười lực của Phật, 
chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái tịnh, bất 
tịnh của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bị, 
đại hý, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, trí đạo 
tướng, trí nhất thiết tướng, hoặc tu hành cái tướng tịnh, bất tịnh của 
bốn điều không sợ cho đến trí nhất thiết tướng, chắng phải là tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái không, bất không của mười 
lực của Phật, hoặc tu hành cái tướng không, bất không của mười lực 
của Phật, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành 
cái không, bất không của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông 
suốt, đại từ, đại bi, đại hý, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, trí 
nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, hoặc tu hành cái tướng 
không, bất không của bốn điều không sợ cho đến trí nhất thiết tướng, 
chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái vô 
tướng, hữu tướng của mười lực của Phật, hoặc tu hành cái tướng vô 
tướng, hữu tướng của mười lực của Phật, chăng phải là tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái vô tướng, hữu tướng của bốn điều 
không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, 
mười tám pháp Phật bắt cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng, hoặc tu hành cái tướng vô tướng, hữu tướng của bốn điều 
không sợ cho đến trí nhất thiết tướng, chăng phải là tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái vô nguyện, hữu nguyện của mười lực 
của Phật, hoặc tu hành cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của mười lực 
của Phật, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành 
cái vô nguyện, hữu nguyện của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết 
thông suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, 
trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, hoặc tu hành cái tướng 
vô nguyện, hữu nguyện của bốn điều không sợ cho đến trí nhất thiết 
tướng, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái 
tịch tịnh, bất tịch tịnh của mười lực của Phật, hoặc tu hành cái tướng 
tịch tịnh, bất tịch tịnh của mười lực của Phật, chẳng phải là tu hành 
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Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái tịch tịnh, bắt tịch tịnh của bốn 
điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, đại 
xả, mười tắm pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất 
thiết tướng, hoặc tu hành cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của bốn điều 
không sợ cho đến trí nhất thiết tướng, chẳng phải là tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái viễn ly, bất viễn ly của mười lực của 
Phật, hoặc tu hành cái tướng viễn ly, bất viễn ly của mười lực của 
Phật, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc tu hành cái 
viễn ly, bất viễn ly của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, 
đại từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, trí nhất 
thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, hoặc tu hành cái tướng viễn ly, 
bất viễn ly của bốn điều không sợ cho đến trí nhất thiết tướng, chẳng 
phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Bạch Thế Tôn! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, 
khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc khởi lên ý nghĩ: “Ta tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa”, là đã có hành tướng sở đắc, chăng phải là tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc khởi lên ý nghĩ: ““[a là đại Bồ-tát”, 
là đã có hành tướng sở đắc, chẳng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa; hoặc khởi lên ý nghĩ: “VỊ kia tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa”, là đã 
có hành tướng sở đắc, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
hoặc khởi lên ý nghĩ: “VỊ kia là đại Bồ-tát”, là đã có hành tướng sở 
đắc, chăng phải là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; hoặc khởi lên ý nghĩ: 
“Tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa như vậy, mới là tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa”, là đã có hành tướng sở đắc, chăng phải là tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa. 

Bạch Thế Tôn! Nếu đại Bồ-tát khởi lên những ý nghĩ tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa như vậy, nên biết đây gọi là đại Bồ-tát tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa mà không có phương tiện thiện xảo. 

Lúc bấy giờ, cụ thọ Thiện Hiện nói với Xá Lợi Tử rằng: Nếu 
đại Bồ-tát, không có phương tiện thiện xảo, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, hoặc đối với sắc, trụ tưởng thắng giải, liền đối với sắc khởi lên 
gia hạnh; hoặc đối với thọ, tưởng, hành, thức, trụ tưởng thắng giải, 
liền đối với thọ, tưởng, hành, thức, khởi lên gia hạnh; vì do gia hạnh, 
nên chăng thê giải thoát sanh, lão, bệnh, tử và tương lai sẽ chịu khô. 

Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, khi tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc đối với nhãn xứ, trụ tưởng thắng giải, liền 
đối với nhãn xứ, khởi lên gia hạnh; hoặc đối với nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xứ, trụ tưởng thắng giải, liên đối với nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, khởi lên 
gia hạnh; vì do gia hạnh, nên chăng thể giải thoát sanh, lão, bệnh, tử 
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và tương lai sẽ chịu khổ; hoặc đối với sắc xứ, trụ tưởng thắng giải, liền 
đối với sắc xứ, khởi lên gia hạnh; hoặc đối với thanh, hương, vị, xúc, 
pháp xứ, trụ tưởng thắng giải, liền đối với thanh, hương, vị, xúc, pháp 
xứ, khởi lên gia hạnh; vì do gia hạnh, nên chăng thể giải thoát sanh, 
lão, bệnh, tử và tương lai sẽ chịu khô. 

Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, khi tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc đối với nhãn giới, sắc giới, nhãn thức giới 
và nhãn xúc, cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra, trụ tưởng 
thắng giải, liền đối với nhãn giới cho đến các thọ do nhãn xúc làm 
duyên sanh ra, khởi lên gia hạnh; vì do gia hạnh, nên chẳng thể giải 
thoát sanh, lão, bệnh, tử và tương lai sẽ chịu khổ; hoặc đối với nhĩ 
giới, thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc, cùng các thọ do nhĩ xúc làm 
duyên sanh ra, trụ tưởng thắng giải, liền đối với nhĩ giới cho đến các 
thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, khởi lên gia hạnh; vì do gia hạnh, 
nên chăng thể giải thoát sanh, lão, bệnh, tử và tương lai sẽ chịu khổ; 
hoặc đối với tỷ giới, hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc, cùng các thọ 
do tỷ xúc làm duyên sanh ra, trụ tưởng thắng giải, liền đối với tỷ giới 
cho đến các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, khởi lên gia hạnh; vì do 
gia hạnh, nên chắng thê giải thoát sanh, lão, bệnh, tử và tương lai sẽ 
chịu khổ; hoặc đối với thiệt giới, vị giới, thiệt thức giới và thiệt xúc 
cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, trụ tưởng thắng giải, liền 
đối với thiệt giới cho đến các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, khởi 
lên gia hạnh; vì do gia hạnh, nên chăng thê giải thoát sanh, lão, bệnh, 
tử và tương lai sẽ chịu khổ; hoặc đối với thân giới, xúc giới, thân thức 
giới và thân xúc cùng các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra, trụ 
tưởng thắng giải, liền đối với thân giới cho đến các thọ do thân xúc 
làm duyên sanh ra, khởi lên gia hạnh; vì do gia hạnh, nên chăng thể 
giải thoát sanh, lão, bệnh, tử và tương lai sẽ chịu khổ; hoặc đối với ý 
giới, pháp giới, ý thức giới và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm duyên 
sanh ra, trụ tưởng thắng giải, liền đối với ý giới cho đến các thọ do ý 
xúc làm duyên sanh ra, khởi lên gia hạnh; vì do gia hạnh, nên chẳng 
thể giải thoát sanh, lão, bệnh, tử và tương lai sẽ chịu khô. 

Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, khi tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc đối với địa giới, trụ tưởng thắng giải, liền 
đối với địa giới, khởi lên gia hạnh; hoặc đối với thủy, hỏa, phong, 
không, thức giới, trụ tưởng thắng giải, liền đối với thủy, hỏa, phong, 
không, thức giới, khởi lên gia hạnh; vì do gia hạnh, nên chăng thê giải 
thoát sanh, lão, bệnh, tử và tương lai sẽ chịu khổ. 
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Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, khi tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc đối với thánh đề khổ, trụ tưởng thắng giải, 
liền đối với thánh đề khổ, khởi lên gia hạnh; hoặc đối với thánh đề tập, 
diệt, đạo, trụ tưởng thắng giải, liền đối với thánh đế tập, diệt, đạo, khởi 
lên gia hạnh; vì do gia hạnh, nên chăng thê giải thoát sanh, lão, bệnh, 
tử và tương lai sẽ chịu khô. 

Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, khi tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc đối với vô minh, trụ tưởng thắng giải, liền 
đối với vô minh, khởi lên gia hạnh; hoặc đối với hành, thức, danh sắc, 
lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, trụ 
tưởng thắng giải, liền đối với hành cho đến lão tử, sầu, than, khổ, ưu, 
não, khởi lên gia hạnh; vì do gia hạnh, nên chắng thê giải thoát sanh, 
lão, bệnh, tử và tương lai sẽ chịu khô. 

Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, khi tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc đối với bốn tịnh lự, trụ tưởng thăng giải, 
liền đối với bốn tịnh lự, khởi lên gia hạnh; hoặc đối với bốn vô lượng, 
bốn định vô sắc, trụ tưởng thăng giải, liền đối với bốn vô lượng, bốn 
định vô sắc, khởi lên gia hạnh; vì do gia hạnh, nên chẳng thể giải thoát 
sanh, lão, bệnh, tử và tương lai sẽ chịu khổ. 

Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, khi tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc đối với bốn niệm trụ, trụ tưởng thắng giải, 
liền đối với bốn niệm trụ, khởi lên gia hạnh; hoặc đối với bốn chánh 
đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chi đắng giác, tám chỉ 
thánh đạo, trụ tưởng thắng giải, liền đối với bốn chánh đoạn cho đến 
tám chi thánh đạo, khởi lên gia hạnh; vì do gia hạnh, nên chăng thể 
giải thoát sanh, lão, bệnh, tử và tương lai sẽ chịu khổ. 

Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, khi tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc đối với bố thí Ba-la-mật-đa, trụ tưởng 
thắng giải, liền đối với bố thí Ba-la-mật-đa, khởi lên gia hạnh; hoặc 
đối với tịnh giới, an nhẫn, tinh tắn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, trụ 
tưởng thắng giải, liền đối với tịnh giới cho đến Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
khởi lên gia hạnh; vì do gia hạnh, nên chăng thể giải thoát sanh, lão, 
bệnh, tử và tương lai sẽ chịu khô. 

Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, khi tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc đối với năm loại mắt, trụ tưởng thắng giải, 
liền đối với năm loại mắt, khởi lên gia hạnh; hoặc đối với sáu phép 
thần thông, trụ tưởng thắng giải, liền đối với sáu phép thần thông, 
khởi lên gia hạnh; vì do gia hạnh, nên chăng thể giải thoát sanh, lão, 
bệnh, tử và tương lai sẽ chịu khô. 
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Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, khi tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc đối với mười lực của Phật, trụ tưởng thắng 
giải, liền đối với mười lực của Phật, khởi lên gia hạnh; hoặc đối với 
bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, 
đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí 
nhất thiết tướng, trụ tưởng thắng giải, liền đối với bốn điều không sợ 
cho đến trí nhất thiết tướng, khởi lên gia hạnh; vì do gia hạnh, nên 
chăng thể giải thoát sanh, lão, bệnh, tử và tương lai sẽ chịu khô. 

Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, khi tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc đối với Thanh-văn và đối với pháp của 
Thanh-văn, trụ tưởng thăng giải, liền đối với Thanh-văn và pháp của 
Thanh-văn, khởi lên gia hạnh; hoặc đối với Độc-giác, Bồ tát, Như Lai 
và pháp của các bậc này, trụ tưởng thắng giải, liền đối với Độc-giác, 
Bồ tát, Như Lai và pháp của các bậc này, khởi lên gia hạnh; vì do gia 
hạnh, nên chăng thê giải thoát sanh, lão, bệnh, tử và tương lai sẽ chịu 
khô. 

Xá Lợi tử! đại Bồ-tát như vậy, còn chẳng thể chứng được Niết- 
bàn của Thanh-văn, Độc-giác, mà chứng được Quả vị Giác ngộ cao tột 
là điều không có. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bô-tát khởi lên các sự tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa như vậy, nên biết đây là đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa không có phương tiện thiện xảo. 

Khi ấy! Xá Lợi Tử hỏi Thiện Hiện răng: Vì sao biết các đại Bồ- 
tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa có phương tiện thiện xảo? 

Thiện Hiện đáp rằng: Nếu đại Bồ-tát có phương tiện thiện xảo, 
khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng tu hành sắc, chăng tu hành 
tướng của sắc, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành thọ, 
tưởng, hành, thức, chăng tu hành tướng của thọ, tưởng, hành, thức, là 
tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái thường, vô thường 
của sắc, chăng tu hành cái tướng thường, vô thường của sắc, là tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái thường, vô thường của thọ, 
tưởng, hành, thức, chăng tu hành cái tướng thường, vô thường của thọ, 
tưởng, hành, thức, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái 
lạc, khổ của sắc, chăng tu hành cái tướng lạc, khổ của sắc, là tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chẵng tu hành cái lạc, khổ của thọ, tưởng, hành, 
thức, chắng tu hành cái tướng lạc, khô của thọ, tưởng, hành, thức, là +u 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chẳng tu hành cái ngã, vô ngã của sắc, 
chăng tu hành cái tướng ngã, vô ngã của sắc, là tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa; chăng tu hành cái ngã, vô ngã của thọ, tưởng, hành, thức, 
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chăng tu hành cái tướng ngã, vô ngã của thọ, tưởng, hành, thức, là tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái tịnh, bất tịnh của sắc, 
chăng tu hành cái tướng tịnh, bất tịnh của sắc, là tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa; chẳng tu hành cái tịnh, bất tịnh của thọ, tưởng, hành, thức, 
chăng tu hành cái tướng tịnh, bắt tịnh của thọ, tưởng, hành, thức, là tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chẳng tu hành cái không, bất không của 
sắc, chăng tu hành cái tướng không, bất không của sắc, là tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái không, bất không của thọ, tưởng, 
hành, thức, chẳng tu hành cái tướng không, bất không của thọ, tưởng, 
hành, thức, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái vô 
tướng, hữu tướng của sắc, chăng tu hành cái tướng vô tướng, hữu 
tướng của sắc, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái vô 
tướng, hữu tướng của thọ, tưởng, hành, thức, chăng tu hành cái tướng 
vô tướng, hữu tướng của thọ, tưởng, hành, thức, là tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái vô nguyện, hữu nguyện của sắc, 
chăng tu hành cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của sắc, là tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chẳng tu hành cái vô nguyện, hữu nguyện của 
thọ, tưởng, hành, thức, chăng tu hành cái tướng vô nguyện, hữu 
nguyện của thọ, tưởng, hành, thức, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
chăng tu hành cái tịch tịnh, bất tịch tịnh của sắc, chăng tu hành cái 
tướng tịch tịnh, bắt tịch tịnh của sắc, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
chẳng tu hành cái tịch tịnh, bất tịch tịnh của thọ, tưởng, hành, thức, 
chẳng tu hành cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của thọ, tưởng, hành, 
thức, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái viên ly, bất 
viễn ly của sắc, chăng tu hành cái tướng viên ly, bất viễn ly của sắc, là 
tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái viễn ly, bất viễn ly 
của thọ, tưởng, hành, thức, chẳng tu hành cái tướng viễn ly, bất viễn ly 
của thọ, tưởng, hành, thức, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi tử! Nên biết đó là đại Bồ-tát, tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa có phương tiện thiện xảo. Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì Sắc và tánh của 
sắc là không; thọ, tưởng, hành, thức, và tánh của thọ, tưởng, hành, 
thức là không. Xá Lợi Tử! Sắc ấy chắng phải là sắc; không là sắc; 
không chăng phải là sắc; sắc chẳng lìa không, không chẳng lìa sắc; sắc 
tức là không, không tức là sắc; thọ, tưởng, hành, thức cũng lại như 
vậy. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát có phương tiện thiện xảo, khi tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chẳng tu hành nhãn xứ, chắng tu hành cái 
tướng nhãn xứ, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý xứ, chăng tu hành cái tướng nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, là tu 
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hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái thường, vô thường của 
nhãn xứ, chẳng tu hành cái tướng thường, vô thường của nhãn xứ, là 
tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái thường, vô thường 
của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, chăng tu hành cái tướng thường, vô 
thường của nhĩ, tý, thiệt, thân, ý xứ, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
chăng tu hành cái lạc, khổ của nhãn xứ, chăng tu hành cái tướng lạc, 
khổ của nhãn xứ, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái 
lạc, khổ của nhị, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, chăng tu hành cái tướng lạc, khô 
của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu 
hành cái ngã, vô ngã của nhãn xứ, chẳng tu hành cái tướng ngã, vô 
ngã của nhãn xứ, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chẳng tu hành cái 
ngã, vô ngã của nhĩ, tý, thiệt, thân, ý xứ, chẳng tu hành cái tướng ngã, 
vô ngã của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
chăng tu hành cái tịnh, bất tịnh của nhãn xứ, chăng tu hành cái tướng 
tịnh, bất tịnh của nhãn xứ, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu 
hành cái tịnh, bất tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, chăng tu hành cái 
tướng tịnh, bất tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, là tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái không, bất không của nhãn xứ, chăng 
tu hành cái tướng không, bất không của nhãn xứ, là tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái không, bất không của nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xứ, chăng tu hành cái tướng không, bất không của nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xứ, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái vô 
tướng, hữu tướng của nhãn xứ, chẳng tu hành cái tướng vô tướng, hữu 
tướng của nhãn xứ, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái 
vô tướng, hữu tướng của nhĩ, tý, thiệt, thân, ý xứ, chăng tu hành cái 
tướng vô tướng, hữu tướng của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, là tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chẳng tu hành cái vô nguyện, hữu nguyện của 
nhãn xứ, chắng tu hành cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của nhãn 
xứ, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái vô nguyện, 
hữu nguyện của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, chăng tu hành cái tướng vô 
nguyện, hữu nguyện của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, là tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái tịch tịnh, bất tịch tịnh của nhãn xứ, 
chẳng tu hành cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của nhãn xứ, là tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái tịch tịnh, bất tịch tịnh của 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, chăng tu hành cái tướng tịch tịnh, bắt tịch tịnh 
của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu 
hành cái viễn ly, bất viễn ly của nhãn xứ, chắng tu hành cái tướng viễn 
ly, bất viễn ly của nhãn xứ, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu 
hành cái viễn ly, bất viễn ly của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, chẳng tu 
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hành cái tướng viễn ly, bất viễn ly của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, là tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Nên biết đó là đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa có phương tiện thiện xảo. Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì nhãn xứ và 
tánh của nhãn xứ là không; nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, và tánh của nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý xứ là không. Xá Lợi Tử! Nhãn xứ ấy chăng phải là 
nhãn xứ, không là nhãn xứ; không chẳng phải là nhãn xứ; nhãn xứ 
chăng lìa không, không chắng lìa nhãn xứ; nhãn xứ tức là không, 
không tức là nhãn xứ; nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, cũng lại như vậy. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát có phương tiện thiện xảo, khi tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng tu hành sắc xứ, chẳng tu hành cái 
tướng sắc xứ, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành thanh, 
hương, vị, xúc, pháp xứ, chăng tu hành cái tướng thanh, hương, vị, 
xúc, pháp xứ, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái 
thường, vô thường của sắc xứ, chẳng tu hành cái tướng thường, vô 
thường của sắc xứ, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái 
thường, vô thường của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, chăng tu hành 
cái tướng thường, vô thường của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, là tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái lạc, khổ của sắc xứ, 
chăng tu hành cái tướng lạc, khổ của sắc xứ, là tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa; chẳng tu hành cái lạc, khổ của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, 
chăng tu hành cái tướng lạc, khô của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, 
là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái ngã, vô ngã của 
sắc xứ, chẳng tu hành cái tướng ngã, vô ngã của sắc xứ, là tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái ngã, vô ngã của thanh, 
hương, vị, xúc, pháp xứ, chăng tu hành cái tướng ngã, vô ngã của 
thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
chăng tu hành cái tịnh, bất tịnh của sắc xứ, chẳng tu hành cái tướng 
tịnh, bất tịnh của sắc xứ, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu 
hành cái tịnh, bất tịnh của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, chăng tu 
hành cái tướng tịnh, bất tịnh của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, là tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chẳng tu hành cái không, bất không của 
sắc xứ, chẳng tu hành cái tướng không, bất không của sắc xứ, là tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chẳng tu hành cái không, bất không của 
thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, chăng tu hành cái tướng không, bất 
không của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, là tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa; chăng tu hành cái vô tướng, hữu tướng của sắc xứ, chẳng tu 
hành cái tướng vô tướng, hữu tướng của sắc xứ, là tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái vô tướng, hữu tướng của thanh, 
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hương, vị, xúc, pháp xứ, chăng tu hành cái tướng vô tướng, hữu tướng 
của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
chăng tu hành cái vô nguyện, hữu nguyện của sắc xứ, chẳng tu hành 
cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của sắc xứ, là tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa; chăng tu hành cái vô nguyện, hữu nguyện của thanh, 
hương, vị, xúc, pháp xứ, chẳng tu hành cái tướng vô nguyện, hữu 
nguyện của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, là tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa; chắng tu hành cái tịch tịnh, bất tịch tịnh của sắc xứ, chăng tu 
hành cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của sắc xứ, là tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái tịch tịnh, bất tịch tịnh của thanh, 
hương, vị, xúc, pháp xứ, chẳng tu hành cái tướng tịch tịnh, bất tịch 
tịnh của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa; chăng tu hành cái viễn ly, bất viễn ly của sắc xứ, chẳng tu hành cái 
tướng viễn ly, bất viễn ly của sắc xứ, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
chăng tu hành cái viễn ly, bất viễn ly của thanh, hương, vị, xúc, pháp 
xứ, chăng tu hành cái tướng viễn ly, bất viễn ly của thanh, hương, vị, 
xúc, pháp xứ, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Nên biết đó là đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa có phương tiện thiện xảo. Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì Sắc xứ và tánh 
của sắc xứ là không; thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ và tánh của thanh, 
hương, vị, xúc, pháp xứ là không. Xá Lợi Tử! Sắc xứ ấy chăng phải là 
sác xứ; không là sác xứ; không chẳng phải là sắc xứ; sắc xứ chắng lia 
không, không chẳng lìa sắc xứ; Sắc xứ tức là không, không tức là sắc 
xứ; thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, cũng lại như vậy. 
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Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát có phương tiện thiện xảo, thì khi tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chẳng tu hành nhãn giới, sắc giới, nhãn 
thức giới và nhãn xúc cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra; 
chăng tu hành cái tướng nhãn giới cho đến các thọ do nhãn xúc làm 
duyên sanh ra, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái 
thường, vô thường của nhãn giới, sắc giới, nhãn thức giới và nhãn xúc 
cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra; chăng tu hành cái tướng 
thường, vô thường của nhãn giới cho đến các thọ do nhãn xúc làm 
duyên sanh ra, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chẳng tu hành cải lạc, 
khổ của nhãn giới, sắc giới, nhãn thức giới và nhãn xúc cùng các thọ 
do nhãn xúc làm duyên sanh ra; chăng tu hành cái tướng lạc, khổ của 
nhãn giới cho đến các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra, là tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chẳng tu hành cái ngã, vô ngã của nhãn giới, 
sắc giới, nhãn thức giới và nhãn xúc cùng các thọ do nhãn xúc làm 
duyên sanh ra; chẳng tu hành cái tướng ngã, vô ngã của nhãn giới cho 
đến các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra, là tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa; chăng tu hành cái tịnh, bất tịnh của nhãn giới, sắc giới, nhãn 
thức giới và nhãn xúc cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra; 
chăng tu hành cái tướng tịnh, bất tịnh của nhãn giới cho đến các thọ 
do nhãn xúc làm duyên sanh ra, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
chăng tu hành cái không, bất không của nhãn giới, sắc giới, nhãn thức 
giới và nhãn xúc cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra; chẳng 
tu hành cái tướng không, bất không của nhãn giới cho đến các thọ do 
nhãn xúc làm duyên sanh ra, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng 
tu hành cái vô tướng, hữu tướng của nhãn giới, sắc giới, nhãn thức 
giới và nhãn xúc cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra; chẳng 
tu hành cái tướng vô tướng, hữu tướng của nhãn giới cho đến các thọ 
do nhãn xúc làm duyên sanh ra, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
chăng tu hành cái vô nguyện, hữu nguyện của nhãn giới, sắc giới, 
nhãn thức giới và nhãn xúc cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh 
ra; chăng tu hành cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của nhãn giới cho 
đến các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra, là tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa; chẳng tu hành cái tịch tịnh, bất tịch tịnh của nhãn giới, sắc 
giới, nhãn thức giới và nhãn xúc cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra; chăng tu hành cái tướng tịch tịnh, bắt tịch tịnh của nhãn giới 
cho đến các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra, là tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái viễn ly, bất viễn ly của nhãn giới, sắc 
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giới, nhãn thức giới và nhãn xúc cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra; chăng tu hành cái tướng viễn ly, bất viễn ly của nhãn giới cho 
đến các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra, là tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Nên biết đó là đại Bồ-tát tu hành bát nhã Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa, có phương tiện thiện xảo. Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì nhãn 
giới và tánh của nhãn giới là không: sắc giới, nhãn thức giới và nhãn 
xúc cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra và tánh của Sắc giới 
cho đến các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra là không. Xá Lợi Tử! 
Nhãn giới ấy chăng phải là nhãn giới; không là nhãn giới; không 
chăng phải là nhãn giới; nhãn giới chăng lìa không, không chăng lìa 
nhãn giới; nhãn giới tức là không, không tức là nhãn giới; sắc giới, 
nhãn thức giới và nhãn xúc cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh 
ra, cũng lại như vậy. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát có phương tiện thiện xảo, thì khi tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng tu hành nhĩ giới, thanh giới, nhĩ 
thức giới và nhĩ xúc, cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, 
chăng tu hành cái tướng nhĩ giới cho đến các thọ do nhĩ xúc làm 
duyên sanh ra, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái 
thường, vô thường của nhĩ giới, thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc 
cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, chăng tu hành cái tướng 
thường, vô thường của nhĩ giới cho đến các thọ do nhĩ xúc làm duyên 
sanh ra, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái lạc, khổ 
của nhĩ giới, thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ 
xúc làm duyên sanh ra, chẳng tu hành cái tướng lạc, khổ của nhĩ giới 
cho đến các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, là tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa; chăng tu hành cái ngã, vô ngã của nhĩ giới, thanh giới, nhĩ 
thức giới và nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, chẳng 
tu hành cái tướng ngã, vô ngã của nhĩ giới cho đến các thọ do nhĩ xúc 
làm duyên sanh ra, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái 
tịnh, bất tịnh của nhĩ giới, thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc cùng 
các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, chăng tu hành cái tướng tịnh, 
bất tịnh của nhĩ g1ới cho đến các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, là 
tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái không, bất không của 
nhĩ giới, thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ xúc 
làm duyên sanh ra, chẳng tu hành cái tướng không, bất không của nhĩ 
giới cho đến các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, là tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa; chẳng tu hành cái vô tướng, hữu tướng của nhĩ giới, 
thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên 
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sanh ra, chăng tu hành cái tướng vô tướng, hữu tướng của nhĩ giới cho 
đến các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, là tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa; chẳng tu hành cái vô nguyện, hữu nguyện của nhĩ giới, thanh 
giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh 
ra, chăng tu hành cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của nhĩ giới cho 
đến các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, là tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa; chăng tu hành cái tịch tịnh, bất tịch tịnh của nhĩ giới, thanh 
giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh 
ra, chăng tu hành cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của nhĩ giới cho đến 
các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa; chắng tu hành cái viễn ly, bất viễn ly của nhĩ giới, thanh giới, nhĩ 
thức giới và nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, chẳng 
tu hành cái tướng viễn ly, bất viễn ly của nhĩ giới cho đến các thọ do 
nhĩ xúc làm duyên sanh ra, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Nên biết đó là đại Bồ-tát tu hành bát nhã Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa, có phương tiện thiện xảo. Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì nhĩ 
giới và tánh của nhĩ giới là không; thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc 
cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra và tánh của thanh giới cho 
đến nhĩ xúc, cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra là không. Xá 
Lợi Tử! Nhĩ giới ấy chăng phải là nhĩ giới; không là nhĩ giới; không 
chăng phải là nhĩ giới; nhĩ giới chăng lìa không, không chăng lìa nhĩ 
giới; nhĩ giới tức là không, không tức là nhĩ giới; thanh hương, vị, 
xúc, pháp giới và nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, 
cũng lại như vậy. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát có phương tiện thiện xảo, thì khi tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chẳng tu hành tỷ giới, hương giới, tỷ thức 
giới và tỷ xúc cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, chẳng tu 
hành cái tướng tỷ giới cho đến các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, là 
tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái thường, vô thường 
của tỷ giới, hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc cùng các thọ do tỷ xúc 
làm duyên sanh ra, chẳng tu hành cái tướng thường, vô thường của tỷ 
giới cho đến các thọ đo tỷ xúc làm duyên sanh ra, là tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái lạc, khổ của tỷ giới, hương giới, tỷ 
thức giới và tỷ xúc cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, chăng tu 
hành cái tướng lạc, khổ của tỷ giới cho đến các thọ do tỷ xúc làm 
duyên sanh ra, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái 
ngã, vô ngã của tỷ giới, hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc cùng các 
thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, chẳng tu hành cái tướng ngã, vô ngã 
của tỷ giới cho đến các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, là tu hành 
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Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chắng tu hành cái tịnh, bất tịnh của tỷ giới, 
hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên 
sanh ra, chăng tu hành cái tướng tịnh, bất tịnh của tỷ giới cho đến các 
thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
chăng tu hành cái không, bất không của tỷ giới, hương giới, tỷ thức 
giới và tỷ xúc cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, chẳng tu 
hành cái tướng không, bất không của tỷ giới cho đến các thọ do tỷ xúc 
làm duyên sanh ra, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái 
vô tướng, hữu tướng của tỷ giới, hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc 
cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, chẳng tu hành cái tướng vô 
tướng, hữu tướng của tỷ giới cho đến các thọ do tỷ xúc làm duyên 
sanh ra, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái vô 
nguyện, hữu nguyện của tỷ giới, hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc 
cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, chẳng tu hành cái tướng vô 
nguyện, hữu nguyện của tỷ giới cho đến các thọ do tỷ xúc làm duyên 
sanh ra, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái tịch tịnh, 
bất tịch tịnh của tỷ giới, hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc cùng các 
thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, chắng tu hành cái tướng tịch tịnh, bất 
tịch tịnh của tỷ giới cho đến các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, là tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái viễn ly, bất viễn ly của 
tỷ giới, hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc cùng các thọ do tỷ xúc làm 
duyên sanh ra, chăng tu hành cái tướng viễn ly, bất viễn ly của tỷ giới 
cho đến các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, là tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Nên biết đó là đại Bồ-tát tu hành bát nhã Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa, có phương tiện thiện xảo. Vì sao? Xá Lợi Tứ! Vì tỷ giới 
và tánh của tỷ giới là không; hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc cùng 
các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra và tánh của hương giới cho đến 
các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra là không. Xá Lợi Tử! Tỷ giới ấy 
chăng phải là tỷ giới; không là tỷ giới; không chắng phải là tỷ giới; tỷ 
giới chăng lìa không, không chăng lìa tỷ giới; tỷ giới tức là không, 
không tức là tỷ giới; hương giới cho đến các thọ do tỷ xúc làm duyên 
sanh ra, cũng lại như vậy. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát có phương tiện thiện xảo, thì khi tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng tu hành thiệt giới, vị giới, thiệt thức 
giới và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, chẳng tu 
hành cái tướng thiệt giới cho đến các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh 
ra, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chắng tu hành cái thường, vô 
thường của thiệt giới, vị giới, thiệt thức giới và thiệt xúc cùng các thọ 
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do thiệt xúc làm duyên sanh ra, chắng tu hành cái tướng thường, vô 
thường của thiệt giới cho đến các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, 
là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chắng tu hành cái lạc, khổ của thiệt 
giới, vị giới, thiệt thức giới và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm 
duyên sanh ra, chăng tu hành cái tướng lạc, khổ của thiệt giới cho đến 
các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa; chăng tu hành cái ngã, vô ngã của thiệt giới, vị giới, thiệt thức giới 
và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, chăng tu 
hành cái tướng ngã, vô ngã của thiệt giới cho đến các thọ do thiệt xúc 
làm duyên sanh ra, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái 
tịnh, bất tịnh của thiệt giới, VỊ giới, thiệt thức giới và thiệt xúc cùng 
các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, chăng tu hành cái tướng tịnh, 
bất tịnh của thiệt giới cho đến các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, 
là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái không, bất không 
của thiệt giới, vị giới, thiệt thức giới và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt 
xúc làm duyên sanh ra, chẳng tu hành cái tướng không, bất không của 
thiệt giới cho đến các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, là tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái vô tướng, hữu tướng của thiệt 
giới, vị giới, thiệt thức giới và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm 
duyên sanh ra, chẳng tu hành cái tướng vô tướng, hữu tướng của thiệt 
giới cho đến các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, là tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái vô nguyện, hữu nguyện của thiệt 
giới, vỊ giới, thiệt thức giới và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm 
duyên sanh ra, chắng tu hành cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của 
thiệt giới cho đến các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, là tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái tịch tịnh, bất tịch tịnh của 
thiệt giới, vị giới, thiệt thức giới và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt xúc 
làm duyên sanh ra, chăng tu hành cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của 
thiệt giới cho đến các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, là tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái viễn ly, bất viễn ly của thiệt 
giới, vỊ giới, thiệt thức giới và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm 
duyên sanh ra, chăng tu hành cái tướng viễn ly, bất viễn ly của thiệt 
giới cho đến các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, là tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Nên biết, đó là đại Bồ-tát tu hành bát nhã Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa, có phương tiện thiện xảo. Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì thiệt 
giới và tánh của thiệt giới là không; vị giới, thiệt thức giới và thiệt xúc 
cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra và tánh của vị giới cho 
đến các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra là không. Xá Lợi Tử! Thiệt 
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giới ấy chắng phải là thiệt giới; không là thiệt giới; không chắng phải 
là thiệt giới; thiệt giới chăng lìa không, không chăng lìa thiệt giới; 
thiệt giới tức là không, không tức là thiệt giới; vị giới cho đến các thọ 
do thiệt xúc làm duyên sanh ra, cũng lại như vậy. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát có phương tiện thiện xảo, thì khi tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng tu hành thân giới, xúc giới, thân 
thức giới và thân xúc cùng các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra, 
chăng tu hành cái tướng thân giới, cho đến các thọ do thân xúc làm 
duyên sanh ra, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái 
thường, vô thường của thân giới, xúc giới, thân thức giới và thân xúc 
cùng các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra, chăng tu hành cái tướng 
thường, vô thường của thân giới, cho đến các thọ do thân xúc làm 
duyên sanh ra, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chẳng tu hành cái lạc, 
khô của thân giới, xúc giới, thân thức giới và thân xúc cùng các thọ do 
thân xúc làm duyên sanh ra, chẳng tu hành cái tướng lạc, khổ của thân 
giới, cho đến các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra, là tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa; chẳng tu hành cái ngã, vô ngã của thân giới, xúc 
giới, thân thức giới và thân xúc cùng các thọ do thân xúc làm duyên 
sanh ra, chăng tu hành cái tướng ngã, vô ngã của thân giới, cho đến 
các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa; chăng tu hành cái tịnh, bất tịnh của thân giới, Xúc giới, thân thức 
giới và thân xúc cùng các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra, chẳng tu 
hành cái tướng tịnh, bất tịnh của thân giới, cho đến các thọ do thân 
xúc làm duyên sanh ra, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu 
hành cái không, bất không của thân giới, xúc giới, thân thức giới và 
thân xúc cùng các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra, chăng tu hành 
cái tướng không, bất không của thân giới, cho đến các thọ do thân xúc 
làm duyên sanh ra, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái 
vô tướng, hữu tướng của thân giới, xúc giới, thân thức giới và thân 
xúc cùng các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra, chẳng tu hành cái 
tướng vô tướng, hữu tướng của thân giới, cho đến các thọ do thân xúc 
làm duyên sanh ra, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái 
vô nguyện, hữu nguyện của thân giới, xúc giới, thân thức giới và thân 
xúc cùng các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra, chẳng tu hành cái 
tướng vô nguyện, hữu nguyện của thân giới, cho đến các thọ do thân 
xúc làm duyên sanh ra, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu 
hành cái tịch tịnh, bất tịch tịnh của thân giới, xúc giới, thân thức giới 
và thân xúc cùng các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra, chẳng tu 
hành cái tướng tịch tịnh, bắt tịch tịnh của thân giới, cho đến các thọ do 
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thân xúc làm duyên sanh ra, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu 
hành cái viễn ly, bất viễn ly của thân giới, xúc giới, thân thức giới và 
thân xúc cùng các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra, chăng tu hành 
cái tướng viễn ly, bất viễn ly của thân giới, cho đến các thọ do thân 
xúc làm duyên sanh ra, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Nên biết đó là đại Bồ-tát tu hành bát nhã Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa, có phương tiện thiện xảo. Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì thân 
giới và tánh của thân giới là không; xúc giới, thân thức giới và thân 
xúc cùng các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra và tánh của xúc giới 
cho đến các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra là không. Xá Lợi Tử! 
Thân giới ấy chẳng phải là thân giới; không là thân giới; không chẳng 
phải là thân giới; thân giới chắng lìa không, không chăng lìa thân giới; 
thân giới tức là không, không tức là thân giới; xúc giới cho đến các 
thọ do thân xúc làm duyên sanh ra, cũng lại như vậy. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát có phương tiện thiện xảo, thì khi tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chẳng tu hành ý giới, pháp giới, ý thức 
giới và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, chắng tu hành 
cái tướng ý giới cho đến các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, là tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái thường, vô thường của 
ý giới, pháp giới, ý thức giới và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm 
duyên sanh ra, chẳng tu hành cái tướng thường, vô thường của ý giới 
cho đến các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, là tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa; chẳng tu hành cái lạc, khô của ý giới, pháp giới, ý thức giới và 
ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, chăng tu hành cái 
tướng lạc, khổ của ý giới cho đến các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, 
là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái ngã, vô ngã của ý 
giới, pháp giới, ý thức giới và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm duyên 
sanh ra, chăng tu hành cái tướng ngã, vô ngã của ý giới cho đến các 
thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
chăng tu hành cái tịnh, bất tịnh của ý giới, pháp giới, ý thức giới và ý 
xúc cùng các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, chăng tu hành cái tướng 
tịnh, bất tịnh của ý giới cho đến các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, là 
tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái không, bất không của 
ý giới, pháp giới, ý thức giới và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm 
duyên sanh ra, chẳng tu hành cái tướng không, bất không của ý giới 
cho đến các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, là tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa; chăng tu hành cái vô tướng, hữu tướng của ý giới, pháp giới, ý 
thức giới và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, chăng tu 
hành cái tướng vô tướng, hữu tướng của ý giới cho đến các thọ do ý 
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xúc làm duyên sanh ra, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu 
hành cái vô nguyện, hữu nguyện của ý giới, pháp giới, ý thức giới và ý 
xúc cùng các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, chăng tu hành cái tướng 
vô nguyện, hữu nguyện của ý giới cho đến các thọ do ý xúc làm duyên 
sanh ra, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái tịch tịnh, 
bắt tịch tịnh của ý giới, pháp giới, ý thức giới và ÿ xúc cùng các thọ do 
ý xúc làm duyên sanh ra, chẳng tu hành cái tướng tịch tịnh, bất tịch 
tịnh của ý giới cho đến các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, là tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chẳng tu hành cái viễn ly, bất viễn ly của ý 
giới, pháp giới, ý thức giới và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm duyên 
sanh ra, chăng tu hành cái tướng viễn ly, bất viễn ly của ý giới cho đến 
các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Nên biết, đó là đại Bồ-tát tu hành bát nhã Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa, có phương tiện thiện xảo. Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì ý giới 
và tánh của ý giới là không; pháp giới, ý thức giới và ý xúc, cùng các 
thọ do ý xúc làm duyên sanh ra và tánh của pháp giới cho đến các thọ 
do ý xúc làm duyên sanh ra là không. Xá Lợi Tử! Ý giới ấy chẳng 
phải là ý giới; không là ý giới; không chăng phải là ý giới; ý giới 
chăng lìa không, không chẳng la ý giới; ý giới tức là không, không 
tức là ý giới; pháp giới cho đến các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, 
cũng lại như vậy. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát có phương tiện thiện xảo, thì khi tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng tu hành địa giới, chăng tu hành cái 
tướng địa giới, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành thủy, 
hỏa, phong, không, thức giới, chăng tu hành cái tướng thủy, hỏa, 
phong, không, thức giới, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chẳng tu 
hành cái thường, vô thường của địa giới, chăng tu hành cái tướng 
thường, vô thường của địa giới, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
chăng tu hành cái thường, vô thường của thủy, hỏa, phong, không, 
thức giới, chắng tu hành cái tướng thường, vô thường của thủy, hỏa, 
phong, không, thức giới, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chắng tu 
hành cái lạc, khổ của địa ĐIỚI, chăng tu hành cái tướng lạc, khổ của 
địa giới, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái lạc, khổ 
của thủy, hỏa, phong, không, thức giới, chắng tu hành cái tướng lạc, 
khổ của thủy, hỏa, phong, không, thức giới, là tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa; chẳng tu hành cái ngã, vô ngã của địa giới, chẳng tu hành cái 
tướng ngã, vô ngã của địa giới, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
chăng tu hành cái ngã, vô ngã của thủy, hỏa, phong, không, thức giới, 
chăng tu hành cái tướng ngã, vô ngã của thủy, hỏa, phong, không, 
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thức giới, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái tịnh, bất 
tịnh của địa giới, chăng tu hành cái tướng tịnh, bất tịnh của địa giới, là 
tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chẳng tu hành cái tịnh, bất tịnh của 
thủy, hỏa, phong, không, thức giới, chăng tu hành cái tướng tịnh, bất 
tịnh của thủy, hỏa, phong, không, thức giới, là tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa; chăng tu hành cái không, bất không của địa giới, chắng tu 
hành cái tướng không, bất không của địa giới, là tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa; chăng tu hành cái không, bất không của thủy, hỏa, phong, 
không, thức giới, chẳng tu hành cái tướng không, bất không của thủy, 
hỏa, phong, không, thức giới, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chẳng 
tu hành cái vô tướng, hữu tướng của địa giới, chẳng tu hành cái tướng 
vô tướng, hữu tướng của địa giới, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
chăng tu hành cái vô tướng, hữu tướng của thủy, hỏa, phong, không, 
thức giới, chăng tu hành cái tướng vô tướng, hữu tướng của thủy, hỏa, 
phong, không, thức giới, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chắng tu 
hành cái vô nguyện, hữu nguyện của địa giới, chăng tu hành cái tướng 
vô nguyện, hữu nguyện của địa giới, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
chăng tu hành cái vô nguyện, hữu nguyện của thủy, hỏa, phong, 
không, thức giới, chẳng tu hành cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của 
thủy, hỏa, phong, không, thức giới, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
chăng tu hành cái tịch tịnh, bất tịch tịnh của địa giới, chẳng tu hành cái 
tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của địa giới, là tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa; chăng tu hành cải tịch tịnh, bất tịch tịnh của thủy, hỏa, phong, 
không, thức giới, chăng tu hành cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của 
thủy, hỏa, phong, không, thức giới, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
chăng tu "hành cái viên ly, bất viễn ly của địa giới, chăng tu hành cái 
tướng viễn ly, bất viễn ly của địa giới, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa; chăng tu hành cái viễn ly, bất viễn ly của thủy, hỏa, phong, không, 
thức giới, chẳng tu hành cái tướng viễn ly, bất viễn ly của thủy, hỏa, 
phong, không, thức giới, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Nên biết, đó là đại Bồ-tát tu hành bát nhã Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa, có phương tiện thiện xảo. Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì địa 
giới và tánh của địa giới là không; thủy, hỏa, phong, không, thức giới 
và tánh của thủy, hỏa, phong, không, thức giới là không. Xá Lợi Tử! 
Địa giới ấy chăng phải là địa giới; không là địa giới; không chăng phải 
là địa giới; địa giới chẳng lìa không, không chắng lìa địa giới; địa giới 
tức là không, không tức là địa giới; thủy, hỏa, phong, không, thức 
giới, cũng lại như vậy. 
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Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát có phương tiện thiện xảo, thì khi tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chẳng tu hành thánh đế khổ, chăng tu 
hành cái tướng thánh để khổ, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chẳng 
tu hành thánh đề tập, diệt, đạo, chắng tu hành cái tướng thánh đề tập, 
diệt, đạo, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái thường, 
vô thường của thánh đế khổ, chăng tu hành cái tướng thường, vô 
thường của thánh để khổ, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu 
hành cái thường, vô thường của thánh để tập, diệt, đạo, chăng tu hành 
cái tướng thường, vô thường của thánh để tập, diệt, đạo, là tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái lạc, khổ của thánh đế khổ, 
chăng tu hành cái tướng lạc, khổ của thánh đề khô, là tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái lạc, khổ của thánh để tập, diệt, đạo, 
chăng tu hành cái tướng lạc, khổ của thánh đề tập, diệt, đạo, là tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chẳng tu hành cái ngã, vô ngã của thánh để 
khổ, chẳng tu hành cái tướng ngã, vô ngã của thánh đề khổ, là tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái ngã, vô ngã của thánh để tập, 
diệt, đạo, chăng tu hành cái tướng ngã, vô ngã của thánh để tập, diệt, 
đạo, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái tịnh, bất tịnh 
của thánh để khổ, chẳng tu hành cái tướng tịnh, bất tịnh của thánh để 
khổ, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái tịnh, bất tịnh 
của thánh đề tập, diệt, đạo, chắng tu hành cái tướng tịnh, bất tịnh của 
thánh đề tập, diệt, đạo, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành 
cái không, bất không của thánh để khổ, chăng tu hành cái tướng 
không, bất không của thánh để khổ, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
chăng tu hành cái không, bất không của thánh đề tập, diệt, đạo, chăng 
tu hành cái tướng không, bất không của thánh để tập, diệt, đạo, là tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái vô tướng, hữu tướng 
của thánh đế khổ, chăng tu hành cái tướng vô tướng, hữu tướng của 
thánh để khổ, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái vô 
tướng, hữu tướng của thánh đề tập, diệt, đạo, chăng tu hành cái tướng 
vô tướng, hữu tướng của thánh đề tập. diệt, đạo, là tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái vô nguyện, hữu nguyện của thánh đế 
khổ, chăng tu hành cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của thánh để 
khổ, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái vô nguyện, 
hữu nguyện của thánh đề tập, diệt, đạo, chắng tu hành cái tướng vô 
nguyện, hữu nguyện của thánh để tập, diệt, đạo, là tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái tịch tịnh, bất tịch tịnh của thánh đế 
khổ, chẳng tu hành cái tướng tịch tịnh, bắt tịch tịnh của thánh đề khổ, 
là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chẳng tu hành cái tịch tịnh, bất tịch 
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tịnh của thánh đề tập, diệt, đạo, chăng tu hành cái tướng tịch tịnh, bất 
tịch tịnh của thánh đề tập, diệt, đạo, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
chăng tu hành cái viễn ly, bất viễn ly của thánh đề khổ, chắng tu hành 
cái tướng viễn ly, bất viễn ly của thánh đề khổ, là tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa; chẳng tu hành cái viễn ly, bất viễn ly của thánh đề tập, diệt, 
đạo, chăng tu hành cái tướng viễn ly, bất viễn ly của thánh đề tập, diệt, 
đạo, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Nên biết, đó là đại Bồ-tát tu hành bát nhã Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa, có phương tiện thiện xảo. Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì thánh 
để khổ và tánh của thánh đế khổ là không; thánh để tập, diệt, đạo và 
tánh của thánh đề tập, diệt, đạo là không. Xá Lợi Tử! Thánh đề khổ ấy 
chăng phải là thánh đề khổ; không là thánh đề khổ; không chắng phải 
là thánh để khổ; thánh đế khổ chăng lìa không, không chăng lìa thánh 
để khổ; thánh đế khổ tức là không, không tức là thánh đế khổ; thánh 
đề tập, diệt, đạo, cũng lại như vậy. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát có phương tiện thiện xảo, thì khi tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng tu hành vô minh, chăng tu hành cái 
tướng vô minh, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành hành, 
thức, danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, 
khổ, ưu, não, chăng tu hành cái tướng hành cho đến lão tử, sầu, than, 
khổ, ưu, não, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái 
thường, vô thường của vô minh, chăng tu hành cái tướng thường, vô 
thường của vô minh, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành 
cái thường, vô thường của hành, thức, danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, 
thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, chăng tu hành cái tướng 
thường, vô thường của hành cho đến lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, là 
tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái lạc, khổ của vô minh, 
chăng tu hành cái tướng lạc, khổ của vô minh, là tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa; chắng tu hành cái lạc, khổ của hành, thức, danh sắc, lục xứ, 
xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, chăng tu 
hành cái tướng lạc, khổ của hành cho đến lão tử, sầu, than, khổ, ưu, 
não, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái ngã, vô ngã 
của vô minh, chẳng tu hành cái tướng ngã, vô ngã của vô minh, là tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái ngã, vô ngã của hành, 
thức, danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, 
khổ, ưu, não, chẳng tu hành cái tướng ngã, vô ngã của hành cho đến 
lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng 
tu hành cái tịnh, bất tịnh của vô minh, chăng tu hành cái tướng tịnh, 
bắt tịnh của vô minh, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chẳng tu hành 
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cái tịnh, bất tịnh của hành, thức, danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, 
hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, chăng tu hành cái tướng 
tịnh, bất tịnh của hành cho đến lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, là tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chẳng tu hành cái không, bất không của 
vô minh, chẳng tu hành cái tướng không, bất không của vô minh, là tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chẳng tu hành cái không, bất không của 
hành, thức, danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, 
than, khổ, ưu, não, chăng tu hành cái tướng không, bất không của 
hành cho đến lão tử, sâu, than, khổ, ưu, não, là tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa; chẳng tu hành cái vô tướng, hữu tướng của vô minh, chăng tu 
hành cái tướng vô tướng, hữu tướng của vô minh, là tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái vô tướng, hữu tướng của hành, thức, 
danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khổ, ưu, 
não, chẳng tu hành cái tướng vô tướng, hữu tướng của hành cho đến 
lão tử, sầu, than, khô, ưu, não, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chẳng 
tu hành cái vô nguyện, hữu nguyện của vô minh, chẳng tu hành cái 
tướng vô nguyện, hữu nguyện của vô minh, là tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa; chăng tu hành cái vô nguyện, hữu nguyện của hành, thức, 
danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khổ, ưu, 
não, chẳng tu hành cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của hành cho 
đến lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
chăng tu hành cái tịch tịnh, bất tịch tịnh của vô minh, chẳng tu hành 
cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của vô minh, là tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa; chẳng tu hành cái tịch tịnh, bất tịch tịnh của hành, thức, danh 
sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, 
chăng tu hành cái tướng tịch tịnh, bắt tịch tịnh của hành cho đến lão 
tử, sầu, than, khổ, ưu, não, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu 
hành cái viễn ly, bất viễn ly của vô minh, chăng tu hành cái tướng 
viễn ly, bất viễn ly của vô minh, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
chăng tu hành cái viễn ly, bất viễn ly của hành, thức, danh sắc, lục xứ, 
xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, chăng tu 
hành cái tướng viễn ly, bất viễn ly của hành cho đến lão tử, sầu, than, 
khổ, ưu, não, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Nên biết, đó là đại Bồ-tát tu hành bát nhã Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa, có phương tiện thiện xảo. Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì vô 
minh và tánh của vô minh là không: hành, thức, danh sắc, lục xứ, xúc, 
thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não; và tánh của hành 
cho đến lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não là không. Xá Lợi Tử! Vô minh 
ấy chăng phải là vô minh; không là vô minh; không chăng phải là vô 
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minh; vô minh chẳng lìa không, không chẳng lìa vô minh; vô minh tức 
là không, không tức là vô minh; hành cho đến lão tử, sầu, than, khổ, 
ưu, não, cũng lại như vậy. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát có phương tiện thiện xảo, thì khi tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chẳng tu hành bốn tịnh lự, chăng tu hành 
cái tướng bốn tịnh lự, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành 
bốn vô lượng, bốn định vô sắc, chẳng tu hành cái tướng bốn lượng, 
bốn định vô sắc, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái 
thường, vô thường của bốn tịnh lự, chăng tu hành cái tướng thường, 
vô thường của bốn tịnh lự, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu 
hành cái thường, vô thường của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, chăng 
tu hành cái tướng thường, vô thường của bốn lượng, bốn định vô sắc, 
là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái lạc, khổ của bốn 
tịnh lự, chăng tu hành cái tướng lạc, khổ của bốn tịnh lự, là tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái lạc, khổ của bốn vô lượng, 
bốn định vô sắc, chăng tu hành cái tướng lạc, khổ của bốn lượng, bốn 
định vô sắc, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái ngã, 
vô ngã của bốn tịnh lự, chăng tu hành cái tướng ngã, vô ngã của bốn 
tịnh lự, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái ngã, vô 
ngã của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, chắng tu hành cái tướng ngã, 
vô ngã của bốn lượng, bốn định vô sắc, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa; chắng tu hành cái tịnh, bất tịnh của bốn tịnh lự, chẳng tu hành cái 
tướng tịnh, bất tịnh của bốn tịnh lự, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
chăng tu hành cái tịnh, bất tịnh của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, 
chăng tu hành cái tướng tịnh, bất tịnh của bốn lượng, bốn định vô sắc, 
là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái không, bất không 
của bốn tịnh lự, chẳng tu hành cái tướng không, bất không của bốn 
tịnh lự, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái không, bắt 
không của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, chắng tu hành cái tướng 
không, bất không của bốn lượng, bốn định vô sắc, là tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái vô tướng, hữu tướng của bốn tịnh lự, 
chăng tu hành cái tướng vô tướng, hữu tướng của bốn tịnh lự, là tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái vô tướng, hữu tướng 
của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, chăng tu hành cái tướng vô tướng, 
hữu tướng của bốn lượng, bốn định vô sắc, là tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa; chăng tu hành cái vô nguyện, hữu nguyện của bốn tịnh lự, 
chăng tu hành cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của bốn tịnh lự, là tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái vô nguyện, hữu nguyện 
của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, chăng tu hành cái tướng vô 


S23 


Kinh Đại Bát Nhã Ba La Mật Đa 


nguyện, hữu nguyện của bốn lượng, bốn định vô sắc, là tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái tịch tịnh, bất tịch tịnh của bốn 
tịnh lự, chẳng tu hành cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của bốn tịnh lự, 
là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chẳng tu hành cái tịch tịnh, bất tịch 
tịnh của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, chẳng tu hành cái tướng tịch 
tịnh, bất tịch tịnh của bốn lượng, bốn định vô sắc, là tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa; chắng tu hành cái viễn ly, bất viễn ly của bốn tịnh lự, 
chăng tu hành cái tướng viễn ly, bất viễn ly của bốn tịnh lự, là tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chắng tu hành cái viễn ly, bất viễn ly của bốn 
vô lượng, bốn định vô sắc, chẳng tu hành cái tướng viễn ly, bất viễn ly 
của bốn lượng, bốn định vô sắc, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Nên biết, đó là đại Bồ-tát tu hành bát nhã Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa, có phương tiện thiện xảo. Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì bốn 
tịnh lự và tánh của bốn tịnh lự là không: bốn vô lượng, bốn định vô 
sắc và tánh của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là không. Xá Lợi Tử! 
Bồn tịnh lự ấy chẳng phải là bốn tịnh lự; không là bốn tịnh lự; không 
chăng phải là bốn tịnh lự; bốn tịnh lự chắng lìa không, không chăng 
lia bốn tịnh lự; bốn tịnh lự tức là không, không tức là bốn tịnh lự; bốn 
vô lượng, bốn định vô sắc, cũng lại như vậy. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát có phương tiện thiện xảo, thì khi tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng tu hành bốn niệm trụ, chăng tu 
hành cái tướng bốn niệm trụ, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng 
tu hành bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chi đẳng 
giác, tám chi thánh đạo, chăng tu hành cái tướng bốn chánh đoạn cho 
đến tám chỉ thánh đạo, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chẳng tu hành 
cái thường, vô thường của bốn niệm trụ, chẳng tu hành cái tướng 
thường, vô thường của bốn niệm trụ, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
chăng tu hành cái thường, vô thường của bốn chánh đoạn, bốn thần 
túc, năm căn, năm lực, bảy chỉ đăng giác, tám chỉ thánh đạo, chẳng tu 
hành cái tướng thường, vô thường của bốn chánh đoạn cho đến tám 
chi thánh đạo, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái lạc, 
khô của bốn niệm trụ, chăng tu hành cái tướng lạc, khổ của bốn niệm 
trụ, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chẳng tu hành cái lạc, khô của 
bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chị đẳng giác, 
tám chi thánh đạo, chăng tu hành cái tướng lạc, khổ của bốn chánh 
đoạn cho đến tám chi thánh đạo, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
chăng tu hành cái ngã, vô ngã của bốn niệm trụ, chẳng tu hành cái 
tướng ngã, vô ngã của bốn niệm trụ, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
chăng tu hành cái ngã, vô ngã của bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm 
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căn, năm lực, bảy chi đăng giác, tám chi thánh đạo, chẳng tu hành cái 
tướng ngã, vô ngã của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo, là 
tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chắng tu hành cái tịnh, bất tịnh của bốn 
niệm trụ, chăng tu hành cái tướng tịnh, bắt tịnh của bốn niệm trụ, là tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái tịnh, bất tịnh của bốn 
chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chị đăng giác, tám 
chi thánh đạo, chăng tu hành cái tướng tịnh, bất tịnh của bốn chánh 
đoạn cho đến tám chi thánh đạo, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
chăng tu hành cái không, bất không của bốn niệm trụ, chắng tu hành 
cái tướng không, bất không của bốn niệm trụ, là tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa; chăng tu hành cái không, bất không của bốn chánh đoạn, 
bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chi đẳng giác, tám chi thánh đạo, 
chăng tu hành cái tướng không, bất không của bốn chánh đoạn cho 
đến tám chỉ thánh đạo, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chắng tu hành 
cái vô tướng, hữu tướng của bốn niệm trụ, chăng tu hành cái tướng vô 
tướng, hữu tướng của bốn niệm trụ, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
chăng tu hành cái vô tướng, hữu tướng của bốn chánh đoạn, bốn thần 
túc, năm căn, năm lực, bảy chị đẳng giác, tám chi thánh đạo, chăng tu 
hành cái tướng vô tướng, hữu tướng của bốn chánh đoạn cho đến tám 
chi thánh đạo, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái vô 
nguyện, hữu nguyện của bốn niệm trụ, chăng tu hành cái tướng vô 
nguyện, hữu nguyện của bốn niệm trụ, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa; chẳng tu hành cái vô nguyện, hữu nguyện của bốn chánh đoạn, 
bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chi đăng giác, tám chi thánh đạo, 
chăng tu hành cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của bốn chánh đoạn 
cho đến tám chi thánh đạo, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu 
hành cái tịch tịnh, bất tịch tịnh của bốn niệm trụ, chẳng tu hành cái 
tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của bốn niệm trụ, là tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa; chẳng tu hành cái tịch tịnh, bất tịch tịnh của bốn chánh 
đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chỉ đẳng giác, tám chị 
thánh đạo, chăng tu hành cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của bốn 
chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa; chẳng tu hành cái viễn ly, bất viễn ly của bốn niệm trụ, chẳng tu 
hành cái tướng viễn ly, bất viễn ly của bốn niệm trụ, là tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa; chẳng tu hành cái viễn ly, bất viễn ly của bốn chánh 
đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chi đắng giác, tám chỉ 
thánh đạo, chẳng tu hành cái tướng viễn ly, bất viễn ly của bốn chánh 
đoạn cho đến tám chi thánh đạo, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 
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Xá Lợi Tử! Nên biết, đó là đại Bồ-tát tu hành bát nhã Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa, có phương tiện thiện xảo. Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì bốn 
niệm trụ và tánh của bốn niệm trụ là không; bốn chánh đoạn, bốn thần 
túc, năm căn, năm lực, bảy chi đẳng giác, tám chi thánh đạo và tánh 
của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo là không. Xá Lợi Tử! 
Bốn niệm trụ ẫy chăng phải là bốn niệm trụ; không là bốn niệm trụ; 
không chăng phải là bốn niệm trụ; bốn niệm trụ chăng lia không, 
không chăng la bốn niệm trụ; bốn niệm trụ tức là không, không tức là 
bốn niệm trụ; bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo, cũng lại như 
vậy. 
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Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát có phương tiện thiện xảo, thì khi tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng tu hành bố thí Ba-la-mật-đa, chẳng 
tu hành tướng bố thí Ba-la-mật-đa, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
chăng tu hành tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật- 
đa, chăng tu hành tướng tịnh giới, an nhẫn, tinh tắn, tịnh lự, Bát-nhã 
Ba-la-mật-đa, là hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái 
thường, vô thường của bố thí Ba-la-mật-đa, chẳng tu hành cái tướng 
thường, vô thường của bố thí Ba-la-mật-đa, là tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa; chăng tu hành cái thường, vô thường của tịnh giới, an nhẫn, 
tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa, chăng tu hành cái tướng 
thường, vô thường của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã 
Ba-la-mật-đa, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái lạc, 
khổ của bố thí Ba-la-mật-đa, chẳng tu hành cái tướng lạc, khổ của bố 
thí Ba-la-mật-đa, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái 
lạc, khổ của tịnh ØIớI, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa, 
chăng tu hành cái tướng lạc, khổ của tịnh gIớI, an nhẫn, tinh tấn, tịnh 
lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu 
hành cái ngã, vô ngã của bố thí Ba-la-mật-đa, chẳng tu hành cái tướng 
ngã, vô ngã của bố thí Ba-la-mật-đa, là tu hành Bát-nhã-ba- la-mật-đa; 
chăng tu hành cái ngã, vô ngã của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, 
Bát-nhã Ba-la-mật-đa, chăng tu hành cái tướng ngã, vô ngã của tịnh 
giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa, là tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa; chẳng tu hành cái tịnh, bất tịnh của bố thí Ba-la- 
mật-đa, chăng tu hành cái tướng tịnh, bất tịnh của bồ thí Ba-la-mật-đa, 
là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái tịnh, bất tịnh của 
tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa, chăng tu 
hành cái tướng tịnh, bất tịnh của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, 
Bát-nhã Ba-la-mật-đa, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành 
cái không, bất không của bố thí Ba-la-mật-đa, chăng tu hành cái tướng 
không, bất không của bố thí Ba-la-mật-đa, là tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa; chăng tu hành cái không, bất không của tịnh giới, an nhãn, 
tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa, chăng tu hành cái tướng 
không, bất không của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba- 
la-mật-đa, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái vô 
tướng, hữu tướng của bố thí Ba-la-mật-đa, chắng tu hành cái tướng vô 
tướng, hữu tướng của bố thí Ba-la-mật-đa, là tu hành Bát-nhã-ba-la- 
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mật-đa; chăng tu hành cái vô tướng, hữu tướng của tịnh giới, an nhẫn, 
tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa, chẳng tu hành cái tướng vô 
tướng, hữu tướng của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba- 
la-mật-đa, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chắng tu hành cái vô 
nguyện, hữu nguyện của bố thí Ba-la-mật-đa, chẳng tu hành cái tướng 
vô nguyện, hữu nguyện của bố thí Ba-la-mật-đa, là tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái vô nguyện, hữu nguyện của tịnh giới, 
an nhãn, tỉnh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa, chăng tu hành cái 
tướng vô nguyện, hữu nguyện của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, 
Bát-nhã Ba-la-mật-đa, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành 
cái tịch tịnh, bất tịch tịnh của bố thí Ba-la-mật-đa, chẳng tu hành cái 
tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của bó thí Ba-la-mật-đa, là tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa; chẳng tu hành cái tịch tịnh, bất tịch tịnh của tịnh 
giới, an nhẫn, tỉnh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa, chẳng tu hành 
cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh 
lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chẳng tu 
hành cái viễn ly, bất viễn ly của bồ thí Ba-la-mật-đa, chẳng tu hành cái 
tướng viễn ly, bất viễn ly của bố thí Ba-la-mật-đa, là tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa; chẳng tu hành cái viễn ly, bất viễn ly của tịnh giới, an 
nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa, chăng tu hành cái tướng 
viễn ly, bất viễn ly của tịnh giới, an nhẫn, tỉnh tấn, tịnh lự, Bát-nhã 
Ba-la-mật-đa, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Nên biết, đó là đại Bồ-tát có phương tiện thiện xảo 
tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa. Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì bố thí Ba-la- 
mật-đa, tánh không của bố thí Ba-la-mật-đa; tịnh giới, an nhãn, tỉnh 
tiễn, tịnh lự, Bát-nhã-ba-la-mật-đa, tánh không của tịnh giới, an nhãn, 
tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa. Xá Lợi Tử! Bồ thí Ba-la-mật- 
đa, chăng phải là bố thí Ba-la-mật-đa. Không là bố thí Ba-la-mật-đa, 
không chăng phải là bố thí Ba-la-mật-đa; bố thí Ba-la-mật-đa chẳng 
lia không, không chăng la bố thí Ba-la-mật-đa; bố thí Ba-la-mật-đa 
tức là không, không tức là bồ thí Ba-la-mật-đa; tịnh giới, an nhãn, tinh 
tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa cũng lại như vậy. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát có phương tiện thiện xảo, thì khi tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng tu hành năm loại mắt, chăng tu 
hành tướng của năm loại mắt, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng 
tu hành sáu phép thần thông, chẳng tu hành tướng của sáu phép thần 
thông, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái thường, vô 
thường của năm loại mắt, chẳng tu hành cái tướng thường, vô thường 
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của năm loại mắt, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái 
thường, vô thường của sáu phép thần thông, chẳng tu hành cái tướng 
thường, vô thường của sáu phép thần thông, là tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa; chăng tu hành cái lạc, khổ của năm loại mắt, chăng tu hành 
cái tướng lạc, khổ của năm loại mắt, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
chăng tu hành cái lạc, khổ của sáu phép thần thông, chẳng tu hành cái 
tướng lạc, khổ của sáu phép thần thông, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa; chăng tu hành cái ngã, vô ngã của năm loại mắt, chăng tu hành cái 
tướng ngã, vô ngã của năm loại mắt, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
chăng tu hành cái ngã, vô ngã của sáu phép thần thông, chắng tu hành 
cái tướng ngã, vô ngã của sáu phép thần thông, là tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa; chăng tu hành cái tịnh, bất tịnh của năm loại mắt, chẳng tu 
hành cái tướng tịnh, bất tịnh của năm loại mắt, là tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa; chăng tu hành cái tịnh, bất tịnh của sáu phép thần thông, 
chăng tu hành cái tướng tịnh, bất tịnh của sáu phép thần thông, là tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chẳng tu hành cái không, bất không của 
năm loại mắt, chăng tu hành cái tướng không, bất không của năm loại 
mắt, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chẳng tu hành cái không, bất 
không của sáu phép thần thông, chẳng tu hành cái tướng không, bất 
không của sáu phép thần thông, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
chăng tu hành cái vô tướng, hữu tướng của năm loại mắt, chẳng tu 
hành cái tướng vô tướng, hữu tướng của năm loại mắt, là tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa; chẳng tu hành cái vô tướng, hữu tướng của sáu phép 
thần thông, chẳng tu hành cái tướng vô tướng, hữu tướng của sáu phép 
thần thông, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái vô 
nguyện, hữu nguyện của năm loại mắt, chẳng tu hành cái tướng vô 
nguyện, hữu nguyện của năm loại mắt, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa; chăng tu hành cái vô nguyện, hữu nguyện của sáu phép thần thông, 
chăng tu hành cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của sáu phép thần 
thông, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái tịch tịnh, 
bất tịch tịnh của năm loại mắt, chẳng tu hành cái tướng tịch tịnh, bất 
tịch tịnh của năm loại mắt, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu 
hành cái tịch tịnh, bắt tịch tịnh của sáu phép thần thông, chăng tu hành 
cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của sáu phép thần thông, là tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật- đa; chăng tu hành cái viên ly, bắt viên Ïy của năm 
loại mắt, chẳng tu hành cái tướng viễn ly, bất viễn ly của năm loại 
mắt, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái viễn ly, bất 
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viễn ly của sáu phép thần thông, chăng tu hành cái tướng viễn ly, bất 
viễn ly của sáu phép thần thông, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Nên biết, đó là đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa có phương tiện thiện xảo. Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì năm loại mắt, 
tánh không của năm loại mắt, sáu phép thần thông, tánh không của sáu 
phép thân thông, Xá Lợi Tử, là năm loại mắt, cũng chăng phải là năm 
loại mắt, không là năm loại mắt, không cũng chẳng phải là năm loại 
mắt; năm loại mắt chăng lìa không, không chẳng lìa năm loại mất; 
năm loại mắt tức là không, không tức là năm loại mắt; sáu phép thần 
thông cũng lại như vậy. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát có phương tiện thiện xảo, thì khi tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng tu hành mười lực của Phật, chăng 
tu hành cái tướng mười lực của Phật, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; 
chăng tu hành bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, 
đại bi, đại hỷ, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, trí 
đạo tướng, trí nhất thiết tướng; chắng tu hành cái tướng của bốn điều 
không sợ cho đến trí nhất thiết tướng, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa; chăng tu hành cái thường, vô thường của mười lực của Phật, chăng 
tu hành cái tướng thường, vô thường của mười lực của Phật, là tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chẳng tu hành cái thường, vô thường của bốn 
điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, đại 
xả, mười tám pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất 
thiết tướng: chẳng tu hành cái tướng thường, vô thường của bốn điều 
không sợ cho đến trí nhất thiết tướng, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa; chăng tu hành cái lạc, khổ của mười lực của Phật, chăng tu hành 
cái tướng lạc, khổ của mười lực của Phật, là tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa; chắng tu hành cái lạc, khổ của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu 
biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, mười tám pháp Phật bất 
cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng; chăng tu hành 
cái tướng lạc, khổ của bốn điều không sợ cho đến trí nhất thiết tướng, 
là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái ngã, vô ngã của 
mười lực của Phật, chẳng tu hành cái tướng ngã, vô ngã của mười lực 
của Phật, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái ngã, vô 
ngã của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bị, 
đại hý, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, trí đạo 
tướng, trí nhất thiết tướng; chẳng tu hành cái tướng ngã, vô ngã của 
bốn điều không sợ cho đến trí nhất thiết tướng, là tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa; chăng tu hành cái tịnh, bất tịnh của mười lực của Phật, 
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chăng tu hành cái tướng tịnh, bất tịnh của mười lực của Phật, là tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái tịnh, bất tịnh của bốn 
điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bị, đại hỷ, đại 
xả, mười tắm pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất 
thiết tướng; chẳng tu hành cái tướng tịnh, bất tịnh của bốn điều không 
sợ cho đến trí nhất thiết tướng, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chẳng 
tu hành cái không, bất không của mười lực của Phật, chẳng tu hành cái 
tướng không, bất không của mười lực của Phật, là tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa; chăng tu hành cái không, bất không của bốn điều không sợ, 
bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, mười tám 
pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng: 
chăng tu hành cái tướng không, bất không của bốn điều không sợ cho 
đến trí nhất thiết tướng, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chẳng tu 
hành cái vô tướng, hữu tướng của mười lực của Phật, chẳng tu hành 
cái tướng vô tướng, hữu tướng của mười lực của Phật, là tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa; chẳng tu hành cái vô tướng, hữu tướng của bốn điều 
không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, 
mười tám pháp Phật bắt cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng; chăng tu hành cái tướng vô tướng, hữu tướng của bốn điều 
không sợ cho đến trí nhất thiết tướng, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa; chăng tu hành cái vô nguyện, hữu nguyện của mười lực của Phật, 
chăng tu hành cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của mười lực của 
Phật, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chẳng tu hành cái vô nguyện, 
hữu nguyện của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại 
từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, 
trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng; chẳng tu hành cái tướng vô nguyện, 
hữu nguyện của bốn điều không sợ cho đến trí nhất thiết tướng, là tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu hành cái tịch tịnh, bất tịch tịnh 
của mười lực của Phật, chăng tu hành cái tướng tịch tịnh, bắt tịch tịnh 
của mười lực của Phật, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chăng tu 
hành cái tịch tịnh, bất tịch tịnh của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu 
biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, mười tám pháp Phật bất 
cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng; chăng tu hành 
cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của bốn điều không sợ cho đến trí 
nhất thiết tướng, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa; chắng tu hành cái 
viễn ly, bất viễn ly của mười lực của Phật, chẳng tu hành cái tướng 
viễn ly, bất viễn ly của mười lực của Phật, là tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa; chắng tu hành cái viễn ly, bất viễn ly của bốn điều không sợ, 
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bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hý, đại xả, mười tám 
pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng; 
chăng tu hành cái tướng viễn ly, bất viễn ly của bốn điều không sợ cho 
đến trí nhất thiết tướng, là tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Nên biết, đó là đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa có phương tiện thiện xảo. Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì mười lực của 
Phật, tánh không của mười lực của Phật, bốn điều không sợ, bốn sự 
hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, mười tám pháp Phật 
bất cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng; tánh không 
của bốn điều không sợ cho đến trí nhất thiết tướng, Xá Lợi Tử, là 
mười lực của Phật, cũng chắng phải là mười lực của Phật; không là 
mười lực của Phật, không cũng chăng phải là mười lực của Phật; mười 
lực của Phật chăng lia không, không chăng lia mười lực của Phật; 
mười lực của Phật tức là không, không tức là mười lực của Phật; bốn 
điều không sợ cho đến trí nhất thiết tướng, cũng lại như vậy. 

Xá Lợi Tử! Như vậy, là đại Bồ-tát tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa có phương tiện thiện xảo,có khả năng chứng đắc quả vị Giác ngộ 
cao tột. Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát ấy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
đối với tất cả pháp, chăng chấp thủ cái có, chăng chấp thủ cái chăng 
phải có, chăng chấp thủ cái cũng có cũng chăng phải có, chăng chấp 
thủ cái chăng phải có, chăng phải chắng có. Đối với cái chăng chấp 
thủ ấy, cũng chăng chấp thủ. 

Khi ây, Xá Lợi Tử hỏi Thiện Hiện: Vì nhân duyên gì, đại Bồ-tát 
ấy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, đối với tất cả pháp đều không 
chấp thủ? 

Thiện Hiện đáp: Vì tự tánh của tất cả pháp chăng thể nắm bắt 
được. Vì sao? Vì tất cả pháp lấy vô tánh làm tự tánh. Do nhân duyên 
nảy, nên nếu đại Bỏ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, đối với tất 
cả pháp, hoặc chấp thủ cái có, hoặc chấp thủ cái chẳng có, hoặc chấp 
thủ cái cũng có cũng chăng có, hoặc chấp thủ cái chăng có chăng phải 
chăng có, hoặc chấp thủ cái chẳng chấp thủ, thì chắng phải là tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa. Vì sao vậy? Vì tất cả pháp đều không có tự 
tánh, nên chăng thê chấp thủ. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát ấy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
đối với Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng chấp thủ việc tu hành, chẳng 
chấp thủ việc chắng tu hành, chăng chấp thủ việc cũng tu hành, cũng 
chăng tu hành, chăng chấp thủ việc chắng tu hành, chắng phải chẳng 
tu hành; đối với việc chẳng chấp thủ, cũng chẳng chấp thủ. 
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Khi ấy, Xá Lợi Tử hỏi Thiện Hiện: Vì nhân duyên gì, đại Bồ-tát 
ẫy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, đối với Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
hoàn toàn không chấp thủ? 

Thiện Hiện đáp: Vì tự tánh Bát-nhã-ba-la-mật-đa chắng thể nắm 
bắt được. Vì sao? Vì Bát-nhã-ba-la-mật-đa lấy vô tánh làm tự tánh. Do 
nhân duyên này, nên nếu đại Bồ-tát khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
đối với Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc chấp thủ việc tu hành, hoặc chấp 
thủ việc chăng tu hành, hoặc chấp thủ việc cũng tu hảnh mà cũng 
chăng tu hành, hoặc chấp thủ việc chăng phải tu hành ,chắng phải 
chăng tu hành, hoặc chấp thủ việc chăng chấp thủ, thì chẳng phải là tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa. Vì sao vậy? Vì Bát-nhã-ba-la-mật-đa hoàn 
toàn không có tự tánh, nên chăng thê chấp thủ. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát ấy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
đối với tất cả pháp và Bát-nhã-ba-la-mật-đa hoàn toàn không chấp thủ, 
không chấp trước. Đó gọi là đại Bồ-tát đối với tất cả pháp không thủ 
trước Tam-ma-địa. Tam-ma-địa này vi diệu thù thăng, rộng lớn vô 
cùng, có khả năng tập hợp tác dụng vô biên, vô ngại, mà tất cả Thanh- 
văn, Độc-giác chẳng có. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát đối với Tam-ma-địa này, thường trụ 
chăng xả, thì mau chứng quả vị Giác ngô cao tội. 

Khi Ấy, Xá Lợi Tử hỏi Thiện Hiện: Các đại Bồ-tát thường trụ 
chăng xả đối với một Tam-ma-địa này, để mau chứng quả vị Giác ngô 
cao tột, hay thường trụ chẳng xả đối với các Tam-ma-địa khác, cũng 
để khiến cho đại Bồ-tát mau chứng quả vị Giác ngô cao tột? 

Thiện Hiện đáp: Chắng phải chỉ đối với một Tam-ma-địa này, 
mà còn có các Tam-ma-địa khác, các đại Bồ-tát thường trụ chẳng xả, 
để mau chứng quả vị Giác ngô cao tột. 

Xá Lợi Tử hỏi: Những Tam-ma-địa ấy là gì? 

Thiện Hiện đáp: Đó là Tam-ma-địa kiện hành, Tam-ma-đỊa thật 
ân, Tam-ma-địa Sư tử du hý, Tam-ma-địa diệu nguyệt, Tam-ma-địa 
nguyệt tràng tướng, Tam-ma-địa nhất thiết pháp hải, Tam-ma-địa 
quán đảnh, Tam-ma-địa pháp giới quyết định, Tam-ma-địa quyết định 
tràng tướng, Tam-ma-địa kim cang dụ, Tam-ma-địa nhập pháp ấn, 
Tam-ma-địa Tam-ma-địa vương, Tam-ma-đla thiện an trụ, Tam-ma- 
địa thiện lập định vương, Tam-ma-địa phóng quang, Tam-ma-địa vô 
vong thất, Tam-ma-địa phóng quang vô vong thất, Tam-ma-địa tinh 
tiễn lực, Tam-ma-địa trang nghiêm lực, Tam-ma-địa đăng dũng, Tam- 
ma-địa nhập nhất thiết ngôn từ quyết định, Tam-ma-địa nhập nhất 
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thiết danh tự quyết định, Tam-ma-địa quán phương, Tam-ma-địa tổng 
trì ân, Tam-ma-địa chư pháp đăng thú hải ấn, Tam-ma-địa vương ấn, 
Tam-ma-địa biến phú hư không, Tam-ma-địa kim cang luân, Tam-ma- 
địa tam luân thanh tịnh, Tam-ma-địa vô lượng quang, Tam-ma-địa vô 
trước vô chướng, Tam-ma-địa đoạn chư pháp chuyền, Tam-ma-địa khí 
xả trân bảo, Tam-ma-địa biến chiếu, Tam-ma-địa bất tuần, Tam-ma- 
địa vô tướng trụ, Tam-ma-địa bất tư duy, Tam-ma-địa hàng phục tứ 
ma, Tam-ma-địa vô cầu đăng, Tam-ma-địa vô biên quang, Tam-ma- 
địa phát quang, Tam-ma-địa phổ chiếu, Tam-ma-địa tịnh kiên định, 
Tam-ma-đla sư tử phân tấn, Tam-ma-đụa Sư tử tần thân, Tam-ma-địa 
Sư tử khiếm khư, Tam-ma-địa vô cấu quang, Tam-ma-địa diệu lạc, 
Tam-ma-địa tối thắng tràng tướng, Tam-ma-địa đề tướng, Tam-ma-địa 
thuận minh chánh lưu, Tam-ma-đỊa cụ oai quang, Tam-ma-đla ly tận, 
Tam-ma-địa bất khả động chuyên, Tam-ma-đla tịch tịnh, Tam-ma-địa 
vô hà khích, Tam-ma-địa nhật đăng, Tam-ma-đỊa nguyệt tịnh, Tam- 
ma-địa tịnh nhãn, Tam-ma-địa tịnh quang, Tam-ma-địa nguyệt đăng, 
Tam-ma-địa pháp minh, Tam-ma-địa ứng tác bất ứng tác, Tam-ma-địa 
trí tướng, Tam-ma-địa kim cang man, Tam-ma-địa trụ tâm, Tam-ma- 
địa phổ minh, Tam-ma-địa diệu an lập, Tam-ma-địa bảo tích, Tam- 
ma-địa diệu pháp ấn, Tam-ma-địa nhất thiết pháp tánh bình đắng, 
Tam-ma-địa khí xả trần ái, Tam-ma-địa pháp dũng viên mãn, Tam- 
ma-địa nhập pháp đánh, Tam-ma-địa bảo tánh, Tam-ma-địa xả huyền 
tránh, Tam-ma-địa phiêu tán, Tam-ma-địa phần biệt pháp cú, Tam- 
ma-địa quyết định, Tam-ma-địa vô cấu hành, Tam-ma-địa tự bình 
đăng cái tướng, Tam-ma-địa ly văn tự tướng, Tam-ma-địa đoạn sở 
duyên, Tam-ma-địa vô biến dị, Tam-ma-địa vô chủng loại, Tam-ma- 
địa nhập danh tướng, Tam-ma-địa vô sở tác, Tam-ma-địa nhập quyết 
định danh, Tam-ma-địa hành vô tướng, Tam-ma-địa ly ế ám, Tam-ma- 
địa cụ hành, Tam-ma-địa bất biến động, Tam-ma-địa độ cảnh giới, 
Tam-ma-địa tập nhất thiết công đức, Tam-ma-địa vô tâm trụ, Tam- 
ma-địa quyết định trụ, Tam-ma-địa tịnh diệu hoa, Tam-ma-đỊa cụ giác 
chi, Tam-ma-đỊa vô biên biện, Tam-ma-địa vô biên đăng, Tam-ma-địa 
vô đăng đăng, Tam-ma-địa siêu nhất thiết pháp, Tam-ma-địa quyết 
phán chư pháp, Tam-ma-đỊa tán nghị, Tam-ma-địa vô sở trụ, Tam-ma- 
địa nhất tướng trang nghiêm, Tam-ma-địa dẫn phát hành tướng, Tam- 
ma-địa nhất hành tướng, Tam-ma-địa ly chư hành tướng, Tam-ma-địa 
diệu hành, Tam-ma-địa đạt chư hữu đề viễn ly, Tam-ma-địa nhập nhất 
thiết thi thiết ngữ ngôn, Tam-ma-địa kiên cố bảo, Tam-ma-địa ư nhất 


S35 


Kinh Đại Bát Nhã Ba La Mật Đa 


thiết pháp vô sở thủ trước, Tam-ma-địa điễn diệm trang nghiêm, Tam- 
ma-địa trừ khiển, Tam-ma-địa vô thắng, Tam-ma-địa pháp cự, Tam- 
ma-địa tuệ đăng, Tam-ma-địa thú hướng bất thối chuyên thần thông, 
Tam-ma-đỊịa giải thoát âm thanh văn tự, Tam-ma-địa tuệ cự xí nhiên, 
Tam-ma-địa nghiêm tịnh tướng, Tam-ma-địa vô tướng, Tam-ma-địa 
vô trược nhẫn tướng, Tam-ma-đỊa cụ nhất thiết điệu tướng, Tam-ma- 
địa cụ tổng trì, Tam-ma-địa bất hỷ nhất thiết khổ lạc, Tam-ma-địa vô 
tận hành tướng, Tam-ma-địa nhiếp phục nhất thiết chánh tả tánh, 
Tam-ma-địa đoạn tắng ái, Tam-ma-địa ly vi thuận, Tam-ma-địa vô 
cầu minh, Tam-ma-địa cực kiên cố, Tam-ma-địa mãn nguyệt tịnh 
quang, Tam-ma-địa đại trang nghiêm, Tam-ma-địa vô nhiệt điển 
quang, Tam-ma-địa năng chiếu nhất thiết thế gian, Tam-ma-địa năng 
cứu nhất thiết thế gian, Tam-ma-đỊa định bình đăng tánh, Tam-ma-địa 
vô trần hữu trần bình đắng lý thú, Tam-ma-địa vô tránh hữu tránh bình 
đăng lý thú, Tam-ma-địa vô sào huyệt vô tiêu xí vô ái nhạo, Tam-ma- 
địa quyết định an trụ chơn như, Tam-ma-đỊa khí trung mãn xuất, Tam- 
ma-địa thiêu chư phiền não, Tam-ma-địa đại trí tuệ cự, Tam-ma-địa 
xuất sanh thập lực, Tam-ma-địa khai xiễn, Tam-ma-địa hoại thân ác 
hành, Tam-ma-địa hoại ngữ ác hành, Tam-ma-địa hoại ý ác hành, 
Tam-ma-địa thiện quán sát tham, Tam-ma-địa như hư không, Tam- 
ma-địa vô nhiễm trước gia hư không. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát đối các Tam-ma-địa như vậy, 
thường trụ chăng xả, thì mau chứng quả vị Giác ngô cao tột. Lại có vô 
lượng vô số pháp môn Tam-ma-địa, pháp môn Đà-la-ni khác, nếu đại 
Bồ-tát thường khéo tu học thì cũng khiến mau chứng quả vị Giác ngô 
cao tột. 

Lúc bấy giờ, cụ thọ Thiện Hiện thừa tiếp thần lực Phật nói với 
Xá Lợi Tử: Nếu đại Bồ-tát nào an trụ các Tam-ma-địa như vậy, thì 
nên biết, đã được sự thọ ký của chư Phật trong quá khứ, cũng được sự 
thọ ký của mười phương chư Phật trong hiện tại. Xá Lợi Tử! Đại Bà- 
tất ây, tuy an trụ các Tam-ma-địa như vậy, mà chẳng thấy các Tam- 
ma-địa ấy, cũng chăng đắm trước vào các Tam-ma-địa ây, cũng chăng 
nghĩ là ta đã nhập vào các Tam-ma-địa â Ấy, ta đang nhập vào các Tam- 
ma-địa ấy, ta sẽ nhập vào các Tam-ma-địa ã Ấy; chỉ ta có khả năng nhập 
vào chứ chẳng phải người khác vào được. Nếu vị ấy tầm tư phân biệt 
như vậy, thì bởi đấy, nên sức định lực hoàn toàn không hiện hành. 
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Khi Ấy, Xá Lợi Tử hỏi Thiện Hiện: Có phải thật riêng có đại 
Bồ-tát an trụ các Tam-ma-địa như vậy, đã được chư Phật trong quá 
khứ, hiện tại thọ ký chăng? 

Thiện Hiện đáp: Không! Xá Lợi Tử! Vì sao? Xá Lợi Tử! Vì 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa chăng khác các Tam-ma-địa, các Tam-ma-địa 
chăng khác Bát-nhã-ba-la-mật-đa. Đại Bồ-tát chắng khác Bát-nhã-ba- 
lamật-đa và Tam-ma-địa; Bát-nhã-ba-lamật-đa và Tam-ma-địa 
chăng khác đại Bồ-tát, Bát-nhã-ba-la-mật-đa tức là các Tam-ma-địa, 
các Tam-ma-địa tức là Bát-nhã-ba-la-mật-đa; đại Bồ-tát tức là Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa và Tam-ma-địa; Bát-nhã-ba-la-mật-đa và Tam-ma- 
địa tức là đại Bồ-tát. Vì sao vậy? Vì tánh của tất cả pháp đều bình 
đăng. 

Xá Lợi Tử hỏi: Nếu tánh của tất cả pháp là bình đẳng thì Tam- 
ma-địa này có thể thị hiện chăng? 

Thiện Hiện đáp: Chăng thẻ thị hiện. 

Xá Lợi Tử hỏi: Đại Bồ-tát ấy, đối với Tam-ma-địa này, có ý 
tưởng phân tích chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bồ-tát Ấy không có ý tưởng phân tích. 

Xá Lợi Tử hỏi: Bỗồ-tát ấy vì sao không có ý tưởng phân tích? 

Thiện Hiện đáp: Vì đại Bồ-tát ấy không phân biệt. 

Xá Lợi Tử hỏi: Vì sao đại Bồ-tát ấy không phân biệt? 

Thiện Hiện đáp: Vì tánh của tất cả pháp đều không có sở hữu. 
Cho nên đại Bồ-tát ấy, đối với định chăng khởi sự phân biệt. Do nhân 
duyên này, mà đối với tất cả pháp và Tam-ma-địa, đại Bồ-tát ấy, đều 
không có ý tưởng phân tích. Vì sao? Vì tất cả pháp và Tam-ma-địa 
đều không có sở hữu, trong cái không sở hữu, ý tưởng phân biệt, giải 
thích không có lý do sanh khởi. 

Khi ấy, Bạc-già-phạm khen Thiện Hiện: Hay thay! Hay thay! 
Đúng như ông đã nói. Cho nên Ta đã nói ông an trụ Định vô tránh, là 
bậc cao nhất trong chúng Thanh-văn, do đó Ta nói ông tương ưng với 
nghĩa. 

Thiện Hiện! Đại Bồ-tát muốn học Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nên 
học như vậy; muốn học tịnh lự, tính tấn, an nhẫn, tịnh giới, bồ thí Ba- 
la-mật-đa, nên học như vậy. 

Thiện Hiện! Đại Bồ-tát muốn học bốn tịnh lự, nên học như vậy; 
muốn học bốn vô lượng, bốn định vô sắc, nên học như vậy. 
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Thiện Hiện! Đại Bồ-tát muốn học bốn niệm trụ, nên học như 
vậy; muốn học bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy 
chì đăng giác, tám chi thánh đạo, nên học như vậy. 

Thiện Hiện! Đại Bồ-tát muốn học năm loại mắt, nên học như 
vậy, muốn học sáu phép thần thông, nên học như vậy. 

Thiện Hiện! Đại Bồ-tát muốn học mười lực của Phật, nên học 
như vậy; muốn học bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, 
đại từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, trí nhất 
thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, nên học như vậy. 

Khi ẫy, Xá Lợi Tử bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Đại Bồ-tát học 
như vậy là học Bát-nhã-ba-la-mật-đa một cách chân chính, cho đến 
học trí nhất thiết tướng một cách chân chính chăng? 

Phật bảo: Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát học như vậy là học Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa một cách chân chính, vì lấy vô sở đắc làm phương tiện, 
cho đến học trí nhất thiết tướng một cách chân chính, vì lây vô sở đắc 
làm phương tiện. 

Khi ấy, Xá Lợi Tử lại bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Đại Bồ-tát học 
như vậy, lây vô sở đắc làm phương tiện để học Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
cho đến lấy vô sở đắc làm phương tiện để học trí nhất thiết tướng 
chăng? 

Phật bảo: Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát học như vậy, lấy vô sở đắc làm 
phương tiện để học Bát-nhã-ba-la-mật-đa, cho đến lấy vô sở đắc làm 
phương tiện để học trí nhất thiết tướng. 

Xá Lợi Tử hỏi: Cái vô sở đắc là những pháp gì, mà chăng thê 
năm bắt được? 

Phật dạy: Ngã chăng thể nắm bắt được, rốt ráo thanh tịnh; hữu 
tình, dòng sinh mạng, sự sanh, sự dưỡng, sự trưởng thành, chủ thể 
luân hồi, người do người sanh, ngã tối thăng, khả năng làm việc, khả 
năng khiến người làm việc, khả năng tạo nghiệp, khả năng khiến 
người tạo nghiệp, tự thọ quả báo, khiến người thọ quả báo, cái biết, cái 
thấy, chăng thể năm bắt được, rốt ráo thanh tịnh. Sắc chăng thể năm 
bắt được, rốt ráo thanh tịnh, thọ, tưởng, hành, thức chăng thể nắm bắt 
được, rốt ráo thanh tịnh. Nhãn xứ chẳng thể nắm bắt được, rốt ráo 
thanh tịnh; nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ chăng thể năm bắt được, rốt ráo 
thanh tịnh. Sắc xứ chăng thể nắm bắt được, rốt ráo thanh tịnh; thanh, 
hương, vị, xúc, pháp xứ chăng thể năm bắt được, rốt ráo thanh tịnh. 
Nhãn giới, sắc giới, nhãn thức giới và nhãn xúc cùng các thọ do nhãn 
xúc làm duyên sanh ra, chăng thể nắm bắt được, rốt ráo thanh tịnh; nhĩ 
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giới, thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ xúc làm 
duyên sanh ra, chăng thể nắm bắt được, rốt ráo thanh tịnh; tỷ giới, 
hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên 
sanh ra, chăng thể năm bắt được, rốt ráo thanh tịnh; thiệt giới, vị giới, 
thiệt thức giới và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh 
ra, chăng thê năm bắt được, rốt ráo thanh tịnh; thân giới, xúc giới, thân 
thức giới và thân xúc cùng các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra, 
chăng thể năm bắt được, rốt ráo thanh tịnh; ý giới, pháp giới, ý thức 
giới và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, chăng thể năm 
bắt được, rốt ráo thanh tịnh; địa ĐIỚI, chăng thể nắm bắt được, rốt ráo 
thanh tịnh; thủy, hỏa, phong, không, thức giới, chăng thể năm bắt 
được, rốt ráo thanh tịnh. Dục ĐIỚI, chăng thể nắm bắt được, rốt ráo 
thanh tịnh; sắc, vô sắc ĐIỚI, chăng thể nắm bắt được, rốt ráo thanh 
tịnh. Thánh đề khổ, chăng thể nắm bắt được, rốt ráo thanh tịnh; Thánh 
đề tập, diệt, đạo chăng thể năm bắt được, rốt ráo thanh tịnh. Vô minh, 
chăng thể năm bắt được, rốt ráo thanh tịnh; hành, thức, danh sắc, lục 
xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, chăng 
thể nắm bắt được, rốt ráo thanh tịnh. Bốn tịnh lự, chẳng thể nắm bắt 
được, rốt ráo thanh tịnh; bốn vô lượng, bốn định vô sắc, chăng thể 
nắm bắt được, rốt ráo thanh tịnh. Bốn niệm trụ, chăng thể nắm bắt 
được, rốt ráo thanh tịnh; bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm 
lực, bảy chi đẳng giác, tám chi thánh đạo, chẳng thê nắm bắt được, rốt 
ráo thanh tịnh. Bồ thí Ba-la-mật-đa, chẳng thể nắm bắt được, rốt ráo 
thanh tịnh; tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa, 
chăng thể nắm bắt được, rốt ráo thanh tịnh. Năm loại mắt, chăng thể 
năm bắt được, rốt ráo thanh tịnh; sáu phép thần thông, chẳng thể năm 
bắt được, rốt ráo thanh tịnh. Mười lực của Phật, chẳng thể nắm bắt 
được, rốt ráo thanh tịnh; bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông 
suốt, đại từ, đại bi, đại hý, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, trí 
nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, chẳng thể nắm bắt được, 
rốt ráo thanh tịnh. Dự lưu, chăng thể năm bắt được, rốt ráo thanh tịnh; 
Nhất lai, Bất hoàn, A-la-hán, chăng thể năm bắt được, rốt ráo thanh 
tịnh. Độc-giác, chăng thể năm bắt được, rốt ráo thanh tịnh; Bồ-tát, 
chăng thể nắm bắt được, rốt ráo thanh tịnh; Như Lai, chẳng thể nắm 
bắt được, rốt ráo thanh tịnh. 

Xá Lợi Tử bạch: Bạch Thế Tôn! Cái gọi là rốt ráo thanh tịnh, 
nghĩa là thế nào? 
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Phật dạy: Các pháp chăng xuất hiện, chẳng sanh ra, chắng mất 
đi, chăng diệt tận, vô nhiễm, vô tịnh, vô đắc, vô vi. Như vậy gọi là cái 
nghĩa rốt ráo thanh tịnh. 

Lúc bấy giờ, Xá Lợi Tử bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Khi đại Bồ- 
tát học như vậy là học pháp gì? 

Phật bảo: Xá Lợi Tử! Khi đại Bồ-tát học như vậy, đối với tất cả 
pháp, đều không có cái để học. Vì sao vậy? Vì tất cả pháp chăng phải 
hiện hữu như thật, như cái chấp của bọn phàm phu ngu si, để có thể 
học được trong đó. 

Xá Lợi Tử hỏi: Nếu vậy thì các pháp hiện hữu như thế nào? 

Phật dạy: Các pháp hiện hữu như là vô sở hữu. Nếu đối với vô 
sở hữu như vậy mà không thê hiểu thấu thì gọi là vô minh. 

Xá Lợi Tử hỏi: Những pháp vô sở hữu nào mà không hiểu thấu 
thì gọi là vô minh? 

Phật dạy: Sắc là pháp vô sở hữu; thọ, tưởng, hành, thức là pháp 
vô sở hữu, vì không nội, không ngoại, không nội ngoại, không không, 
không lớn, không thắng nghĩa, không hữu vi, không vô vi, không rốt 
ráo, không không biên giới, không tản mạn, không không đổi khác, 
không bổn tánh, không tự tướng, không cộng tướng, không tất cả 
pháp, không chắng thể năm bắt được, không không tánh, không tự 
tánh, không không tánh tự tánh. 

Xá Lợi Tử! Nhãn xứ là pháp vô sở hữu; nhĩ, ty, thiệt, thân, ý xứ 
là pháp vô sở hữu, vì không nội cho đến không không tánh tự tánh. 
Sắc xứ là pháp vô sở hữu; thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là pháp vô 
sở hữu, vì không nội cho đến không không tánh tự tánh. 

Xá Lợi Tử! Nhãn giới, sắc giới, nhãn thức giới và nhãn xúc 
cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra, là pháp vô sở hữu, vì 
không nội cho đến không không tánh tự tánh; nhĩ giới, thanh giới, nhĩ 
thức giới và nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, là 
pháp vô sở hữu, vì không nội cho đến không vô tánh tự tánh. Tỷ giới, 
hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên 
sanh ra, là pháp vô sở hữu, vì không nội cho đến không vô tánh tự 
tánh. Thiệt giới, vị giới, thiệt thức giới và thiệt xúc cùng các thọ do 
thiệt xúc làm duyên sanh ra, là pháp vô sở hữu, vì không nội cho đến 
không vô tánh tự tánh. Thân giới, xúc giới, thân xúc giới và thân xúc 
cùng các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra, là pháp vô sở hữu, vì 
không nội cho đến không vô tánh tự tánh. Ý giới, pháp giới, ý thức 
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giới và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, là pháp vô sở 
hữu, vì không nội cho đến không vô tánh tự tánh. 

Xá Lợi Tử! Địa giới là pháp vô sở hữu; thủy, hỏa, phong, 
không, thức giới, là pháp vô sở hữu, vì không nội cho đến không vô 
tánh tự tánh. 

Xá Lợi Tử! Dục giới là pháp vô sở hữu; sắc, vô sắc giới là pháp 
vô sở hữu, vì không nội cho đến không vô tánh tự tánh. 

Xá Lợi Tử! Thánh đề khổ là pháp vô sở hữu; Thánh đề tập, diệt, 
đạo, là pháp vô sở hữu, vì không nội cho đến không vô tánh tự tánh. 

Xá Lợi Tử! Vô minh là pháp vô sở hữu; hành, thức, danh sắc, 
lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sâu, than, khổ, ưu, não, là 
pháp vô sở hữu, vì không nội cho đến không vô tánh tự tánh. 

Xá Lợi Tử! Tham, sân, si là pháp vô sở hữu; các kiến thủ là 
pháp vô sở hữu, vì không nội cho đến không vô tánh tự tánh. 

Xá Lợi Tử! Bốn tịnh lự là pháp vô sở hữu; bốn vô lượng, bốn 
định vô sắc là pháp vô sở hữu, vì không nội cho đến không vô tánh tự 
tánh. 

Xá Lợi Tử! Bốn niệm trụ là pháp vô sở hữu; bốn chánh đoạn, 
bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chi đẳng giác, tám chi thánh đạo 
là pháp vô sở hữu, vì không nội cho đến không vô tánh tự tánh. 

Xá Lợi Tử! Bồ thí Ba-la-mật-đa là pháp vô sở hữu; tịnh giới, an 
nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa là pháp vô sở hữu, vì 
không nội cho đến không vô tánh tự tánh. 

Xá Lợi Tử! Năm loại mắt là pháp vô sở hữu; sáu phép thần 
thông là pháp vô sở hữu, vì không nội cho đến không vô tánh tự tánh. 

Xá Lợi Tử! Mười lực của Phật là pháp vô sở hữu; bốn điều 
không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, 
mười tám pháp Phật bắt cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng là pháp vô sở hữu, vì không nội cho đến không vô tánh tự tánh. 

Xá Lợi Tử! Phàm phu ngu si, nếu đối với pháp vô sở hữu như 
vậy, chăng thể hiểu thấu thì gọi là vô minh. Do thế lực của vô minh và 
ái, kẻ ây phân biệt chấp trước hai bên đoạn, thường. Do đó, chăng 
biết, chăng thấy tánh vô sở hữu của các pháp, nên phân biệt các pháp; 
do phân biệt nên chấp trước sắc, thọ, tưởng, hành, thức, cho đến chấp 
trước trí nhất thiết tướng; do chấp trước nên phân biệt tánh vô sở hữu 
của các pháp. Do đó, đối với các pháp, chăng biết chăng thấy. 

__ Xá Lợi Tử hỏi: Đối với những pháp nào mà chẳng biết chăng 
thây? 
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Phật dạy: Đối với sắc, chăng biết, chăng thấy, đối với thọ, 
tưởng, hành, thức, chăng biết, chăng thấy: cho đến đối với trí nhất 
thiết tướng, chăng biết, chăng thấy. Do đối với với các pháp, chăng 
biết, chẳng thấy, nên đọa vào trong đám phàm phu ngu si, chắng thể 
thoát ra được. 

Xá Lợi Tử hỏi: Họ ở nơi nào mà chẳng thể thoát ra được? 

Phật dạy: Họ ở cõi Dục, chẳng thể thoát ra được; ở cõi Sắc, 
chăng thể thoát ra được; ở cõi Vô sắc, chăng thể thoát ra được. Do 
chăng thê thoát ra được, nên đối với pháp Thanh-văn, chẳng thể thành 
tựu được; đối với pháp Độc-giác, chăng thể thành tựu được; đối với 
pháp Bồ-tát, chẳng thể thành tựu được; đối với với pháp Như Lai, 
chăng thể thành tựu được. Do chăng thành tựu được, nên chăng thể tin 
tưởng, thọ trì. 

Xá Lợi Tử hỏi: Họ đối với pháp nào mà chẳng thể tin tưởng, thọ 
trì? 

Phật dạy: Đối với cái không của sắc, họ chẳng. thể tin tưởng, thọ 
trì; đối với cái không của thọ, tưởng, hành, thức, chăng thể tin tưởng, 
thọ trì; cho đến đối với cái không của trí nhất thiết tướng, chẳng thê 
tin tưởng, thọ trì. Do chăng thể tin tưởng, thọ trì, nên chẳng thể an trụ. 

Xá Lợi Tử hỏi: Đối với những pháp nảo, họ chắng thê an trụ? 

Phật dạy: Đó là chăng thể an trụ bốn niệm trụ, chăng thể an trụ 
bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chỉ đăng giác, 
tám chi thánh đạo; chẳng thể an trụ bố thí Ba-la-mật-đa; chăng thể an 
trụ tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa; chăng 
thể an trụ bực Bắt thối chuyền; chẳng thể an trụ năm loại mắt; chẳng 
thể an trụ sáu phép thần thông; chắng thể an trụ mười lực của Phật; 
chăng thể an trụ bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại 
từ, đại bị, đại hỷ, đại xả, mười tắm pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, 
trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng. Do đó nên gọi là phảm phu ngu sĩ, 
vì đối với các pháp chấp trước là có tánh. 

Xá Lợi Tử hỏi: Đối với pháp nào mà họ chấp trước là có tánh? 

Phật dạy: Xá Lợi Tử! Đối với sắc, họ chấp trước là có tánh; đối 
với thọ, tưởng, hành, thức, chấp trước là có tánh. 

Xá Lợi Tử! Đối với nhãn xứ, họ chấp trước là có tánh; đối với 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, chấp trước là có tánh. Đối với sắc xứ, chấp 
trước là có tánh; đối với thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, chấp trước là 
có tánh. 
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Xá Lợi Tử! Đối với nhãn giới, sắc giới, nhãn thức giới và nhãn 
xúc cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra, họ chấp trước là có 
tánh; đối với nhĩ giới, thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc cùng các 
thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, chấp trước là có tánh; đối với tỷ 
giới, hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc cùng các thọ do tỷ xúc làm 
duyên sanh ra, chấp trước là có tánh; đối với thiệt giới, vị giới, thiệt 
thức giới và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, 
chấp trước là có tánh; đối với thân giới, xúc giới, thân thức giới và 
thân xúc cùng các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra, chấp trước là có 
tánh; đối với ý giới, pháp giới, ý thức giới và ý xúc cùng các thọ do ý 
xúc làm duyên sanh ra, chấp trước là có tánh. 

Xá Lợi Tử! Đối với địa giới, họ chấp trước là có tánh; đối với 
thủy, hỏa, phong, không, thức giới, chấp trước là có tánh. 

Xá Lợi Tử! Đối với Dục giới, họ chấp trước là có tánh; đối với 
Sắc, Vô sắc giới, chấp trước là có tánh. 

Xá Lợi Tử! Đối với Thánh đề khổ, họ chấp trước là có tánh; đối 
với Thánh đề tập, diệt, đạo, chấp trước là có tánh. 

Xá Lợi Tử! Đối với vô minh, họ chấp trước là có tánh; đối với 
hành, thức, danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, 
than, khổ, ưu, não, chấp trước là có tánh. 

Xá Lợi Tử! Đối với tham, sân, si, họ chấp trước là có tánh; đối 
với các kiến thủ, chấp trước là có tánh. 

Xá Lợi Tử! Đối với bốn tịnh lự, họ chấp trước là có tánh; đối 
với bốn vô lượng, bốn định vô sắc, chấp trước là có tánh. 

Xá Lợi Tử! Đối với Bốn niệm trụ, họ chấp trước là có tánh; đối 
với bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chị đăng 
giác, tám chi thánh đạo, chấp trước là có tánh. 

Xá Lợi Tử! Đối với bố thí Ba-la-mật-đa, họ chấp trước là có 
tánh; đối với tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật- 
đa, chấp trước là có tánh. 

Xá Lợi Tử! Đối với năm loại mắt, họ chấp trước là có tánh; đối 
với sáu phép thần thông, chấp trước là có tánh. 

Xá Lợi Tử! Đối với mười lực của Phật, họ chấp trước là có 
tánh; đối với bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, 
đại bi, đại hỷ, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, trí 
đạo tướng, trí nhất thiết tướng, chấp trước là có tánh. 

Xá Lợi Tử! Kẻ phàm phu ngu sỉ vì đối với các pháp chấp trước 
là có tánh, nên đối với cái không của các pháp, chắng thê tin tưởng, 
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thọ trì. Do chẳng tin tưởng, nên chẳng thê thành tựu thánh pháp của 
Thanh-văn, Độc-giác, Bồ-tát, Như Lai đã có. Cho nên đối với thánh 
pháp, chẳng thể an trụ. 

Vì vậy, Xá Lợi Tử, các đại Bồ-tát muốn học Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, muốn thành tựu trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, 
nên lấy vô sở đắc làm phương tiện, nên như vậy mà học. 

Lúc bấy giờ, Xá Lợi Tử bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Có đại Bồ- 
tát nào đã học như vậy mà chăng phải là học Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
nên chăng thê thành tựu được trí nhất thiết trí chăng? 

Phật bảo: Xá Lợi Tử! Có đại Bồ-tát tuy học như vậy, nhưng 
chăng phải là học Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nên chăng thể thành tựu trí 
nhất thiết trí. 

Xá Lợi Tử hỏi: Bạch Thế Tôn! Do duyên gì có đại Bồ-tát tuy 
học như vậy nhưng chắng phải học Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nên chẳng 
thành tựu trí nhất thiết trí? 

Phật dạy: Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện 
thiện xảo, đối với Bát-nhã-ba-la-mật-đa, phân biệt chấp trước; đối với 
tịnh lự, tinh tắn, an nhẫn, tịnh giới, bố thí Ba-la-mật-đa, phân biệt chấp 
trước thì đại Bồ-tát như vậy, tuy học như vậy nhưng chắng phải là học 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nên chắng thể thành tựu trí nhất thiết trí. Xá Lợi 
Tử! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, đối với sắc, phân 
biệt chấp trước; đối với thọ, tưởng, hành, thức phân biệt chấp trước thì 
đại Bồ-tát như vậy, tuy đã học như vậy, nhưng chăng phải là học Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa, nên chẳng thành tựu trí nhất thiết trí. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát, không có phương tiện thiện xảo, đối 
với nhãn xứ, phân biệt chấp trước; đối với nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, 
phân biệt chấp trước, thì đại Bồ-tát như vậy, tuy học như vậy, nhưng 
chăng phải là học Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nên chăng thể thành tựu trí 
nhất thiết trí. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, đối 
với sắc xứ, phân biệt chấp trước; đối với thanh, hương, vị, xúc, pháp 
xứ, phân biệt chấp trước, thì đại Bồ-tát như vậy, tuy học như vậy, 
nhưng chăng phải là học Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nên chăng thể thành 
tựu trí nhất thiết trí. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, đối 
với nhãn giới, sắc giới, nhãn thức giới và nhãn xúc cùng các thọ do 
nhãn xúc làm duyên sanh ra, phân biệt chấp trước, thì đại Bồ-tát như 
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vậy, tuy học như vậy, nhưng chẳng phải là học Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
nên chăng thê thành tựu trí nhất thiết trí. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, đối 
với nhĩ giới, thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ 
xúc làm duyên sanh ra, phần biệt chấp trước, thì đại Bồ-tát như vậy, 
tuy học như vậy, nhưng chăng phải học Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nên 
chăng thê thành tựu trí nhất thiết trí. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, đối 
VỚI tỷ giới, hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc cùng các thọ do tỷ xúc 
làm duyên sanh ra, phân biệt chấp trước, thì đại Bồ-tát như vậy, tuy 
học như vậy, nhưng chăng phải học Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nên chẳng 
thê thành tựu trí nhất thiết trí. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, đối 
với thiệt giới, vị giới, thiệt thức giới và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt 
xúc làm duyên sanh ra, phần biệt chấp trước, thì đại Bồ-tát như vậy, 
tuy học như vậy, nhưng chăng phải học Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nên 
chăng thể thành tựu trí nhất thiết trí. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, đối 
với thân giới, xúc giới, thân thức giới và thân xúc cùng các thọ do thân 
xúc làm duyên sanh ra, phân biệt chấp trước, thì đại Bồ-tát như vậy, 
tuy học như vậy, nhưng chăng phải học Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nên 
chăng thể thành tựu trí nhất thiết trí. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, đối 
với ý giới, pháp giới, ý thức giới và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm 
duyên sanh ra, phân biệt chấp trước, thì đại Bô-tát như vậy, tuy học 
như vậy, nhưng chẳng phải học Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nên chẳng thê 
thành tựu trí nhất thiết trí. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, đối 
với địa giới, phân biệt chấp trước, đối với thủy, hỏa, phong, không, 
thức giới, phân biệt chấp trước, thì đại Bô-tát như vậy, tuy học như 
vậy, nhưng chăng phải học Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nên chăng thể thành 
tựu trí nhất thiết trí. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, đối 
với Thánh đế khổ, phân biệt chấp trước, đối với Thánh đề tập, diệt, 
đạo, phân biệt chấp trước, thì đại Bồ-tát như vậy, tuy học như vậy, 
nhưng chẳng phải học Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nên chẳng thể thành tựu 
trí nhất thiết trí. 
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Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, đối 
với vô minh, phân biệt chấp trước, đối với hành, thức, danh sắc, lục 
xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, phần 
biệt chấp trước, thì đại Bồ-tát như vậy, tuy học như vậy, nhưng, chăng 
phải học Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nên chẳng thê thành tựu trí nhất thiết 
trí. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, đối 
với bốn tịnh lự, phân biệt chấp trước, đối với bốn vô lượng, bốn định 
vô sắc, phân biệt chấp trước, thì đại Bồ-tát như vậy, tuy học như vậy, 
nhưng chẳng phải học Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nên chẳng thể thành tựu 
trí nhất thiết trí. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, đối 
với bốn niệm trụ, phân biệt chấp trước, đối với bốn chánh đoạn, bốn 
thần túc, năm căn, năm lực, bảy chị đăng giác, tám chi thánh đạo, 
phân biệt chấp trước, thì đại Bồ-tát như vậy, tuy học như vậy, nhưng 
chăng phải học Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nên chăng thể thành tựu trí nhất 
thiết trí. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, đối 
với năm loại mắt, phân biệt chấp trước, đối với sáu phép thần thông, 
phân biệt chấp trước, thì đại Bồ-tát như vậy, tuy học như vậy, nhưng 
chăng phải học Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nên chăng thể thành tựu trí nhất 
thiết trí. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát không có phương tiện thiện xảo, đối 
với mười lực của Phật, phân biệt chấp trước; đối với bốn điều không 
sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bị, đại hỷ, đại xả, mười tám 
pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, 
phân biệt chấp trước, thì đại Bỗồ-tát như vậy, tuy học như vậy, nhưng 
chăng phải học Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nên chăng thê thành tựu trí nhất 
thiết trí. 

Xá Lợi Tử! Vì nhân duyên Ấy, có đại Bồ-tát tuy học như vậy, 
nhưng chẳng phải học Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nên chắng thể thành tựu 
trí nhất thiết trí. 

Xá Lợi Tử hỏi: Có phải đại Bô-tát như vậy, tuy học như vậy, 
nhưng chẳng phải học Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nên chắng thể thành tựu 
trí nhất thiết trí chăng? 

Phật dạy: Đúng vậy, đại Bồ-tát học như vậy, nhưng chăng phải 
học Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nên chẳng thê thành tựu trí nhất thiết trí. 
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Khi ấy, Xá Lợi Tử lại bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nào là đại 
Bồ-tát khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, là học Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
thì có thể thành tựu trí nhất thiết trí? 

Phật bảo: Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, chắng thấy Bát-nhã-ba-la-mật-đa, cho đến chăng thấy trí nhất 
thiết tướng là học Bát-nhã-ba-la-mật-đa, thì có thê thành tựu trí nhất 
thiết trí. Vì sao? Vì lẫy vô sở đắc làm phương tiện. 

Xá Lợi Tử hỏi: Đại Bồ-tát ấy, lấy vô sở đắc của pháp nào làm 
phương tiện? 

Phật dạy: Đại Bồ-tát ấy, lẫy vô sở đắc của bố thí Ba-la-mật-đa 
làm phương tiện; lấy vô sở đắc của tịnh giới, an nhẫn, tinh tắn, tịnh lự, 
Bát-nhã Ba-la-mật-đa, làm phương tiện; cho đến lẫy vô sở đắc mười 
lực của Phật làm phương tiện; lấy vô sở đắc của bốn điều không sợ, 
bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hý, đại xả, mười tám 
pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng 
làm phương tiện. 

Xá Lợi Tử hỏi: Đại Bồ-tát ấy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, vì sao lẫy vô sở đắc làm phương tiện? 

Phật dạy: Đại Bồ-tát ấy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
không nội nên lấy vô sở đắc làm phương tiện; cho đến vì không vô 
tánh tự tánh, nên lấy vô sở đắc làm phương tiện. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát như vậy khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, là học Bát-nhã-ba-la-mật-đa, thì có thể thành tựu trí nhất thiết trí. 


Quyền Thứ 4I 
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Lúc bấy giờ, cụ thọ Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Nếu 
có người hỏi rằng, nhà ảo thuật có khả năng học Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, thành tựu trí nhất thiết trí chăng; nhà ảo thuật có khả năng học tịnh 
lự, tinh tấn, an nhẫn, tịnh giới, bố thí Ba-la-mật-đa, thành tựu trí nhất 
thiết trí chăng, thì với câu hỏi như vậy, con nên trả lời như thế nào? 
Bạch Thế Tôn! Nếu có người hỏi, nhà ảo thuật có khả năng học bốn 
tịnh lự, thành tựu trí nhất thiết trí chăng: nhà ảo thuật có khả năng học 
bốn vô lượng, bốn định vô sắc, thành tựu trí nhất thiết trí chăng, thì 
với câu hỏi như vậy, con nên trả lời như thế nào? Bạch Thế Tôn! Nếu 
có người hỏi, nhà ảo thuật có khả năng học bốn niệm trụ, thành tựu trí 
nhất thiết trí chăng; nhà ảo thuật có khả năng học bốn chánh đoạn, bốn 
thần túc, năm căn, năm lực, bảy chì đăng giác, tám chi thánh đạo, 
thành tựu trí nhất thiết trí chăng, thì với câu hỏi như vậy, con nên trả 
lời như thế nào? Bạch Thế Tôn! Nếu có người hỏi rằng, nhà ảo thuật 
có khả năng học pháp môn giải thoát không, thành tựu trí nhất thiết trí 
chăng; nhà ảo thuật có khả năng học pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện, thành tựu trí nhất thiết trí chăng, thì với câu hỏi như vậy, con 
nên trả lời như thế nào? Bạch Thế Tôn! Nếu có người hỏi rằng, nhà ảo 
thuật có khả năng học năm loại mắt, thành tựu trí nhất thiết trí chăng; 
nhà ảo thuật có khả năng học sáu phép thần thông, thành tựu trí nhất 
thiết trí chăng, thì với câu hỏi như vậy, con nên trả lời như thế nào? 
Bạch Thế Tôn! Nếu có người hỏi rằng, nhà ảo thuật có khả năng học 
mười lực của Phật, thành tựu trí nhất thiết trí chăng; nhà ảo thuật có 
khả năng học bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, 
đại bi, đại hỷ, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, trí 
đạo tướng, trí nhất thiết tướng, thành tựu trí nhất thiết trí chăng, thì 
với câu hỏi như vậy, con nên trả lời như thế nào? 

Phật bảo: Thiện Hiện! Ta hỏi lại ngươi, tùy theo ý ngươi mà trả 
lời. Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Sắc cùng với huyển có khác 
chăng? Thọ, tưởng, hành, thức cùng với huyễn có khác chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! Vì sao? Vì sắc chẳng 
khác huyễn, huyễn chẳng khác sắc, sắc tức là huyễn, huyễn tức là sắc; 
thọ, tưởng, hành, thức, cũng lại như vậy. 

Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Nhãn xứ cùng với huyễn có 
khác chăng? Nhị, tỷ, thiệt, thân, ý xứ cùng với huyền có khác chăng? 
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Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! Vì sao? Vì nhãn xứ 
chẳng khác huyễn, huyễn chẳng khác nhãn xứ, nhãn xứ tức là huyễn, 
huyễn tức là nhãn xứ; nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, cũng lại như vậy. 

Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Sắc xứ cùng với huyễn có khác 
chăng? Thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ cùng với huyển có khác 
chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! Vì sao? Vì sắc XỨ 
chăng khác huyễn, huyễn chăng khác sắc xứ, sắc xứ tức là huyễn, 
huyễn tức là sắc xứ; thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, cũng lại như vậy. 

Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Nhãn giới cùng với huyền có 
khác chăng? Sắc giới, nhãn thức giới và nhãn xúc cùng các thọ do 
nhãn xúc làm duyên sanh ra cùng với huyễn có khác chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! Vì sao? Vì nhãn giới 
chăng khác huyễn, huyễn chắng khác nhãn giới, nhãn giới tức là 
huyễn, huyễn tức là nhãn giới; sắc giới cho đến các thọ do nhãn xúc 
làm duyên sanh ra, cũng lại như vậy. 

Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Nhĩ giới cùng với huyễn có 
khác chăng? Thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ 
xúc làm duyên sanh ra cùng với huyền có khác chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! Vì sao? Vì nhĩ giới 
chăng khác huyễn, huyễn chẳng khác nhĩ giới, nhĩ giới tức là huyễn, 
huyền tức là nhĩ giới; thanh giới cho đến các thọ do nhĩ xúc làm duyên 
sanh ra, cũng lại như vậy. 

Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Tỷ giới cùng với huyền có 
khác chăng? Hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc cùng các thọ do tỷ xúc 
làm duyên sanh ra cùng với huyền có khác chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! Vì sao? Vì tỷ giới 
chăng khác huyễn, huyễn chắng khác tỷ giới, tỷ giới tức là huyễn, 
huyễn tức là tỷ giới; hương giới cho đến các thọ do tỷ xúc làm duyên 
sanh ra, cũng lại như vậy. 

Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Thiệt giới cùng với huyễn có 
khác chăng? VỊ giới, thiệt thức giới và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt 
xúc làm duyên sanh ra cùng với huyền có khác chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! Vì sao? Vì thiệt giới 
chăng khác huyễn, huyền chắng khác thiệt giới, thiệt giới tức là huyễn, 
huyễn tức là thiệt giới; vị giới cho đến các thọ do thiệt xúc làm duyên 
sanh ra, cũng lại như vậy. 


S50 


Tập 01, Quyền 42, Phẩm Thí Dụ 


Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Thân giới cùng với huyễn có 
khác chăng? Xúc giới, thân thức giới và thân xúc cùng các thọ do thân 
xúc làm duyên sanh ra cùng với huyền có khác chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! Vì sao? Vì thân giới 
chăng khác huyễn, huyễn chăng khác thân giới, thân giới tức là huyễn, 
huyễn tức là thân giới; xúc giới cho đến các thọ do thân xúc làm 
duyên sanh ra, cũng lại như vậy. 

Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Ý giới cùng với huyễn có khác 
chăng? Pháp giới, ý thức giới và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm 
duyên sanh ra cùng với huyền có khác chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! Vì sao? Vì ý giới 
chăng khác huyễn, huyễn chăng khác ý giới, ý giới tức là huyễn, 
huyễn tức là ý giới; pháp giới cho đến các thọ do ý xúc làm duyên 
sanh ra, cũng lại như vậy. 

Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Địa giới cùng với huyễn có 
khác chăng? Thủy, hỏa, phong, không, thức giới cùng với huyễn có 
khác chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! Vì sao? Vì địa giới 
chăng khác huyễn, huyễn chắng khác địa giới, địa giới tức là huyễn, 
huyễn tức là địa giới; thủy, hỏa, phong, không, thức giới, cũng lại như 
vậy. 

Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Thánh đế khổ cùng với huyễn 
có khác chăng? Thánh để tập, diệt, đạo cùng với huyền có khác 
chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! Vì sao? Vì Thánh để 
khổ chẳng khác huyễn, huyễn chắng khác Thánh để khổ, Thánh đề 
khổ tức là huyễn, huyễn tức là Thánh đề khổ; Thánh đề tập, diệt, đạo, 
cũng lại như vậy. 

Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Vô minh cùng với huyễn có 
khác chăng? Hành, thức, danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, 
lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não cùng với huyền có khác chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! Vì sao? Vì vô minh 
chăng khác huyễn, huyễn chăng khác vô minh, vô minh tức là huyễn, 
huyễn tức là vô minh; hành cho đến lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, 
cũng lại như vậy. 

Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Bồn tịnh lự cùng với huyễn có 
khác chăng? Bốn vô lượng, bốn định vô sắc cùng với huyễn có khác 
chăng? 
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Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! Vì sao? Vì bốn tịnh lự 
chăng khác huyễn, huyễn chăng khác bốn tịnh lự, bốn tịnh lự tức là 
huyễn, huyễn tức là bốn tịnh lự; bốn vô lượng, bốn định vô sắc, cũng 
lại như vậy. 

Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Bốn niệm trụ cùng với huyễn 
có khác chăng? Bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy 
chi đẳng giác, tám chỉ thánh đạo cùng với huyễn có khác chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! Vì sao? Vì Bốn niệm 
trụ chăng khác huyền, huyễn chăng khác bốn niệm trụ, bốn niệm trụ 
tức là huyền, huyễn tức là bốn niệm trụ; bốn chánh đoạn cho đến tám 
chi thánh đạo, cũng lại như vậy. 

Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Pháp môn giải thoát không 
cùng với huyễn có khác chăng? Pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện cùng với huyền có khác chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! Vì sao? Vì pháp môn 
giải thoát không chắng khác huyễn, huyễn chắng khác pháp môn giải 
thoát không, pháp môn giải thoát không tức là huyễn, huyền tức là 
pháp môn giải thoát không; pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, 
cũng lại như vậy. 

Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Bồ thí Ba-la-mật-đa cùng với 
huyển có khác chăng? Tịnh giới, an nhẫn, tính tấn, tịnh lự, Bát-nhã 
Ba-la-mật-đa cùng với huyền có khác chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! Vì sao? Vì bồ thí Ba- 
la-mật-đa chẳng khác huyền, huyễn chẳng khác bồ thí Ba-la-mật-đa, 
bố thí Ba-la-mật-đa tức là huyễn, huyễn tức là bố thí Ba-la-mật-đa; 
tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa, cũng lại 
như vậy. 

Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Năm loại mắt cùng với huyễn 
có khác chăng? Sáu phép thần thông cùng với huyễn có khác chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! Vì sao? Vì năm loại 
mắt chắng khác huyễn, huyễn chẳng khác năm loại mắt, năm loại mắt 
tức là huyền, huyễn tức là năm loại mắt; sáu phép thần thông, cũng lại 
như vậy. 

Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Mười lực của Phật cùng với 
huyễn có khác chăng? Bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, 
đại từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, trí nhất 
thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng cùng với huyền có khác chăng? 
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Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! Vì sao? Vì mười lực 
của Phật chăng khác huyễn, huyễn chăng khác mười lực của Phật, 
mười lực của Phật tức là huyễn, huyễn tức là mười lực của Phật; bốn 
điều không sợ cho đến trí nhất thiết tướng, cũng lại như vậy. 

Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Quả vị Giác ngộ cao tột cùng 
với huyền có khác chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! Vì sao? Vì quả vị Giác 
ngộ cao tột chẳng khác huyễn, huyễn chẳng khác quả vị Giác ngô cao 
tột, quả vị Giác ngộ cao tột tức là huyền, huyễn tức là quả vị Giác ngô 
cao tột. 

Phật bảo: Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Huyễn có tạp nhiễm, 
có thanh tịnh chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! 

Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Huyễn có sanh, có diệt chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! 

Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Nếu pháp không tạp nhiễm, 
không thanh tịnh, không sanh, không diệt, thì là pháp có thể học Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa, thành tựu trí nhất thiết trí chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! 

Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Nếu pháp không tạp nhiễm, 
không thanh tịnh, không sanh, không diệt, thì là pháp có thể học tịnh 
lự, tinh tấn, an nhẫn, tịnh giới, bố thí Ba-la-mật-đa, thành tựu trí nhất 
thiết trí chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! 

Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Nếu pháp không tạp nhiễm, 
không thanh tịnh, không sanh, không diệt, thì là pháp có thể học bốn 
tịnh lự, thành tựu trí nhất thiết trí chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! 

Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Nếu pháp không tạp nhiễm, 
không thanh tịnh, không sanh, không diệt, thì là pháp có thể học bốn 
vô lượng, bốn định vô sắc, thành tựu trí nhất thiết trí chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! 

Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Nếu pháp không tạp nhiễm, 
không thanh tịnh, không sanh, không diệt, thì là pháp có thê học bốn 
niệm trụ, thành tựu trí nhất thiết trí chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! 

Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Nếu pháp không tạp nhiễm, 
không thanh tịnh, không sanh, không diệt, thì là pháp có thê học bốn 
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chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chi đẳng giác, tám 
chỉ thánh đạo, thành tựu trí nhất thiết trí chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! 

Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Nếu pháp không tạp nhiễm, 
không thanh tịnh, không sanh, không diệt, thì là pháp có thể học pháp 
môn giải thoát không, thành tựu trí nhất thiết trí chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! 

Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Nếu pháp không tạp nhiễm, 
không thanh tịnh, không sanh, không diệt, thì là pháp có thể học pháp 
môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, thành tựu trí nhất thiết trí chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! 

Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Nếu pháp không tạp nhiễm, 
không thanh tịnh, không sanh, không diệt, thì là pháp có thể học năm 
loại mắt, thành tựu trí nhất thiết trí chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! 

Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Nếu pháp không tạp nhiễm, 
không thanh tịnh, không sanh, không diệt, thì là pháp có thể học sáu 
phép thần thông, thành tựu trí nhất thiết trí chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! 

Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Nếu pháp không tạp nhiễm, 
không thanh tịnh, không sanh, không diệt, thì là pháp có thể học mười 
lực của Phật, thành tựu trí nhất thiết trí chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! 

Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Nếu pháp không tạp nhiễm, 
không thanh tịnh, không sanh, không diệt, thì là pháp có thể học bốn 
điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bị, đại hỷ, đại 
xả, mười tắm pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất 
thiết tướng, thành tựu trí nhất thiết trí chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! 

Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Khác năm uẫn ... các pháp, 
tưởng, các tưởng, do giả lập, ngôn thuyết, có đại Bồ-tát chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! 

Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Chỉ đối với năm uân ... các 
pháp, tưởng, các tưởng, do giả lập, ngôn thuyết, gọi đó là đại Bồ-tát 
chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Đúng vậy! 
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Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Có phải chỉ đối với năm uấn ... 
các pháp, tưởng, các tưởng, do giả lập, ngôn thuyết, có tạp nhiễm, có 
thanh tịnh, có sanh, có diệt chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! 

Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Nếu pháp không có tưởng, 
không có các tưởng, không giả lập, không ngôn thuyết, không có 
danh, không có giả danh, không có thân, không nghiệp của thân, 
không có lời nói, không có nghiệp của lời nói, không có ý, không có 
nghiệp của ý, không tạp nhiễm, không thanh tịnh, không sanh, không 
diệt, thì là pháp có thê học Bát-nhã-ba-la-mật-đa, cho đến trí nhất thiết 
tướng, thành tựu trí nhất thiết trí chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! 

Phật bảo: Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát có khả năng lẫy vô sở đắc 
như vậy làm phương tiện để học Bát-nhã-ba-la-mật-đa, cho đến trí 
nhất thiết tướng, thì nên biết đại Bồ-tát ấy, có thể thành tựu trí nhất 
thiết trí. 

Lúc bấy giờ, cụ thọ Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Nếu 
đại Bồ-tát muốn chứng quả vị Giác ngộ cao tột, thì khi tu học Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa nên như nhà ảo thuật tu học Bát-nhã-ba-la-mật-đa, đối 
với tất cả mọi việc, không có sự phân biệt. Vì sao? Vì nên biết nhà ảo 
thuật tức là năm uấn ..., năm uân ... tức là nhà ảo thuật. 

Phật bảo: Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Như năm uấẫn ... 
huyễn có thể học Bát-nhã-ba-la-mật-đa, thành tựu trí nhất thiết trí 
chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! Vì sao? Vì năm uấn... 
huyền vậy, lấy vô tánh làm tự tánh, mà tự tánh của vô tánh chăng thể 
năm bắt được. 

Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Như chiêm bao, như tiếng 
vang, như bóng sáng, như ảnh tượng, hoa trong hư không, như ánh 
nước, như ảo thành, như ngũ uấn biến hóa v.v... có thể học Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa, thành tựu trí nhất thiết trí chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! Vì sao? Vì chiêm bao, 
năm uân ... cho đến năm uấn biến hóa như vậy, lấy vô tánh làm tự 
tánh, mà tự tánh của vô tánh, chẳng thể năm bắt được. 

Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Như huyễn ... năm uấn ... các 
pháp ấy, chúng có gì khác nhau? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! Vì sao? Vì sắc, thọ, 
tưởng, hành, thức như huyễn ... ấy, tức là sắc, thọ, tưởng, hành, thức 
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như mộng ...; sắc, thọ, tưởng, hành, thức như huyễn ... ẫy, tức là sáu 
căn ... như huyễn ...; sấu căn ... như huyễn ... ấy, tức là sắc, thọ, 
tưởng, hành, thức như huyễn .... đều do nội không, nên chẳng thể năm 
bắt được, cho đến đều do vô tánh tự tánh không, nên chắng thể năm 
bắt được. 

Lúc bấy giờ, cụ thọ Thiện Hiện lại bạch Phật: Bạch Thế Tôn! 
Đại Bồ-tát mới phát tâm hướng về Đại-thừa nghe nói Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa sâu xa, tâm vị ẫy sẽ không kinh hãi, sợ sệt chăng? 

Phật bảo: Thiện Hiện! Đại Bồ-tát mới phát tâm hướng đến Đại- 
thừa, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, nếu không có phương tiện 
thiện xảo, chăng được bạn lành hỗ trợ, nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa 
sâu xa như vậy, thì tâm vị ấy có sự kinh khiếp, có hãi hùng, có sợ sệt. 

Lúc bấy giờ, cụ thọ Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Những đại 
Bồ-tát nào khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì có phương tiện thiện 
xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa sâu xa như vậy, tâm các vị ấy 
chăng kinh khiếp, chăng hãi hùng, chắng sợ sệt? 

Phật bảo: Thiện Hiện! Nếu đại Bô-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa, thì nên dùng cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng 
thường, vô thường của sắc là chăng thể năm bắt được, quán cái tướng 
thường, vô thường của thọ, tưởng, hành, thức, là chăng thể nắm bắt 
được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng lạc, khổ 
của sắc, là chăng thể nắm bắt được, quán cái tướng lạc, khô của thọ, 
tưởng, hành, thức, là chăng thể năm bắt được; nên lấy cái tâm của trí 
nhất thiết trí mà quán cái tướng ngã, vô ngã của sắc, là chẳng thê nắm 
bắt được, quán cái tướng ngã, vô ngã của thọ, tưởng, hành, thức, là 
chăng thê nắm bắt được; nên lây cái tâm của trí, nhất thiết trí mà quán 
cái tướng tịnh, bất tịnh của sắc, là chăng thể năm bắt được, quán cái 
tướng tịnh, bất tịnh của thọ, tưởng, hành, thức, là chăng thể năm bắt 
được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng không, 
bất không của sắc, là chẳng thể nắm bắt được, quán cái tướng không, 
bất không của thọ, tưởng, hành, thức, là chăng thể năm bắt được; nên 
lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng vô tướng, hữu 
tướng của sắc, là chăng thể nắm bắt được, quán cái tướng vô tướng, 
hữu tướng của thọ, tưởng, hành, thức, là chăng thể năm bắt được; nên 
lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng vô nguyện, hữu 
nguyện của sắc, là chăng thể nắm bắt được, quán cái tướng vô nguyện, 
hữu nguyện của thọ, tưởng, hành, thức, là chăng thể năm bắt được; 
nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng tịch tịnh, bất 
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tịch tịnh của sắc, là chăng thể nắm bắt được, quán cái tướng tịch tịnh, 
bất tịch tịnh của thọ, tưởng, hành, thức, là chắng thể nắm bắt được; 
nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng viễn ly, bất 
viễn ly của sắc, là chăng thể năm bắt được, quán cái tướng viễn ly, bất 
viễn ly của thọ, tưởng, hành, thức, là chăng thể năm bắt được. 

Thiện Hiện! Đại Bồ-tát như vậy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, vì có phương tiện thiện xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa 
thâm sâu như vậy, mà tâm của vị ấy, chắng kinh khiếp, chẳng hãi 
hùng, chăng Sợ SỆt. 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
thì nên dùng cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng thường, 
vô thường của nhãn xứ, là chăng thể nắm bắt được, quán cái tướng 
thường, vô thường của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, là chăng thể năm bắt 
được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng lạc, khô 
của nhãn xứ, là chẳng thể năm bắt được, quán cái tướng lạc, khổ của 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, là chắng thê năm bắt được; nên lấy cái tâm 
của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng ngã, vô ngã của nhãn xứ, là 
chăng thê năm bắt được, quán cái tướng ngã, vô ngã của nhĩ, tý, thiệt, 
thân, ý xứ, là chăng thể nắm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất 
thiết trí mà quán cái tướng tịnh, bất tịnh của nhãn xứ, là chăng thê 
năm bắt được, quán cái tướng tịnh, bất tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xứ, là chăng thê năm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà 
quán cái tướng không, bất không của nhãn xứ, là chăng thể năm bắt 
được, quán cái tướng không, bất không của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, là 
chăng thê nắm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mả quán 
cái tướng vô tướng, hữu tướng của nhãn xứ, là chăng thể nắm bắt 
được, quán cái tướng vô tướng, hữu tướng của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý 
xứ, là chăng thê năm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà 
quán cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của nhãn xứ, là chăng thể nắm 
bắt được, quán cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xứ, là chẳng thể nắm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất 
thiết trí mà quản cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của nhãn xứ, là 
chẳng thể năm bắt được, quán cái tướng tịch tịnh, bắt tịch tịnh của nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý xứ, là chăng thể năm bắt được; nên lấy cái tâm của trí 
nhất thiết trí mà quán cái tướng viễn ly, bắt viễn ly của nhãn xứ, là 
chăng thể nắm bắt được, quán cái tướng viễn ly, bất viễn ly của nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý xứ, là chăng thể năm bắt được. 
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Thiện Hiện! Đại Bồ-tát như vậy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, vì có phương tiện thiện xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa 
thâm sâu như vậy, mà tâm của vị ấy chẳng kinh khiếp, chẳng hãi 
hùng, chăng SỢ SỆt. 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
thì nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng thường, vô 
thường của sắc xứ, là chẳng thể nắm bắt được, quán cái tướng thường, 
vô thường của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, là chăng thể nắm bắt 
được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng lạc, khô 
của sắc xứ, là chẳng thể năm bắt được, quán cái tướng lạc, khổ của 
thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, là chẳng thể nắm bắt được; nên lấy cái 
tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng ngã, vô ngã của sắc xứ, là 
chăng thê nắm bắt được, quán cái tướng ngã, vô ngã của thanh, hương, 
vị, xúc, pháp xứ, là chẳng thể nắm bắt được; nên lầy cái tâm của trí 
nhất thiết trí mà quán cái tướng tịnh, bất tịnh của sắc xứ, là chẳng thể 
nắm bắt được, quán cái tướng tịnh, bất tịnh của thanh, hương, vị, xúc, 
pháp xứ, là chăng thể năm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết 
trí mà quán cái tướng không, bất không của sắc xứ, là chăng thể nắm 
bắt được, quán cái tướng không, bất không của thanh, hương, vị, xúc, 
pháp xứ, là chăng thể năm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết 
trí mà quán cái tướng vô tướng, hữu tướng của sắc xứ, là chăng thê 
nắm bắt được, quán cái tướng vô tướng, hữu tướng của thanh, hương, 
vị, xúc, pháp xứ, là chăng thê nắm bắt được; nên lấy cái tâm của trí 
nhất thiết trí mà quán cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của sắc xứ, là 
chăng thể năm bắt được, quán cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của 
thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, là chăng thể năm bắt được; nên lẫy cái 
tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng tịch tịnh, bắt tịch tịnh của 
sắc xứ, là chăng thể năm bắt được, quán cái tướng tịch tịnh, bất tịch 
tịnh của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, là chăng thể nắm bắt được; 
nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng viễn ly, bất 
viễn ly của sắc xứ, là chăng thể năm bắt được, quán cái tướng viễn ly, 
bất viễn ly của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, là chăng thể nắm bắt 
được. 

Thiện Hiện! Đại Bồ-tát như vậy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, vì có phương tiện thiện xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa 
thâm sâu như vậy, mà tâm của vị ấy chẳng kinh khiếp, chăng hãi 
hùng, chẳng Sợ sỆt. 
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Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
thì nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng thường, vô 
thường của nhãn giới, sắc giới, nhãn thức giới và nhãn xúc cùng các 
thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể năm bắt được; nên 
lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng lạc, khổ của nhãn 
giới, sắc giới, nhãn thức giới và nhãn xúc cùng các thọ do nhãn xúc 
làm duyên sanh ra, là chăng thể năm bắt được; nên lẫy cái tâm của trí 
nhất thiết trí mà quán cái tướng ngã, vô ngã của nhãn giới, sắc giới, 
nhãn thức giới và nhãn xúc cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh 
ra, là chăng thể nắm bắt được; nên lây cái tâm của trí nhất thiết trí mà 
quán cái tướng tịnh, bất tịnh của nhãn giới, sắc giới, nhãn thức giới và 
nhãn xúc cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra, là chăng thê 
năm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng 
không, bất không của nhãn giới, sắc giới, nhãn thức giới và nhãn xúc 
cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể nắm bắt 
được; nên lẫy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng vô tướng, 
hữu tướng của nhãn giới, sắc giới, nhãn thức giới và nhãn xúc cùng 
các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể năm bắt được; 
nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng vô nguyện, hữu 
nguyện của nhãn giới, sắc giới, nhãn thức giới và nhãn xúc cùng các 
thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể năm bắt được; nên 
lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng tịch tịnh, bất tịch 
tịnh của nhãn giới, sắc giới, nhãn thức giới và nhãn xúc cùng các thọ 
do nhãn xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể năm bắt được; nên lấy cái 
tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng viễn ly, bất viễn ly của 
nhãn giới, sắc giới, nhãn thức giới và nhãn xúc cùng các thọ do nhãn 
xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể năm bắt được. 

Thiện Hiện! Đại Bồ-tát như vậy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, vì có phương tiện thiện xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa 
thâm sâu như vậy, mà tâm của vị ấy chăng kinh khiếp, chăng hãi 
hùng, chăng SỢ SỆt. 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
thì nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng thường, vô 
thường của nhĩ giới, thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc cùng các thọ 
do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, là chẳng thể nắm bắt được; nên lấy cái 
tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng lạc, khổ của nhĩ giới, thanh 
giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh 
ra, là chăng thể nắm bắt được; nên lây cái tâm của trí nhất thiết trí mà 
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quán cái tướng ngã, vô ngã của nhĩ giới, thanh giới, nhĩ thức giới và 
nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể năm 
bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng tịnh, 
bất tịnh của nhĩ giới, thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc cùng các thọ 
do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, là chẳng thê nắm bắt được; nên lấy cái 
tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng không, bất không của nhĩ 
giới, thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ xúc làm 
duyên sanh ra, là chăng thể nắm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất 
thiết trí mà quán cái tướng vô tướng, hữu tướng của nhĩ giới, thanh 
giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh 
ra, là chăng thể nắm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà 
quán cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của nhĩ giới, thanh giới, nhĩ 
thức giới và nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, là 
chăng thê năm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán 
cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của nhĩ giới, thanh giới, nhĩ thức giới 
và nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể 
năm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng 
viễn ly, bất viễn ly của nhĩ giới, thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc 
cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể nắm bắt 
được. 

Thiện Hiện! Đại Bồ-tát như vậy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, vì có phương tiện thiện xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa 
thâm sâu như vậy, mà tâm của vị ấy chẳng kinh khiếp, chăng hãi 
hùng, chăng Sợ SỆt. 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
thì nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng thường, vô 
thường của tỷ giới, hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc cùng các thọ do 
tỷ xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể nắm bắt được; nên lấy cái tâm 
của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng lạc, khô của tỷ giới, hương 
giới, tỷ thức giới và tỷ xúc cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, 
là chẳng thể nắm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà 
quán cái tướng ngã, vô ngã của tỷ giới, hương giới, tỷ thức giới và tỷ 
xúc cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, là chẳng thể nắm bắt 
được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng tịnh, bất 
tịnh của tỷ giới, hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc cùng các thọ do tỷ 
xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể nắm bắt được; nên lấy cái tâm của 
trí nhất thiết trí mà quán cái tướng không, bất không của tỷ giới, 
hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên 
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sanh ra, là chăng thể nắm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết 
trí mà quán cái tướng vô tướng, hữu tướng của tỷ giới, hương giới, tỷ 
thức giới và tỷ xúc cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, là chăng 
thể năm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái 
tướng vô nguyện, hữu nguyện của tỷ giới, hương giới, tỷ thức giới và 
tỷ xúc cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, là chẳng thể năm bắt 
được; nên lẫy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng tịch tịnh, 
bất tịch tịnh của tỷ giới, hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc cùng các 
thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể năm bắt được; nên lấy 
cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng viễn ly, bất viễn ly của 
tỷ giới, hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc cùng các thọ do tỷ xúc làm 
duyên sanh ra, là chăng thể nắm bắt được. 

Thiện Hiện! Đại Bồ-tát như vậy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, vì có phương tiện thiện xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa 
thâm sâu như vậy, mà tâm của vị ấy chăng kinh khiếp, chẳng hãi 
hùng, chăng SỢ SỆt. 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
thì nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng thường, vô 
thường của thiệt giới, vị giới, thiệt thức giới và thiệt xúc cùng các thọ 
do thiệt xúc làm duyên sanh ra, là chăng thê năm bắt được; nên lẫy cái 
tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng lạc, khổ của thiệt giới, vị 
giới, thiệt thức giới và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên 
sanh ra, là chăng thể nắm bắt được; nên lây cái tâm của trí nhất thiết 
trí mà quán cái tướng ngã, vô ngã của thiệt giới, vị giới, thiệt thức giới 
và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, là chẳng thê 
năm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng 
tịnh, bất tịnh của thiệt giới, vị giới, thiệt thức giới và thiệt xúc cùng 
các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể nắm bắt được; 
nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng không, bất 
không của thiệt giới, vị giới, thiệt thức giới và thiệt xúc cùng các thọ 
do thiệt xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể năm bắt được; nên lấy cái 
tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng vô tướng, hữu tướng của 
thiệt giới, vị giới, thiệt thức giới và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt xúc 
làm duyên sanh ra, là chăng thể nắm bắt được; nên lấy cái tâm của trí 
nhất thiết trí mà quán cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của thiệt giới, 
vị giới, thiệt thức giới và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm 
duyên sanh ra, là chăng thể nắm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất 
thiết trí mà quán cái tướng tịch tịnh, bắt tịch tịnh của thiệt ĐIỚI, VỊ ĐIỚI, 
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thiệt thức giới và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh 
ra, là chăng thể nắm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà 
quán cái tướng viễn ly, bất viễn ly của thiệt giới, vị giới, thiệt thức 
giới và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, là chăng 
thể năm bắt được. 

Thiện Hiện! Đại Bồ-tát như vậy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, vì có phương tiện thiện xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa 
thâm sâu như vậy, mà tâm của vị ấy chăng kinh khiếp, chăng hãi 
hùng, chăng Sợ SỆt. 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
thì nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng thường, vô 
thường của thân giới, xúc giới, thân thức giới và thân xúc cùng các thọ 
do thân xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể năm bắt được; nên lấy cái 
tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng lạc, khổ của thân giới, xúc 
giới, thân thức giới và thân xúc cùng các thọ do thân xúc làm duyên 
sanh ra, là chăng thể nắm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết 
trí mà quán cái tướng ngã, vô ngã của thân giới, xúc giới, thân thức 
giới và thân xúc cùng các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra, là chăng 
thể năm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái 
tướng tịnh, bất tịnh của thân giới, xúc giới, thân thức giới và thân xúc 
cùng các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể nắm bắt 
được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng không, 
bất không của thân giới, xúc giới, thân thức giới và thân xúc cùng các 
thọ do thân xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể nắm bắt được; nên lấy 
cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng vô tướng, hữu tướng 
của thân giới, xúc giới, thân thức giới và thân xúc cùng các thọ do 
thân xúc làm duyên sanh ra, là chẳng thể năm bắt được; nên lấy cái 
tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng vô nguyện, hữu nguyện 
của thân giới, xúc giới, thân thức giới và thân xúc cùng các thọ do 
thân xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể nắm bắt được; nên lấy cái 
tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của 
thân giới, xúc giới, thân thức giới và thân xúc cùng các thọ do thân 
xúc làm duyên sanh ra, là chẳng thể năm bắt được; nên lây cái tâm của 
trí nhất thiết trí mà quán cái tướng viễn ly, bất viễn ly của thân giới, 
xúc giới, thân thức giới và thân xúc cùng các thọ do thân xúc làm 
duyên sanh ra, là chăng thể nắm bắt được. 

Thiện Hiện! Đại Bồ-tát như vậy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, vì có phương tiện thiện xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa 
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thâm sâu như vậy, mà tâm của vị ấy chẳng kinh khiếp, chẳng hãi 
hùng, chăng SỢ SỆt. 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
thì nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng thường, vô 
thường của ý giới, pháp giới, ý thức giới và ý xúc cùng các thọ do ý 
xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể năm bắt được; nên lây cái tâm của 
trí nhất thiết trí mà quán cái tướng lạc, khổ của ý giới, pháp giới, ý 
thức giới và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, là chăng 
thể năm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái 
tướng ngã, vô ngã của ý giới, pháp giới, ý thức giới và ý xúc cùng các 
thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể nắm bắt được; nên lấy 
cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng tịnh, bất tịnh của ý giới, 
pháp giới, ý thức giới và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm duyên sanh 
ra, là chăng thê năm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà 
quán cái tướng không, bất không của ý giới, pháp giới, ý thức giới và 
ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể nắm bắt 
được; nên lẫy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng vô tướng, 
hữu tướng của ý giới, pháp giới, ý thức giới và ý xúc cùng các thọ do 
ý xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể nắm bắt được; nên lấy cái tâm 
của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của ý 
giới, pháp giới, ý thức giới và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm duyên 
sanh ra, là chăng thê năm bắt được; nên lẫy cái tâm của trí nhất thiết 
trí mà quán cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của ý giới, pháp ĐIỚI, ý 
thức giới và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, là chăng 
thể năm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái 
tướng viễn ly, bất viễn ly của ý giới, pháp giới, ý thức giới và ý xúc 
cùng các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể năm bắt được. 

Thiện Hiện! Đại Bồ-tát như vậy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, vì có phương tiện thiện xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa 
thâm sâu như vậy, mà tâm của vị ấy chăng kinh khiếp, chăng hãi 
hùng, chăng SỢ SỆt. 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
thì nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng thường, vô 
thường của địa giới, là chẳng thể nắm bắt được, quán cái tướng 
thường, vô thường của thủy, hỏa, phong, không, thức giới, là chăng 
thể năm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái 
tướng lạc, khổ của địa giới, là chăng thể năm bắt được, quán cái tướng 
lạc, khổ của thủy, hỏa, phong, không, thức giới, là chắng thể nắm bắt 


663 


Kinh Đại Bát Nhã Ba La Mật Đa 


được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng ngã, vô 
ngã của địa giới, là chăng thể năm bắt được, quán cái tướng ngã, vô 
ngã của thủy, hỏa, phong, không, thức giới, là chăng thể nắm bắt 
được; nên lấy cái tâm của trí nhật thiết trí mà quán cái tướng tịnh, bất 
tịnh của địa giới, là chăng thể năm bắt được, quán cái tướng tịnh, bất 
tịnh của thủy, hỏa, phong, không, thức giới, là chăng thể nắm bắt 
được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng không, 
bất không của địa giới, là chẳng thể nắm bắt được, quán cái tướng 
không, bất không của thủy, hỏa, phong, không, thức giới, là chăng thê 
năm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng 
vô tướng, hữu tướng của địa giới, là chẳng thể năm bắt được, quán cái 
tướng vô tướng, hữu tướng của thủy, hỏa, phong, không, thức giới, là 
chăng thể năm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mả quán 
cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của địa giới, là chăng thể năm bắt 
được, quán cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của thủy, hỏa, phong, 
không, thức giới, là chăng thê năm bắt được; nên lấy cái tâm của trí 
nhất thiết trí mà quán cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của địa giới, là 
chăng thể nắm bắt được, quán cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của 
thủy, hỏa, phong, không, thức giới, là chăng thê nắm bắt được; nên lấy 
cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng viễn ly, bất viễn ly của 
địa giới, là chăng thê năm bắt được, quán cái tướng viên ly, bất viễn ly 
của thủy, hỏa, phong, không, thức giới, là chẳng thể nắm bắt được. 

Thiện Hiện! Đại Bồ-tát như vậy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, vì có phương tiện thiện xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa 
thâm sâu như vậy, mà tâm của vị ấy chăng kinh khiếp, chẳng hãi 
hùng, chăng SỢ SỆt. 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
thì nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng thường, vô 
thường của Thánh để khổ, là chẳng thể nắm bắt được, quán cái tướng 
thường, vô thường của Thánh để tập, diệt, đạo, là chăng thể nắm bắt 
được; nên lây cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng lạc, khổ 
của Thánh đề khô, là chăng thể nắm bắt được, quán cái tướng lạc, khổ 
của Thánh đế tập, diệt, đạo, là chăng thể nắm bắt được; nên lây cái 
tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng ngã, vô ngã của Thánh đề 
khổ, là chăng thể nắm bắt được, quán cái tướng ngã, vô ngã của Thánh 
đề tập, diệt, đạo, là chăng thể năm bắt được; nên lây cái tâm của trí 
nhất thiết trí mà quán cái tướng tịnh, bất tịnh của Thánh đề khổ, là 
chăng thể nắm bắt được, quán cái tướng tịnh, bất tịnh của Thánh đế 
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tập, diệt, đạo, là chăng thể nắm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất 
thiết trí mà quán cái tướng không, bất không của Thánh đề khổ, là 
chăng thể nắm bắt được, quán cái tướng không, bất không của Thánh 
để tập, diệt, đạo, là chăng thể nắm bắt được; nên lấy cái tâm của trí 
nhất thiết trí mà quán cái tướng vô tướng, hữu tướng của Thánh đế 
khổ, là chăng thể nắm bắt được, quán cái tướng vô tướng, hữu tướng 
của Thánh đế tập, diệt, đạo, là chăng thể năm bắt được; nên lây cái 
tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng vô nguyện, hữu nguyện 
của Thánh để khổ, là chăng thể nắm bắt được, quán cái tướng vô 
nguyện, hữu nguyện của Thánh đề tập, diệt, đạo, là chăng thê nắm bắt 
được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng tịch tịnh, 
bất tịch tịnh của Thánh đế khổ, là chăng thể nắm bắt được, quán cái 
tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của Thánh đế tập, diệt, đạo, là chăng thê 
năm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng 
viễn ly, bất viễn ly của Thánh đề khô, là chăng thể năm bắt được, quản 
cái tướng viễn ly, bất viễn ly của Thánh để tập, diệt, đạo, là chăng thê 
năm bắt được. 

Thiện Hiện! Đại Bồ-tát như vậy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, vì có phương tiện thiện xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa 
thâm sâu như vậy, mà tâm của vị ấy chăng kinh khiếp, chăng hãi 
hùng, chẳng SỢ SỆt. 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
thì nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng thường, vô 
thường của vô minh, là chăng thể nắm bắt được, quán cái tướng 
thường, vô thường của hành, thức, danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, 
hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, là chăng thể nắm bắt được; 
nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng lạc, khổ của vô 
minh, là chăng thể nắm bắt được, quán cái tướng lạc, khô của hành 
cho đến lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, là chăng thê nắm bắt được; nên 
lẫy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng ngã, vô ngã của vô 
minh, là chẳng thể nắm bắt được, quán cái tướng ngã, vô ngã của hành 
cho đến lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, là chăng thê nắm bắt được; nên 
lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng tịnh, bất tịnh của vô 
minh, là chăng thể nắm bắt được, quán cái tướng tịnh, bất tịnh của 
hành cho đến lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, là chăng thể năm bắt 
được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng không, 
bất không của vô minh, là chẳng thể nắm bắt được, quán cái tướng 
không, bất không của hành cho đến lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, là 
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chăng thể năm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán 
cái tướng vô tướng, hữu tướng của vô minh, là chăng thể nắm bắt 
được, quán cái tướng vô tướng, hữu tướng của hành cho đến lão tử, 
sầu, than, khổ, ưu, não, là chăng thê năm bắt được; nên lấy cái tâm của 
trí nhất thiết trí mà quán cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của vô 
minh, là chẳng thể nắm bắt được, quán cái tướng vô nguyện, hữu 
nguyện của hành cho đến lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, là chăng thê 
năm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng 
tịch tịnh, bất tịch tịnh của vô minh, là chăng thể năm bắt được, quán 
cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của hành cho đến lão tử, sầu, than, 
khổ, ưu, não, là chăng thể năm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất 
thiết trí mà quán cái tướng viễn ly, bất viễn ly của vô minh, là chẳng 
thê năm bắt được, quán cái tướng viễn ly, bất viễn ly của hành cho đến 
lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, là chẳng thể năm bắt được. 

Thiện Hiện! Đại Bồ-tát như vậy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, vì có phương tiện thiện xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa 
thâm sâu như vậy, mà tâm của vị ấy chăng kinh khiếp, chăng hãi 
hùng, chẳng SỢ SỆt. 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
thì nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng thường, vô 
thường của bốn tịnh lự, là chăng thể nắm bắt được, quản cái tướng 
thường, vô thường của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, là chăng thể 
năm bắt được; nên lẫy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng 
lạc, khổ của bốn tịnh lự, là chăng thể năm bắt được, quán cái tướng 
lạc, khổ của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, là chăng thể nắm bắt 
được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng ngã, vô 
ngã của bốn tịnh lự, là chẳng thể nắm bắt được, quán cái tướng ngã, 
vô ngã của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, là chăng thể nắm bắt được; 
nên lây cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng tịnh, bất tịnh 
của bốn tịnh lự, là chăng thể nắm bắt được, quán cái tướng tịnh, bất 
tịnh của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, là chẳng thể nắm bắt được; 
nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng không, bất 
không của bốn tịnh lự, là chăng thể nắm bắt được, quản cái tướng 
không, bất không của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, là chăng thể năm 
bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng vô 
tướng, hữu tướng của bốn tịnh lự, là chẳng thể năm bắt được, quán cái 
tướng vô tướng, hữu tướng của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, là 
chăng thể năm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán 
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cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của bốn tịnh lự, là chăng thể năm 
bắt được, quán cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của bốn vô lượng, 
bốn định vô sắc, là chăng thể nắm bắt được; nên lây cái tâm của trí 
nhất thiết trí mà quán cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của bốn tịnh lự, 
là chăng thể nắm bắt được, quán cái tướng tịch tịnh, bắt tịch tịnh của 
bốn vô lượng, bốn định vô sắc, là chẳng thê nắm bắt được; nên lấy cái 
tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng viễn ly, bất viễn ly của bốn 
tịnh lự, là chăng thể nắm bắt được, quán cái tướng viễn ly, bất viễn ly 
của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, là chăng thể năm bắt được. 

Thiện Hiện! Đại Bồ-tát như vậy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, vì có phương tiện thiện xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa 
thâm sâu như vậy, mà tâm của vị ấy chăng kinh khiếp, chẳng hãi 
hùng, chăng SỢ SỆt. 
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Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
thì nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng thường, vô 
thường của bốn niệm trụ, là chăng thể nắm bắt được, quán cái tướng 
thường, vô thường của bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm 
lực, bảy chỉ đăng giác, tám chi thánh đạo, là chắng thể nắm bắt được; 
nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng lạc, khổ của 
bốn niệm trụ, là chăng thể nắm bắt được, quản cái tướng lạc, khổ của 
bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo, là chăng thể nắm bắt 
được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng ngã, vô 
ngã của bốn niệm trụ, là chẳng thể nắm bắt được, quán cái tướng ngã, 
vô ngã của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo, là chăng thể 
năm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng 
tịnh, bất tịnh của bốn niệm trụ, là chăng thể năm bắt được, quản cái 
tướng tịnh, bất tịnh của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo, là 
chăng thê nắm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán 
cái tướng không, bất không của bốn niệm trụ, là chẳng thể năm bắt 
được, quán cái tướng không, bất không của bốn chánh đoạn cho đến 
tám chi thánh đạo, là chăng thể nắm bắt được; nên lẫy cái tâm của trí 
nhất thiết trí mà quán cái tướng vô tướng, hữu tướng của bốn niệm trụ, 
là chẳng thể nắm bắt được, quán cái tướng vô tướng, hữu tướng của 
bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo, là chăng thể nắm bắt 
được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng vô 
nguyện, hữu nguyện của bốn niệm trụ, là chắng thể nắm bắt được, 
quán cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của bốn chánh đoạn cho đến 
tám chi thánh đạo, là chăng thể nắm bắt được; nên lấy cái tâm của trí 
nhất thiết trí mà quán cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của bốn niệm 
trụ, là chẳng thê nắm bắt được, quán cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh 
của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo, là chăng thể nắm bắt 
được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng viễn ly, 
bất viễn ly của bốn niệm trụ, là chăng thể nắm bắt được, quán cái 
tướng viễn ly, bất viễn ly của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh 
đạo, là chắng thể năm bắt được. 

Thiện Hiện! Đại Bồ-tát như vậy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, vì có phương tiện thiện xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa 
thâm sâu như vậy, mà tâm của vị ấy chăng kinh khiếp, chăng hãi 
hùng, chăng SỢ SỆt. 
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Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
thì nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng thường, vô 
thường của pháp môn giải thoát không, là chăng thể nắm bắt được, 
quán cái tướng thường, vô thường của pháp môn giải thoát vô tướng, 
vô nguyện, là chăng thể nắm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất 
thiết trí mà quán cái tướng lạc, khổ của pháp môn giải thoát không, là 
chăng thể năm bắt được, quán cái tướng lạc, khổ của pháp môn giải 
thoát vô tướng, vô nguyện, là chăng thể năm bắt được; nên lẫy cái tâm 
của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng ngã, vô ngã của pháp môn giải 
thoát không, là chẳng thể nắm bắt được, quán cái tướng ngã, vô ngã 
của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, là chăng thể nắm bắt 
được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng tịnh, bắt 
tịnh của pháp môn giải thoát không, là chăng thể năm bắt được, quán 
cái tướng tịnh, bất tịnh của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, 
là chăng thê năm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà 
quán cái tướng không, bất không của pháp môn giải thoát không, là 
chăng thể nắm bắt được, quán cái tướng không, bắt không của pháp 
môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, là chăng thể nắm bắt được; nên 
lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng vô tướng, hữu 
tướng của pháp môn giải thoát không, là chẳng thể nắm bắt được, 
quán cái tướng vô tướng, hữu tướng của pháp môn giải thoát vô 
tướng, vô nguyện, là chăng thể nắm bắt được; nên lẫy cái tâm của trí 
nhất thiết trí mà quán cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của pháp môn 
giải thoát không, là chăng thể nắm bắt được, quán cái tướng vô 
nguyện, hữu nguyện của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, là 
chăng thể năm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán 
cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của pháp môn giải thoát không, là 
chẳng thể nắm bắt được, quán cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của 
pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, là chăng thể nắm bắt được; 
nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng viễn ly, bất 
viễn ly của pháp môn giải thoát không, là chăng thể năm bắt được, 
quán cái tướng viễn ly, bắt viễn ly của pháp môn giải thoát vô tướng, 
vô nguyện, là chăng thể nắm bắt được. 

Thiện Hiện! Đại Bồ-tát như vậy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, vì có phương tiện thiện xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa 
thâm sâu như vậy, mà tâm của vị ấy chẳng kinh khiếp, chăng hãi 
hùng, chẳng SỢ SỆt. 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
thì nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng thường, vô 
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thường của bố thí Ba-la-mật-đa, là chăng thể năm bắt được, quán cái 
tướng thường, vô thường của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát- 
nhã Ba-la-mật-đa, là chăng thể nắm bắt được; nên lây cái tâm của trí 
nhất thiết trí mà quán cái tướng lạc, khổ của bố thí Ba-la-mật-đa, là 
chăng thể nắm bắt được, quán cái tướng lạc, khổ của tịnh giới, an 
nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa, là chăng thể năm bắt 
được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng ngã, vô 
ngã của bố thí Ba-la-mật-đa, là chăng thể năm bắt được, quán cái 
tướng ngã, vô ngã của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba- 
la-mật-đa, là chăng thể nắm bắt được; nên lây cái tâm của trí nhất thiết 
trí mà quán cái tướng tịnh, bất tịnh của bố thí Ba-la-mật-đa, là chăng 
thể năm bắt được, quán cái tướng tịnh, bất tịnh của tịnh giới, an nhẫn, 
tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa, là chẳng thể nắm bắt được; 
nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng không, bất 
không của bố thí Ba-la-mật-đa, là chẳng thể nắm bắt được, quán cái 
tướng không, bất không của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát- 
nhã Ba-la-mật-đa, là chăng thể nắm bắt được; nên lấy cái tâm của trí 
nhất thiết trí mà quán cái tướng vô tướng, hữu tướng của bồ thí Ba-la- 
mật-đa, là chăng thể nắm bắt được, quán cái tướng vô tướng, hữu 
tướng của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa, là 
chăng thể năm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán 
cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của bố thí Ba-la-mật-đa, là chăng 
thể nắm bắt được, quán cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của tịnh 
giới, an nhẫn, tỉnh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa, là chẳng thể 
năm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng 
tịch tịnh, bất tịch tịnh của bố thí Ba-la-mật-đa, là chắng thể năm bắt 
được, quán cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của tịnh ØIỚI, an nhãn, tinh 
tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa, là chăng thê nắm bắt được; nên lẫy 
cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng viễn ly, bất viễn ly của 
bố thí Ba-la-mật-đa, là chăng thể năm bắt được, quán cái tướng viễn 
ly, bất viễn ly của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la- 
mật-đa, là chăng thể năm bắt được. 

Thiện Hiện! Đại Bồ-tát như vậy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, vì có phương tiện thiện xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa 
thâm sâu như vậy, mà tâm của vị ấy chăng kinh khiếp, chăng hãi 
hùng, chẳng SỢ SỆt. 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
thì nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng thường, vô 
thường của năm loại mắt, là chăng thể nắm bắt được, quán cái tướng 
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thường, vô thường của sáu phép thần thông, là chẳng thể nắm bắt 
được; nên lấy cái tâm của trí nhât thiết trí mà quán cái tướng lạc, khổ 
của năm loại mắt, là chẳng thể năm bắt được, quán cái tướng lạc, khổ 
của sáu phép thần thông, là chăng thể nắm bắt được; nên lấy cái tâm 
của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng ngã, vô ngã của năm loại mắt, 
là chăng thể năm bắt được, „ quán cái tướng ngã, vô ngã của sáu phép 
thần thông, là chẳng thể nắm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất 
thiết trí mà quán cái tướng tịnh, bất tịnh của năm loại mắt, là chăng 
thể nắm bắt được, quán cái tướng tịnh, bất tịnh của sáu phép thần 
thông, là chăng thể nắm bắt được; nên lây cái tâm của trí nhất thiết trí 
mà quán cái tướng không, bất không của năm loại mắt, là chẳng thê 
năm bắt được, quán cái tướng không, bất không của sáu phép thần 
thông, là chăng thể nắm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhật thiết trí 
mà quán cái tướng vô tướng, hữu tướng của năm loại mắt, là chẳng 
thê năm bắt được, quán cái tướng vô tướng, hữu tướng của sáu phép 
thần thông, là chẳng thể nắm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất 
thiết trí mà quán cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của năm loại mắt, 
là chăng thể nắm bắt được, quán cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của 
sáu phép thần thông, là chăng thể nắm bắt được; nên lấy cái tâm của 
trí nhất thiết trí mà quán cái tướng tịch tịnh, bắt tịch tịnh của năm loại 
mắt, là chăng thê nắm bắt được, quán cái tướng tịch tịnh, bắt tịch tịnh 
của sáu phép thần thông, là chẳng thể năm. bắt được; nên lấy cái tâm 
của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng viễn ly, bất viễn ly của năm 
loại mắt, là chăng thể nắm bắt được, quán cái tướng viễn ly, bất viễn 
ly của sáu phép thần thông, là chẳng thể năm bắt được. 

Thiện Hiện! Đại Bồ-tát như vậy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, vì có phương tiện thiện xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa 
thâm sâu như vậy, mà tâm của vị ấy chăng kinh khiếp, chăng hãi 
hùng, chăng SỢ SỆt. 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
thì nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng thường, vô 
thường của mười lực của Phật, là chăng thể năm bắt được, quán cái 
tướng thường, vô thường của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết 
thông suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, 
trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, là chăng thể năm bắt 
được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng lạc, khổ 
của mười lực của Phật, là chăng thể nắm bắt được, quản cái tướng lạc, 
khổ của bốn điều không sợ cho đến trí nhất thiết tướng, là chăng thể 
năm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng 
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ngã, vô ngã của mười lực của Phật, là chăng thể nắm bắt được, quán 
cái tướng ngã, vô ngã của bốn điều không sợ cho đến trí nhất thiết 
tướng, là chăng thể năm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí 
mà quán cái tướng tịnh, bất tịnh của mười lực của Phật, là chăng thê 
năm bắt được, quán cái tướng tịnh, bất tịnh của bốn điều không sợ cho 
đến trí nhất thiết tướng, là chẳng thể năm bắt được; nên lấy cái tâm 
của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng không, bất không của mười lực 
của Phật, là chẳng thể nắm bắt được, quán cái tướng không, bất không 
của bốn điều không sợ cho đến trí nhất thiết tướng, là chăng thể nắm 
bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng vô 
tướng, hữu tướng của mười lực của Phật, là chăng thể năm bắt được, 
quán cái tướng vô tướng, hữu tướng của bốn điều không sợ cho đến trí 
nhất thiết tướng, là chăng thể nắm bắt được; nên lấy cái tâm của trí 
nhất thiết trí mà quán cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của mười lực 
của Phật, là chăng thể nắm bắt được, quán cái tướng vô nguyện, hữu 
nguyện của bốn điều không sợ cho đến trí nhất thiết tướng, là chẳng 
thể nắm bắt được; nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái 
tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của mười lực của Phật, là chẳng thể năm 
bắt được, quán cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của bốn điều không sợ 
cho đến trí nhất thiết tướng, là chăng thể năm bắt được; nên lấy cái 
tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng viễn ly, bất viễn ly của 
mười lực của Phật, là chăng thể nắm bắt được, quán cái tướng viễn ly, 
bất viễn ly của bốn điều không sợ cho đến trí nhất thiết tướng, là 
chăng thể nắm bắt được. 

Thiện Hiện! Đại Bồ-tát như vậy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, vì có phương tiện thiện xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa 
thâm sâu như vậy, mà tâm của vị ấy chăng kinh khiếp, chăng hãi 
hùng, chẳng SỢ SỆt. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát khi khởi lên sự quán chiếu 
đó, lại khởi lên ý nghĩ thế này: Ta nên lấy vô sở đắc làm phương tiện, 
vì các hữu tình mà nói cái tướng thường, vô thường của tất cả pháp, là 
chăng thể nắm bắt được, cái tướng lạc, khổ là chẳng thể nắm bắt được, 
cái tướng ngã, vô ngã là chăng thể năm bắt được, cái tướng tịnh, bất 
tịnh là chẳng thê nắm bắt được, cái tướng không, bất không là chẳng 
thê nắm bắt được, cái tướng vô tướng, hữu tướng là chăng thể nắm bắt 
được, cái tướng vô nguyện, hữu nguyện là chẳng thể năm bắt được, 
cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh là chăng thể nắm bắt được, cái tướng 
viễn ly, bất viễn ly là chắng thể nắm bắt được, thì này Thiện Hiện! Đó 
là đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, không đắm trước bố 
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thí Ba-la-mật-đa. Như vậy là đại Bôồ-tát, do bố thí Ba-la-mật-đa có 
phương tiện thiện xảo nảy, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa thâm 
sâu như vậy, mà tâm của vị ấy chăng kinh khiếp, chẳng hãi hùng, 
chăng sợ sệt. 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
thì chắng nên lấy cái tâm của Thanh-văn, Độc-giác, mà quán cái tướng 
thường, vô thường của tất cả pháp là chăng thể nắm bắt được, cái 
tướng lạc, khổ là chăng thể nắm bắt được, cái tướng ngã, vô ngã là 
chăng thê nắm bắt được, cái tướng tịnh, bất tịnh là chăng thể nắm bắt 
được, cái tướng không, bất không là chẳng thể nắm bắt được, cái 
tướng vô tướng, hữu tướng là chẳng thể nắm bắt được, cái tướng vô 
nguyện, hữu nguyện là chăng thể năm bắt được, cái tướng tịch tịnh, 
bắt tịch tịnh là chăng thể nắm bắt được, cái tướng viễn ly, bất viễn ly 
là chẳng thể nắm bắt được Vì lẫy vô sở đắc làm phương tiện. Này 
Thiện Hiện, đó là đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, không 
đắm trước tịnh giới Ba-la-mật-đa. Như vậy là đại Bồ-tát, do tịnh giới 
Ba-la-mật-đa có phương tiện thiện xảo nảy, nên nghe nói Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa thâm sâu như vậy, mà tâm của vị ấy chăng kinh khiếp, 
chăng hãi hùng, chẳng sợ sệt. 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
lây VÔ SỞ đắc làm phương tiện, mà quán cái tướng thường, vô thường 
của tật cả pháp là chăng thể nắm bắt được, cái tướng lạc, khô là chẳng 
thể nắm bắt được, cái tướng ngã, vô ngã là chẳng thể nắm bắt được, 
cái tướng tịnh, bất tịnh là chăng thể nắm bắt được, cái tướng không, 
bất không là chăng thể nắm bắt được, cái tướng vô tướng, hữu tướng 
là chẳng thể nắm bắt được, cái tướng vô nguyện, hữu nguyện là chẳng 
thê nắm bắt được, cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh là chăng thể năm 
bắt được, cái tướng viễn ly, bất viễn ly là chăng thể năm bắt được, thì 
ở trong đó thường được an nhẫn vui vẻ. Thiện Hiện! Đó là đại Bồ-tát, 
khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, không đắm trước an nhẫn Ba-la- 
mật-đa. Như vậy là đại Bồ-tát, do an nhẫn Ba-la-mật-đa có phương 
tiện thiện xảo này, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa thâm sâu như 
vậy, mà tâm của vị ấy chắng kinh khiếp, chẳng hãi hùng, chăng sợ sệt. 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
thì nên lấy cái tâm của trí nhất thiết trí mà quán cái tướng thường, vô 
thường của tất cả pháp là chăng thể nắm bắt được, cái tướng lạc, khổ 
là chăng thể nắm bắt được, cái tướng ngã, vô ngã là chẳng thể năm bắt 
được, cái tướng tịnh, bất tịnh là chăng thể năm bắt được, cái tướng 
không, bất không là chăng thê nắm bắt được, cái tướng vô tướng, hữu 
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tướng là chẳng thể năm bắt được, cái tướng vô nguyện, hữu nguyện là 
chăng thê nắm bắt được, cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh là chẳng thể 
năm bắt được, cái tướng viễn ly, bất viễn ly là chắng thể nắm bắt 
được. Tuy lấy vô sở đắc làm phương tiện, nhưng thường chẳng bỏ ý 
niệm tương ưng với trí nhất thiết trí. Thiện Hiện! Đó là đại Bồ-tát, khi 
tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, không đắm trước tinh tấn Ba-la-mật-đa. 
Như vậy là đại Bồ-tát, do tính tấn Ba-la-mật-đa có phương tiện thiện 
xảo này, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa thâm sâu như vậy, mà 
tâm của vị ấy chăng kinh khiếp, chăng hãi hùng, chẳng sợ sệt. 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
thì chẳng nên lấy tâm Thanh-văn, Độc-giác, mà quán cái tướng 
thường, vô thường của tất cả pháp là chăng thể nắm bắt được, cái 
tướng lạc, khổ là chẳng thể nắm bắt được, cái tướng ngã, vô ngã là 
chăng thê nắm bắt được, cái tướng tịnh, bất tịnh là chăng thể năm bắt 
được, cái tướng không, bất không là chăng thể năm bắt được, cái 
tướng vô tướng, hữu tướng là chăng thể nắm bắt được, cái tướng vô 
nguyện, hữu nguyện là chăng thể năm bắt được, cái tướng tịch tịnh, 
bất tịch tịnh là chăng thể nắm bắt được, cái tướng viễn ly, bất viễn ly 
là chăng thể năm bắt được. Vì lấy vô sở đắc làm phương tiện, nên ở 
trong đó, chăng nên khởi cái tâm của Thanh-văn, Độc-giác và các tâm 
bất thiện khác mà làm tán động. Thiện Hiện! Đó là đại Bô-tát, khi tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, không đăm trước tịnh lự Ba-la-mật-đa. 
Như vậy là đại Bồ-tát, do tịnh lự Ba-la-mật-đa có phương tiện thiện 
xảo này, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa thâm sâu như vậy, mà 
tâm của vị ấy chăng kinh khiếp, chăng hãi hùng, chắng sợ sệt. 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
thì nên khởi lên sự quán chiếu thế này: sắc chẳng phải là không nên 
không là sắc, sắc tức là không, không tức là sắc; thọ, tưởng, hành, 
thức, cũng lại như vậy. Nhãn xứ chăng phải là không nên không là 
nhãn xứ, nhãn xứ tức là không, không tức là nhãn xứ; nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xứ, cũng lại như vậy. Sắc xứ chăng phải là không nên không là 
sắc xứ, sắc xứ tức là không, không tức là sắc xứ; thanh, hương, vị, 
xúc, pháp xứ, cũng lại như vậy. Nhãn giới chăng phải là không nên 
không là nhãn giới, nhãn giới tức là không, không tức là nhãn giới; sắc 
giới, nhãn thức giới và nhãn xúc cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra, cũng lại như vậy. Nhĩ giới chẳng phải là không nên không là 
nhĩ giới, nhĩ giới tức là không, không tức là nhĩ giới; thanh giới, nhĩ 
thức giới và nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, cũng 
lại như vậy. Tỷ giới chắng phải là không nên không là tỷ giới, tỷ giới 
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tức là không, không tức là tỷ giới; hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc 
cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, cũng lại như vậy. Thiệt giới 
chăng phải là không nên không là thiệt giới, thiệt giới tức là không, 
không tức là thiệt giới; vị giới, thiệt thức giới và thiệt xúc cùng các thọ 
do thiệt xúc làm duyên sanh ra, cũng lại như vậy. Thân giới chẳng 
phải là không nên không là thân giới, thân giới tức là không, không 
tức là thân giới; xúc giới, thân thức giới và thân xúc cùng các thọ do 
thân xúc làm duyên sanh ra, cũng lại như vậy. Ý giới chăng phải là 
không nên không là ý giới, ý giới tức là không, không tức là ý giới; 
pháp giới, ý thức giới và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm duyên sanh 
ra, cũng lại như vậy. Địa giới chăng phải là không nên không là địa 
giới, địa giới tức là không, không tức là địa giới; thủy, hỏa, phong, 
không, thức giới, cũng lại như vậy. Thánh để khổ chắng phải là 
không, nên không là Thánh đề khổ, Thánh đế khổ tức là không, không 
tức là Thánh đề khổ; Thánh đề tập, diệt, đạo, cũng lại như vậy. Vô 
minh chăng phải là không nên không là vô minh, vô minh tức là 
không, không tức là vô minh; hành, thức, danh sắc, lực xứ, xúc, thọ, 
ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, cũng lại như vậy. 
Bồn tịnh lự chắng phải là không nên không là bốn tịnh lự, bốn tịnh lự 
tức là không, không tức là bồn tịnh lự; bốn vô lượng, bốn định vô sắc, 
cũng lại như vậy. Bốn niệm trụ chăng phải là không nên không là bốn 
niệm trụ, bốn niệm trụ tức là không, không tức là bốn niệm trụ; bốn 
chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chi đăng giác, tám 
chi thánh đạo, cũng lại như vậy. Pháp môn giải thoát không chẳng 
phải là không nên không là pháp môn giải thoát không; pháp môn giải 
thoát không tức là không, không tức là pháp môn giải thoát không, 
pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, cũng lại như vậy. Bồ thí 
Ba-la-mật-đa chẳng phải là không nên không là bố thí Ba-la-mật-đa; 
bó thí Ba-la-mật-đa tức là không, không tức là bố thí Ba-la-mật-đa; 
tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa, cũng lại 
như vậy. Năm loại mắt chắng phải là không nên không là năm loại 
mắt, năm loại mắt tức là không, không tức là năm loại mắt; sáu phép 
thần thông, cũng lại như vậy. Mười lực của Phật chẳng phải là không 
nên không là mười lực của Phật, mười lực của Phật tức là không, 
không tức là mười lực của Phật; bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết 
thông suốt, đại từ, đại bi, đại hý, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, 
trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, cũng lại như vậy. 
Thiện Hiện! Đó là đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
không chấp trước Bát-nhã-ba-la-mật-đa. Như vậy là đại Bồ-tát, do 
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Bát-nhã-ba-la-mật-đa có phương tiện thiện xảo này, nên nghe nói Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa thâm sâu như vậy, mà tâm của vị ấy chăng kinh 
khiếp, chăng hãi hùng, chắng sợ sệt. 

Lúc bấy giờ, Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nào là 
đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa được sự hỗ trợ của các 
thiện hữu, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa thâm sâu như vậy, mà 
tâm của vị ấy chăng kinh khiếp, chăng hãi hùng, chẳng sợ sệt? 

Phật bảo Thiện Hiện: Bậc thiện hữu của các đại Bồ-tát, nếu là 
người có khả năng lẫy vô sở đắc làm phương tiện, thì nên nói cái 
tướng thường, vô thường của sắc là chẳng thể nắm bắt được; nói cái 
tướng thường, vô thường của thọ, tưởng, hành, thức là chẳng thể nắm 
bắt được; nói cái tướng lạc, khổ của sắc là chăng thể năm bắt được, 
nói cái tướng lạc, khổ của thọ, tưởng, hành, thức là chăng thể nắm bắt 
được; nói cái tướng ngã, vô ngã của sắc là chăng thể năm bắt được, 
nói cái tướng ngã, vô ngã của thọ, tưởng, hành, thức là chẳng thể nắm 
bắt được; nói cái tướng tịnh, bất tịnh của sắc, là chăng thê năm bắt 
được, nói cái tướng tịnh, bất tịnh của thọ, tưởng, hành, thức, là chẳng 
thể năm bắt được; nói cái tướng không, bất không của sắc, là chăng 
thể năm bắt được, nói cái tướng không, bất không của thọ, tưởng, 
hành, thức, là chăng thể năm bắt được; nói cái tướng vô tướng, hữu 
tướng của sắc, là chăng thể năm bắt được, nói cái tướng vô tướng, hữu 
tướng của thọ, tưởng, hành, thức, là chăng thể năm bắt được; nói cái 
tướng vô nguyện, hữu nguyện của sắc, là chăng thể nắm bắt được, nói 
cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của thọ, tưởng, hành, thức, là chăng 
thể năm bắt được; nói cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của sắc, là 
chẳng thể nắm bắt được, nói cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của thọ, 
tưởng, hành, thức, là chăng thê năm bắt được; nói cái tướng viễn ly, 
bất viên ly của sắc, là chăng thể năm bắt được, nói cái tướng viễn ly, 
bất viễn ly của thọ, tưởng, hành, thức, là chẳng thể năm bắt được, và 
khuyên theo pháp này mà siêng tu thiện căn, chắng khiến hướng đến 
Thanh-văn, Độc-giác, mà chỉ khiến chứng đắc trí nhất thiết trí. Này 
Thiện Hiện, đó chính là thiện hữu của đại Bồ-tát. Nếu đại Bồ-tát, khi 
tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, được sự hỗ trợ của thiện hữu này, thì 
nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa thâm sâu như vậy, mà tâm của vị ẫy 
chăng kinh khiếp, chăng hãi hùng, chẳng sợ sệt. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Bậc thiện hữu của các đại Bồ-tát, nếu là 
người có khả năng lấy vô sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng 
thường, vô thường của nhãn xứ, là chẳng thể năm bắt được; nói cái 
tướng thường, vô thường của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, là chắng thể 
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năm bắt được; nói cái tướng lạc, khô của nhãn xứ, là chăng thể năm 
bắt được, nói cái tướng lạc, khổ của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, là chăng 
thể năm bắt được; nói cái tướng ngã, vô ngã của nhãn xứ, là chắng thê 
năm bắt được, nói cái tướng ngã, vô ngã của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, 
là chăng thể năm bắt được; nói cái tướng tịnh, bất tịnh của nhãn xứ, là 
chăng thể nắm bắt được, nói cái tướng tịnh, bắt tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xứ, là chẳng thể nắm bắt được; nói cái tướng không, bất không 
của nhãn xứ, là chăng thể nắm bắt được, nói cái tướng không, bất 
không của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, là chẳng thể năm bắt được; nói cái 
tướng vô tướng, hữu tướng của nhãn xứ, là chẳng thể nắm bắt được, 
nói cái tướng vô tướng, hữu tướng của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, là 
chăng thể năm bắt được; nói cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của 
nhãn xứ, là chẳng thể năm bắt được, nói cái tướng vô nguyện, hữu 
nguyện của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, là chăng thể năm bắt được; nói 
cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của nhãn xứ, là chăng thê nắm bắt 
được, nói cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, 
là chăng thể nắm bắt được; nói cái tướng viễn ly, bất viễn ly của nhãn 
xứ, là chăng thể nắm bắt được, nói cái tướng viễn ly, bất viễn ly của 
nhĩ, tý, thiệt, thân, ý xứ, là chăng thể năm bắt được, và khuyên theo 
pháp này mà siêng tu thiện căn, chẳng khiến hướng đến Thanh-văn, 
Độc-giác, mà chỉ khiến chứng đắc trí nhất thiết trí. Này Thiện Hiện, 
đó chính là thiện hữu của đại Bô-tát. Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa, được sự hỗ trợ của thiện hữu này, thì nghe nói Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa thâm sâu như vậy, mà tâm của vị ấy chẳng kinh 
khiếp, chăng hãi hùng, chắng sợ sệt. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Bậc thiện hữu của các đại Bồ-tát, nếu là 
người có khả năng lấy vô sở đắc làm phương tiện, thì nên nói cái 
tướng thường, vô thường của sắc xứ, là chẳng thể nắm bắt được, nói 
cái tướng thường, vô thường của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, là 
chẳng thê năm bắt được; nói cái tướng lạc, khổ của sắc xứ, là chăng 
thể nắm bắt được, nói cái tướng lạc, khổ của thanh, hương, vị, xúc, 
pháp xứ, là chẳng thê năm bắt được; nói cái tướng ngã, vô ngã của sắc 
xứ, là chăng thê năm bắt được, nói cái tướng ngã, vô ngã của thanh, 
hương, vị, xúc, pháp xứ, là chăng thể năm bắt được; nói cái tướng 
tịnh, bất tịnh của sắc xứ, là chẳng thể năm bắt được, nói cái tướng 
tịnh, bất tịnh của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, là chăng thê nắm bắt 
được; nói cái tướng không, bất không của sắc xứ, là chăng thể nắm bắt 
được, nói cái tướng không, bất không của thanh, hương, vị, xúc, pháp 
xứ, là chẳng thê nắm bắt được; nói cái tướng vô tướng, hữu tướng của 
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sắc xứ, là chăng thê năm bắt được, nói cái tướng vô tướng, hữu tướng 
của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, là chăng thể nắm bắt được; nói cái 
tướng vô nguyện, hữu nguyện của sắc xứ, là chăng thê nắm bắt được, 
nói cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của thanh, hương, vị, xúc, pháp 
xứ, là chăng thể nắm bắt được; nói cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh 
của sắc xứ, là chẳng thể năm bắt được, nói cái tướng tịch tịnh, bắt tịch 
tịnh của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, là chăng thể nắm bắt. được; 
nói cái tướng viên ly, bắt viễn ly của sắc xứ, là chăng thể năm bắt 
được, nói cái tướng viễn ly, bất viễn ly của thanh, hương, vị, xúc, 
pháp xứ, là chăng thể nắm bắt được, và khuyên theo pháp này mà 
siêng tu thiện căn, chẳng khiến hướng đến Thanh-văn, Độc-giác, mà 
chỉ khiến chứng đắc trí nhất thiết trí. Này Thiện Hiện, đó chính là 
thiện hữu của đại Bồ-tát. Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, được sự hỗ trợ của thiện hữu này, thì nghe nói Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa thâm sâu như vậy, mà tâm của vị ấy chăng kinh khiếp, chẳng 
hãi hùng, chắng sợ sệt. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Bậc thiện hữu của các đại Bồ-tát, nếu là 
người có khả năng lấy vô sở đắc làm phương tiện, thì nên nói cái 
tướng thường, vô thường của nhãn giới, là chăng thê năm bắt được, 
nói cái tướng thường, vô thường của sắc giới, nhãn thức giới và nhãn 
xúc cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể nắm bắt 
được; nói cái tướng lạc, khổ của nhãn giới, là chăng thể nắm bắt được, 
nói cái tướng lạc, khổ của sắc giới, nhãn thức giới và nhãn xúc cùng 
các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra, là chẳng thể nắm bắt được; 
nói cái tướng ngã, vô ngã của nhãn giới, là chăng thể nắm bắt được, 
nói cái tướng ngã, vô ngã của sắc giới, nhãn thức giới và nhãn xúc 
cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể nắm bắt 
được; nói cái tướng tịnh, bất tịnh của nhãn giới, là chăng thể nắm bắt 
được, nói cái tướng tịnh, bắt tịnh của sắc giới, nhãn thức giới và nhãn 
xúc cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra, là chẳng thể năm bắt 
được; nói cái tướng không, bất không của nhãn giới, là chăng thể nắm 
bắt được, nói cái tướng không, bất không của sắc giới, nhãn thức giới 
và nhãn xúc cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra, là chăng thê 
năm bắt được; nói cái tướng vô tướng, hữu tướng của nhãn giới, là 
chăng thể nắm bắt được, nói cái tướng vô tướng, hữu tướng của sắc 
giới, nhãn thức giới và nhãn xúc cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra, là chẳng thể năm bắt được; nói cái tướng vô nguyện, hữu 
nguyện của nhãn giới, là chăng thể nắm bắt được, nói cái tướng vô 
nguyện, hữu nguyện của sắc giới, nhãn thức giới và nhãn xúc cùng các 
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thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể nắm bắt được; nói cái 
tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của nhãn giới, là chẳng thể năm bắt được, 
nói cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của sắc giới, nhãn thức giới và 
nhãn xúc cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra, là chăng thê 
năm bắt được; nói cái tướng viễn ly, bắt viên ly của nhãn giới, là 
chăng thể nắm bắt được, nói cái tướng viễn ly, bất viễn ly của sắc giới, 
nhãn thức giới và nhãn xúc cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh 
ra, là chăng thể năm bắt được, và khuyên theo pháp này mà siêng tu 
thiện căn, chăng khiến hướng đến Thanh-văn, Độc-giác, mà chỉ khiến 
chứng đắc trí nhất thiết trí. Này Thiện Hiện, đó chính là thiện hữu của 
đại Bô-tát. Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, được sự 
hỗ trợ của thiện hữu này, thì nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa thâm sâu 
như vậy, mà tâm của vị ấy chăng kinh khiếp, chẳng hãi hùng, chẳng 
SỢ SỆt. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Bậc thiện hữu của các đại Bồ-tát, nếu là 
người có khả năng lẫy vô sở đắc làm phương tiện, thì nên nói cái 
tướng thường, vô thường của nhĩ giới, là chẳng thể nắm bắt được, nói 
cái tướng thường, vô thường của thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc 
cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể nắm bắt 
được; nói cái tướng lạc, khổ của nhĩ giới, là chăng thể nắm bắt được, 
nói cái tướng lạc, khổ của thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc cùng 
các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, là chẳng thể năm bắt được; nói 
cái tướng ngã, vô ngã của nhĩ giới, là chẳng thê nắm bắt được, nói cái 
tướng ngã, vô ngã của thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc cùng các 
thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể nắm bắt được; nói cái 
tướng tịnh, bất tịnh của nhĩ giới, là chăng thể nắm bắt được, nói cái 
tướng tịnh, bất tịnh của thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc cùng các 
thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể nắm bắt được; nói cái 
tướng không, bất không của nhĩ giới, là chẳng thể nắm bắt được, nói 
cái tướng không, bất không của thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc 
cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể nắm bắt 
được; nói cái tướng vô tướng, hữu tướng của nhĩ giới, là chắng thể 
năm bắt được, nói cái tướng vô tướng, hữu tướng của thanh giới, nhĩ 
thức giới và nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, là 
chăng thê nắm bắt được; nói cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của nhĩ 
giới, là chăng thê nắm bắt được, nói cái tướng vô nguyện, hữu nguyện 
của thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ xúc làm 
duyên sanh ra, là chăng thể nắm bắt được; nói cái tướng tịch tịnh, bắt 
tịch tịnh của nhĩ giới, là chăng thể nắm bắt được, nói cái tướng tịch 
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tịnh, bất tịch tịnh của thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc cùng các thọ 
do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể nắm bắt được; nói cái 
tướng viễn ly, bất viễn ly của nhĩ giới, là chẳng thể nắm bắt được, nói 
cái tướng viễn ly, bất viễn ly của thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc 
cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể nắm bắt 
được, và khuyên theo pháp này mà siêng tu thiện căn, chăng khiến 
hướng đến Thanh-văn, Độc-giác, mà chỉ khiến chứng đắc trí nhất thiết 
trí. Này Thiện Hiện, đó chính là thiện hữu của đại Bôồ-tát. Nếu đại Bồ- 
tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, được sự hỗ trợ của thiện hữu 
này, thì nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa thâm sâu như vậy, mà tâm của 
vị ấy chẳng kinh khiếp, chẳng hãi hùng, chẳng sợ sệt. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Bậc thiện hữu của các đại Bồ-tát, nếu là 
người có khả năng lấy vô sở đắc làm phương tiện, thì nên nói cái 
tướng thường, vô thường của tỷ giới, là chẳng thể nắm bắt được, nói 
cái tướng thường, vô thường của hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc 
cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể năm bắt được; 
nói cái tướng lạc, khổ của tỷ giới, là chăng thể nắm bắt được, nói cái 
tướng lạc, khổ của hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc cùng các thọ do 
tỷ xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể nắm bắt được; nói cái tướng 
ngã, vô ngã của tỷ giới, là chăng thể nắm bắt được, nói cái tướng ngã, 
vô ngã của hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc cùng các thọ do tỷ xúc 
làm duyên sanh ra, là chăng thể năm bắt được; nói cái tướng tịnh, bất 
tịnh của tỷ giới, là chẳng thể nắm bắt được, nói cái tướng tịnh, bất tịnh 
của hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc cùng các thọ do tỷ xúc làm 
duyên sanh ra, là chẳng thê năm bắt được; nói cái tướng không, bất 
không của tỷ giới, là chăng thể nắm bắt được, nói cái tướng không, bắt 
không của hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc cùng các thọ do tỷ xúc 
làm duyên sanh ra, là chăng thể năm bắt được; nói cái tướng vô tướng, 
hữu tướng của tỷ giới, là chăng thể năm bắt được, nói cái tướng vô 
tướng, hữu tướng của hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc cùng các thọ 
do tỷ xúc làm duyên sanh ra, là chẳng thể năm bắt được; nói cái tướng 
vô nguyện, hữu nguyện của tỷ giới, là chăng thể nắm bắt được, nói cái 
tướng vô nguyện, hữu nguyện của hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc 
cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, là chăng thê nắm bắt được; 
nói cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của tỷ giới, là chăng thể nắm bắt 
được, nói cái tướng tịch tịnh, bắt tịch tịnh của hương giới, tý thức giới 
và tỷ xúc cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, là chẳng thể năm 
bắt được; nói cái tướng viên ly, bất viễn ly của tỷ giới, là chăng thể 
năm bắt được, nói cái tướng viễn ly, bất viễn ly của hương giới, tỷ 
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thức giới và tỷ xúc cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, là chăng 
thể năm bắt được, và khuyên theo pháp này mà siêng tu thiện căn, 
chăng khiến hướng đến Thanh-văn, Độc-giác, mà chỉ khiến chứng đắc 
trí nhất thiết trí. Này Thiện Hiện, đó chính là thiện hữu của đại Bồ-tát. 
Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, được sự hỗ trợ của 
thiện hữu này, thì nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa thâm sâu như vậy, 
mà tâm của vị ấy chăng kinh khiếp, chăng hãi hùng, chẳng sợ sệt. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Bậc thiện hữu của các đại Bô-tát, nếu là 
người có khả năng lẫy vô sở đắc làm phương tiện, thì nên nói cái 
tướng thường, vô thường của thiệt giới, là chăng thể nắm bắt được, 
nói cái tướng thường, vô thường của vị giới, thiệt thức giới và thiệt 
xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, là chẳng thể năm bắt 
được; nói cái tướng lạc, khổ của thiệt giới, là chăng thể nắm bắt được, 
nói cái tướng lạc, khổ của vị giới, thiệt thức giới và thiệt xúc cùng các 
thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, là chẳng thể nắm bắt được; nói cái 
tướng ngã, vô ngã của thiệt giới, là chăng thể năm bắt được, nói cái 
tướng ngã, vô ngã của vị giới, thiệt thức giới và thiệt xúc cùng các thọ 
do thiệt xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể năm bắt được; nói cái 
tướng tịnh, bất tịnh của thiệt giới, là chẳng thể nắm bắt được, nói cái 
tướng tịnh, bắt tịnh của vị giới, thiệt thức giới và thiệt xúc cùng các 
thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể nắm bắt được; nói cái 
tướng không, bắt không của thiệt giới, là chăng thể nắm bắt được, nói 
cái tướng không, bất không của vị giới, thiệt thức giới và thiệt xúc 
cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể nắm bắt 
được; nói cái tướng vô tướng, hữu tướng của thiệt giới, là chăng thể 
năm bắt được, nói cái tướng vô tướng, hữu tướng của vị giới, thiệt 
thức giới và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, là 
chăng thể năm bắt được; nói cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của 
thiệt giới, là chăng thể nắm bắt được, nói cái tướng vô nguyện, hữu 
nguyện của vị giới, thiệt thức giới và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt 
xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể nắm bắt được; nói cái tướng tịch 
tịnh, bất tịch tịnh của thiệt giới, là chăng thể nằm bắt được, nói cái 
tướng tịch tịnh, bắt tịch tịnh của vị giới, thiệt thức giới và thiệt xúc 
cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể năm bắt 
được; nói cái tướng viễn ly, bắt viên ly của thiệt giới, là chăng thê 
năm bắt được, nói cái tướng viễn ly, bất viễn ly của vị giới, thiệt thức 
giới và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, là chẳng 
thể nắm bắt được, và khuyên theo pháp này mà siêng tu thiện căn, 
chăng khiến hướng đến Thanh-văn, Độc-giác, mà chỉ khiến chứng đắc 
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trí nhất thiết trí. Này Thiện Hiện, đó chính là thiện hữu của đại Bồ-tát. 
Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, được sự hỗ trợ của 
thiện hữu này, thì nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa thâm sâu như vậy, 
mà tâm của vị ấy chăng kinh khiếp, chăng hãi hùng, chẳng sợ sệt. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Bậc thiện hữu của các đại Bồ-tát, nếu là 
người có khả năng lấy vô sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng 
thường, vô thường của thân giới, là chăng thể năm bắt được, thì nên 
nói cái tướng thường, vô thường của xúc giới, thân thức giới và thân 
xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể nắm bắt 
được; nói cái tướng lạc, khô của thân giới, là chăng thể nắm bắt được, 
nói cái tướng lạc, khổ của xúc giới, thân thức giới và thân xúc cùng 
các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể năm bắt được; nói 
cái tướng ngã, vô ngã của thân giới, là chăng thể nắm bắt được, nói cái 
tướng ngã, vô ngã của xúc giới, thân thức giới và thân xúc cùng các 
thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, là chăng thê năm bắt được; nói cái 
tướng tịnh, bất tịnh của thân giới, là chắng thể nắm bắt được, nói cái 
tướng tịnh, bất tịnh của xúc giới, thân thức giới và thân xúc cùng các 
thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, là chẳng thể năm bắt được; nói cái 
tướng không, bất không của thân giới, là chắng thể nắm bắt được, nói 
cái tướng không, bất không của xúc giới, thân thức giới và thân xúc 
cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể nắm bắt 
được; nói cái tướng vô tướng, hữu tướng của thân giới, là chăng thê 
năm bắt được, nói cái tướng vô tướng, hữu tướng của xúc giới, thân 
thức giới và thân xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, là 
chăng thể năm bắt được; nói cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của 
thân giới, là chăng thể nắm bắt được, nói cái tướng vô nguyện, hữu 
nguyện của xúc giới, thân thức giới và thân xúc cùng các thọ do thiệt 
xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể nắm bắt được; nói cái tướng tịch 
tịnh, bất tịch tịnh của thân giới, là chăng thể năm bắt được, nói cái 
tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của xúc giới, thân thức giới và thân xúc 
cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, là chăng thể nắm bắt 
được; nói cái tướng viễn ly, bất viễn ly của thân giới, là chăng thể năm 
bắt được, nói cái tướng viễn ly, bất viễn ly của xúc giới, thân thức giới 
và thân xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, là chăng thê 
năm bắt được, và khuyên theo pháp này mà siêng tu thiện căn, chăng 
khiến hướng đến Thanh-văn, Độc-giác, mà chỉ khiến chứng đắc trí 
nhất thiết trí. Này Thiện Hiện, đó chính là thiện hữu của đại Bồ-tát. 
Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, được sự hỗ trợ của 
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thiện hữu này, thì nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa thâm sâu như vậy, 
mà tâm của vị ấy chăng kinh khiếp, chăng hãi hùng, chẳng sợ sệt. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Bậc thiện hữu của các đại Bô-tát, nếu là 
người có khả năng lấy vô sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng 
thường, vô thường của ý giới, là chăng thể nắm bắt được, thì nên nói 
cái tướng thường, vô thường của pháp giới, ý thức giới và ý xúc cùng 
các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, là chẳng thể nắm bắt được; nói 
cái tướng lạc, khổ của ý giới, là chăng thể nắm bắt được, nói cái tướng 
lạc, khổ của pháp giới, ý thức giới và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm 
duyên sanh ra, là chẳng thể năm bắt được; nói cái tướng ngã, vô ngã 
của ý giới, là chăng thể nắm bắt được, nói cái tướng ngã, vô ngã của 
pháp giới, ý thức giới và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm duyên sanh 
ra, là chẳng thể năm bắt được; nói cái tướng tịnh, bất tịnh của ý giới, 
là chăng thê năm bắt được, nói cái tướng tịnh, bắt tịnh của pháp giới, ý 
thức giới và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, là chăng 
thê năm bắt được; nói cái tướng không, bất không của ý giới, là chăng 
thê nắm bắt được, nói cái tướng không, bất không của pháp ĐIỚI, ý 
thức giới và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, là chẳng 
thể nắm bắt được; nói cái tướng vô tướng, hữu tướng của ý giới, là 
chăng thể nắm bắt được, nói cái tướng vô tướng, hữu tướng của pháp 
giới, ý thức giới và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, là 
chăng thể nắm bắt được; nói cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của ý 
giới, là chăng thể nắm bắt được, nói cái tướng vô nguyện, hữu nguyện 
của pháp giới, ý thức giới và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm duyên 
sanh ra, là chăng thể năm bắt được; nói cái tướng tịch tịnh, bất tịch 
tịnh của ý giới, là chăng thể nắm bắt được, nói cái tướng tịch tịnh, bất 
tịch tịnh của pháp giới, ý thức giới và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm 
duyên sanh ra, là chăng thể năm bắt được; nói cái tướng viên ly, bất 
viên ly của ý giới, là chăng thể năm bắt được, nói cái tướng viễn ly, 
bất viễn ly của pháp giới, ý thức giới và ý xúc củng các thọ do ý xúc 
làm duyên sanh ra, là chăng thể nắm bắt được, và khuyên theo pháp 
nảy mà siêng tu thiện căn, chắng khiến hướng đến Thanh-văn, Độc- 
giác, mà chỉ khiến chứng đắc trí nhất thiết trí. Này Thiện Hiện, đó 
chính là thiện hữu của đại Bồ-tát. Nếu đại Bô-tát, khi tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa, được sự hỗ trợ của thiện hữu này, thì nghe nói Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa thâm sâu như vậy, mà tâm của vị ấy chăng kinh khiếp, 
chăng hãi hùng, chắng sợ sệt. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Bậc thiện hữu của các đại Bô-tát, nếu là 
người có khả năng lẫy vô sở đắc làm phương tiện, thì nên nói cái 
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tướng thường, vô thường của địa giới, là chẳng thể nắm bắt được, nói 
cái tướng thường, vô thường của thủy, hỏa, phong, không, thức giới, 
là chẳng, thê năm bắt được; nói cái tướng lạc, khổ của địa giới, là 
chăng thể nắm bắt được, nói cái tướng lạc, khổ của thủy, hỏa, phong, 
không, thức giới, là chắng thê nắm bắt được; nói cái tướng ngã, vô ngã 
của địa giới, là chăng thể nắm bắt được, nói cái tướng ngã, vô ngã của 
thủy, hỏa, phong, không, thức giới, là chăng thê năm bắt được; nói cái 
tướng tịnh, bất tịnh của địa giới, là chăng thể năm bắt được, nói cái 
tướng tịnh, bất tịnh của thủy, hỏa, phong, không, thức giới, là chăng 
thể năm bắt được; nói cái tướng không, bất không của địa giới, là 
chăng thể năm bắt được, nói cái tướng không, bất không của thủy, 
hỏa, phong, không, thức giới, là chăng thể nắm bắt được; nói cái 
tướng vô tướng, hữu tướng của địa giới, là chăng thể nắm bắt được, 
nói cái tướng vô tướng, hữu tướng của thủy, hỏa, phong, không, thức 
giới, là chẳng thể năm bắt được; nói cái tướng vô nguyện, hữu nguyện 
của địa giới, là chăng thê nắm bắt được, nói cái tướng vô nguyện, hữu 
nguyện của thủy, hỏa, phong, không, thức giới, là chăng thể nắm bắt 
được; nói cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của địa giới, là chăng thể 
năm bắt được, nói cái tướng tịch tịnh, bắt tịch tịnh của thủy, hỏa, 
phong, không, thức giới, là chăng thể nắm bắt được; nói cái tướng 
viên ly, bắt viên ly của địa giới, là chăng thể năm bắt được, nói cái 
tướng viễn ly, bất viễn ly của thủy, hỏa, phong, không, thức giới, là 
chăng thể năm bắt được, và khuyên theo pháp này mà siêng tu thiện 
căn, chăng khiến hướng đến Thanh-văn, Độc-giác, mà chỉ khiến 
chứng đắc trí nhất thiết trí. Này Thiện Hiện, đó chính là thiện hữu của 
đại Bằ-tát. Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, được sự 
hỗ trợ của thiện hữu này, thì nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa thâm sâu 
như vậy, mà tâm của vị ấy chăng kinh khiếp, chẳng hãi hùng, chẳng 
SỢ SỆt. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Bậc thiện hữu của các đại Bồ-tát, nếu là 
người có khả năng lấy vô sở đắc làm phương tiện, thì nên nói cái 
tướng thường, vô thường của Thánh để khổ, là chăng thể nắm bắt 
được, nói cái tướng thường, vô thường của Thánh đề tập. diệt, đạo, là 
chăng thể năm bắt được; nói cái tướng lạc, khổ của Thánh đề khô, là 
chăng thể nắm bắt được, nói cái tướng lạc, khổ của Thánh đề tập, diệt, 
đạo, là chăng thể nắm bắt được; nói cái tướng ngã, vô ngã của Thánh 
đế khổ, là chăng thể nắm bắt được, nói cái tướng ngã, vô ngã của 
Thánh đề tập, diệt, đạo, là chăng thể nắm bắt được; nói cái tướng tịnh, 
bất tịnh của Thánh đề khổ, là chăng thể nắm bắt được, nói cái tướng 
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tịnh, bất tịnh của Thánh đề tập, diệt, đạo, là chăng thể nắm bắt được; 
nói cái tướng không, bất không của Thánh đề khổ, là chăng thể nắm 
bắt được, nói cái tướng không, bất không của Thánh đề tập, diệt, đạo, 
là chẳng thể nắm bắt được; nói cái tướng vô tướng, hữu tướng của 
Thánh đề khô, là chăng thể nắm bắt được, nói cái tướng vô tướng, hữu 
tướng của Thánh đề tập, diệt, đạo, là chăng thể nắm bắt được; nói cái 
tướng vô nguyện, hữu nguyện của Thánh đề khổ, là chẳng thể năm bắt 
được, nói cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của Thánh để tập. diệt, 
đạo, là chăng thể nắm bắt được; nói cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh 
của Thánh đề khổ, là chẳng thể nắm bắt được, nói cái tướng tịch tịnh, 
bắt tịch tịnh của Thánh để tập, diệt, đạo, là chẳng thể nắm bắt được; 
nói cái tướng viễn ly, bất viễn ly của Thánh đề khổ, là chẳng thể nắm 
bắt được, nói cái tướng viễn ly, bất viễn ly của Thánh đề tập, diệt, đạo, 
là chẳng thê năm bắt được, và khuyên theo pháp này mà siêng tu thiện 
căn, chăng khiến hướng đến Thanh-văn, Độc-giác, mà chỉ khiến 
chứng đắc trí nhất thiết trí. Này Thiện Hiện, đó chính là thiện hữu của 
đại Bô-tát. Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, được sự 
hỗ trợ của thiện hữu này, thì nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa thâm sâu 
như vậy, mà tâm của vị ấy chăng kinh khiếp, chẳng hãi hùng, chẳng 
SỢ SỆt. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Bậc thiện hữu của các đại Bồ-tát, nếu là 
người có khả năng lẫy vô sở đắc làm phương tiện, thì nên nói cái 
tướng thường, vô thường của vô minh, là chăng thể nắm bắt được, nói 
cái tướng thường, vô thường của hành, thức, danh sắc, lục xứ, xúc, 
thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, là chẳng thể năm 
bắt được; nói cái tướng lạc, khổ của vô minh, là chăng thể nắm bắt 
được, nói cái tướng lạc, khổ của hành cho đến lão tử, sâu, than, khổ, 
ưu, não, là chăng thể nắm bắt được; nói cái tướng ngã, vô ngã của vô 
minh, là chắng thể năm bắt được, nói cái tướng ngã, vô ngã của hành 
cho đến lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, là chăng thể nắm bắt được; nói 
cái tướng tịnh, bất tịnh của vô minh, là chắng thể nắm bắt được, nói 
cái tướng tịnh, bất tịnh của hành cho đến lão tử, sầu, than, khổ, ưu, 
não, là chăng thể năm bắt được; nói cái tướng không, bất không của 
vô minh, là chăng thể nắm bắt được, nói cái tướng không, bất không 
của hành cho đến lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, là chăng thể năm bắt 
được; nói cái tướng vô tướng, hữu tướng của vô minh, là chẳng thê 
năm bắt được, nói cái tướng vô tướng, hữu tướng của hành cho đến 
lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, là chăng thể nắm bắt được; nói cái 
tướng vô nguyện, hữu nguyện của vô minh, là chăng thể nắm bắt 
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được, nói cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của hành cho đến lão tử, 
sầu, than, khổ, ưu, não, là chẳng thể nắm bắt được; nói cái tướng tịch 
tịnh, bất tịch tịnh của vô minh, là chăng thể năm bắt được, nói cái 
tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của hành cho đến lão tử, sầu, than, khổ, 
ưu, não, là chăng thể nắm bắt được; nói cái tướng viễn ly, bất viễn ly 
của vô minh, là chăng thể năm bắt được, nói cái tướng viễn ly, bất 
viễn ly của hành cho đến lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, là chăng thê 
năm bắt được, và khuyên theo pháp này mà siêng tu thiện căn, chẳng 
khiến hướng đến Thanh-văn, Độc-giác, mà chỉ khiến chứng đắc trí 
nhất thiết trí. Này Thiện Hiện, đó chính là thiện hữu của đại Bồ-tát. 
Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, được sự hỗ trợ của 
thiện hữu này, thì nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa thâm sâu như vậy, 
mà tâm của vị ấy chăng kinh khiếp, chăng hãi hùng, chẳng sợ sệt. 
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Lại nữa, Thiện Hiện! Bậc thiện hữu của các đại Bồ-tát, nếu là 
người có khả năng lấy vô sở đắc làm phương tiện, thì nên nói cái 
tướng thường, vô thường của bốn tịnh lự, là chẳng thể năm bắt được, 
nói cái tướng thường, vô thường của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, là 
chăng thể nắm bắt được; nói cái tướng lạc, khổ của bốn tịnh lự, là 
chăng thể nắm bắt được, nói cái tướng lạc, khô của bốn vô lượng, bốn 
định vô sắc, là chăng thể nắm bắt được; nói cái tướng ngã, vô ngã của 
bốn tịnh lự, là chăng thể năm bắt được, nói cái tướng ngã, vô ngã của 
bốn vô lượng, bốn định vô sắc, là chẳng thể nắm bắt được; nói cái 
tướng tịnh, bắt tịnh của bốn tịnh lự, là chăng thể nắm bắt được, nói cái 
tướng tịnh, bất tịnh của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, là chăng thể 
năm bắt được; nói cái tướng không, bất không của bốn tịnh lự, là 
chăng thể năm bắt được, nói cái tướng không, bất không của bốn vô 
lượng, bốn định vô sắc, là chăng thể nắm bắt được; nói cái tướng vô 
tướng, hữu tướng của bốn tịnh lự, là chẳng thể nắm bắt được, nói cái 
tướng vô tướng, hữu tướng của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, là 
chăng thể năm bắt được; nói cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của 
bốn tịnh lự, là chẳng thể năm bắt được, nói cái tướng vô nguyện, hữu 
nguyện của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, là chăng thể năm bắt được; 
nói cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của bốn tịnh lự, là chẳng thể năm 
bắt được, nói cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của bốn vô lượng, bốn 
định vô sắc, là chẳng thể năm bắt được; nói cái tướng viễn ly, bất viễn 
ly của bốn tịnh lự, là chăng thể năm bắt được, nói cái tướng viễn ly, 
bất viễn ly của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, là chẳng thể nắm bắt 
được, và khuyên theo pháp này mà siêng tu thiện căn, chăng khiến 
hướng đến Thanh-văn, Độc-giác, mà chỉ khiến chứng đắc trí nhất thiết 
trí. Này Thiện Hiện, đó chính là thiện hữu của đại Bô-tát. Nếu đại Bồ- 
tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, được sự hỗ trợ của thiện hữu 
này, thì nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa thâm sâu như vậy, mà tâm của 
vị ấy chẳng kinh khiếp, chẳng hãi hùng, chẳng sợ sệt. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Bậc thiện hữu của các đại Bồ-tát, nếu là 
người có khả năng lấy vô sở đắc làm phương tiện, thì nên nói cái 
tướng thường, vô thường của bốn niệm trụ, là chăng thể năm bắt được, 
nói cái tướng thường, vô thường của bốn chánh đoạn, bốn thần túc, 
năm căn, năm lực, bảy chi đẳng giác, tám chi thánh đạo, là chẳng thể 
năm bắt được; nói cái tướng lạc, khổ của bốn niệm trụ, là chăng thê 
năm bắt được, nói cái tướng lạc, khổ của bốn chánh đoạn cho đến tám 
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chi thánh đạo, là chăng thể nắm bắt được; nói cái tướng ngã, vô ngã 
của bốn niệm trụ, là chẳng thể nắm bắt được, nói cái tướng ngã, vô 
ngã của bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ thánh đạo, là chẳng thể nắm 
bắt được; nói cái tướng tịnh, bắt tịnh của bốn niệm trụ, là chăng thể 
nắm bắt được, nói cái tướng tịnh, bất tịnh của bốn chánh đoạn cho đến 
tám chi thánh đạo, là chẳng thể năm bắt được; nói cái tướng không, 
bất không của bốn niệm trụ, là chăng thể nắm bắt được, nói cái tướng 
không, bất không của bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ thánh đạo, là 
chăng thể nắm bắt được; nói cái tướng vô tướng, hữu tướng của bốn 
niệm trụ, là chẳng thể năm bắt được, nói cái tướng vô tướng, hữu 
tướng của bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ thánh đạo, là chắng thể 
nắm bắt được; nói cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của bốn niệm trụ, 
là chăng thể nắm bắt được, nói cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của 
bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo, là chăng thể năm bắt 
được; nói cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của bốn niệm trụ, là chẳng 
thê nắm bắt được, nói cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của bốn chánh 
đoạn cho đến tám chi thánh đạo, là chăng thể nắm bắt được; nói cái 
tướng viễn ly, bất viễn ly của bốn niệm trụ, là chăng thể nắm bắt 
được, nói cái tướng viễn ly, bất viễn ly của bốn chánh đoạn cho đến 
tám chi thánh đạo, là chăng thể năm bắt được, và khuyên theo pháp 
nảy mà siêng tu thiện căn, chắng khiến hướng đến Thanh-văn, Độc- 
giác, mà chỉ khiến chứng đắc trí nhất thiết trí. Này Thiện Hiện, đó 
chính là thiện hữu của đại Bồ-tát. Nếu đại Bô-tát, khi tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa, được sự hỗ trợ của thiện hữu này, thì nghe nói Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa thâm sâu như vậy, mà tâm của vị ấy chăng kinh khiếp, 
chăng hãi hùng, chẳng SỢ sệt. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Bậc thiện hữu của các đại Bô-tát, nếu là 
người có khả năng lấy vô sở đắc làm phương tiện, thì nên nói cái 
tướng thường, vô thường của pháp môn giải thoát không, là chăng thể 
năm bắt được, nói cái tướng thường, vô thường của pháp môn giải 
thoát vô tướng, vô nguyện, là chăng thể năm bắt được; nói cái tướng 
lạc, khổ của pháp môn giải thoát không, là chẳng thể năm bắt được, 
nói cái tướng lạc, khổ của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, là 
chăng thê năm bắt được; nói cái tướng ngã, vô ngã của pháp môn giải 
thoát không, là chẳng thể năm bắt được, nói cái tướng ngã, vô ngã của 
pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, là chăng thể năm bắt được; 
nói cái tướng tịnh, bất tịnh của pháp môn giải thoát không, là chăng 
thể năm bắt được, nói cái tướng tịnh, bắt tịnh của pháp môn giải thoát 
vô tướng, vô nguyện, là chẳng thể nắm bắt được; nói cái tướng không, 
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bất không của pháp môn giải thoát không, là chẳng thể nắm bắt được, 
nói cái tướng không, bất không của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện, là chẳng thể năm bắt được; nói cái tướng vô tướng, hữu tướng 
của pháp môn giải thoát không, là chăng thể nắm bắt được, nói cái 
tướng vô tướng, hữu tướng của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện, là chăng thể năm bắt được; nói cái tướng vô nguyện, hữu 
nguyện của pháp môn giải thoát không, là chăng thể nắm bắt được, 
nói cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của pháp môn giải thoát vô 
tướng, vô nguyện, là chăng thể nắm bắt được; nói cái tướng tịch tịnh, 
bất tịch tịnh của pháp môn giải thoát không, là chăng thể năm bắt 
được, nói cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của pháp môn giải thoát vô 
tướng, vô nguyện, là chăng thể năm bắt được; nói cái tướng viễn ly, 
bất viễn ly của pháp môn giải thoát không, là chăng thê năm bắt được, 
nói cái tướng viên ly, bắt viên ly của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện, là chăng thể nắm bắt được, và khuyên theo pháp này mà siêng 
tu thiện căn, chẳng khiến hướng đến Thanh-văn, Độc-giác, mà chỉ 
khiến chứng đắc trí nhất thiết trí. Này Thiện Hiện, đó chính là thiện 
hữu của đại Bằ-tát. Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
được sự hỗ trợ của thiện hữu này, thì nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa 
thâm sâu như vậy, mà tâm của vị ấy chăng kinh khiếp, chẳng hãi 
hùng, chăng SỢ SỆt. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Bậc thiện hữu của các đại Bồ-tát, nếu là 
người có khả năng lấy vô sở đắc làm phương tiện, thì nên nói cái 
tướng thường, vô thường của bố thí Ba-la-mật-đa, là chăng thể nắm 
bắt được, nói cái tướng thường, vô thường của tịnh giới, an nhẫn, tỉnh 
tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa, là chăng thể nắm bắt được; nói cái 
tướng lạc, khô của bồ thí Ba-la-mật-đa, là chăng thể nắm bắt được, nói 
cái tướng lạc, khổ của tịnh giới, an nhãn, tinh tân, tịnh lự, Bát-nhã Ba- 
la-mật-đa, là chẳng thể nắm bắt được; nói cái tướng ngã, vô ngã của 
bồ thí Ba-la-mật-đa, là chăng thể nắm bắt được, nói cái tướng ngã, vô 
ngã của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa, là 
chăng thê nắm bắt được; nói cái tướng tịnh, bất tịnh của bố thí Ba-la- 
mật-đa, là chăng thể năm bắt được, nói cái tướng tịnh, bất tịnh của 
tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa, là chăng thê 
năm bắt được; nói cái tướng không, bất không của bố thí Ba-la-mật- 
đa, là chăng thể nắm bắt được, nói cái tướng không, bất không của 
tịnh giới, an nhẫn, tinh tắn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa, là chăng thê 
năm bắt được; nói cái tướng vô tướng, hữu tướng của bố thí Ba-la- 
mật-đa, là chăng thể nắm bắt được, nói cái tướng vô tướng, hữu tướng 
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của tịnh giới, an nhẫn, tỉnh tần, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa, là 
chăng thể nắm bắt được; nói cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của bố 
thí Ba-la-mật-đa, là chăng thể nắm bắt được, nói cái tướng vô nguyện, 
hữu nguyện của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la- 
mật-đa, là chăng thể năm bắt được; nói cái tướng tịch tịnh, bất tịch 
tịnh của bố thí Ba-la-mật-đa, là chăng thể nắm bắt được, nói cái tướng 
tịch tịnh, bất tịch tịnh của tịnh giới, an nhẫn, tinh tắn, tịnh lự, Bát-nhã 
Ba-la-mật-đa, là chẳng thể năm bắt được; nói cái tướng viễn ly, bất 
viễn ly của bố thí Ba-la-mật-đa, là chăng thể nắm bắt được, nói cái 
tướng viễn ly, bất viễn ly của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát- 
nhã Ba-la-mật-đa, là chăng thể năm bắt được, và khuyên theo pháp 
nảy mà siêng tu thiện căn, chẳng khiến hướng đến Thanh-văn, Độc- 
giác, mà chỉ khiến chứng đắc trí nhất thiết trí. Này Thiện Hiện, đó 
chính là thiện hữu của đại Bồ-tát. Nếu đại Bô-tát, khi tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa, được sự hỗ trợ của thiện hữu này, thì nghe nói Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa thâm sâu như vậy, mà tâm của vị ấy chăng kinh khiếp, 
chăng hãi hùng, chắng sợ sệt. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Bậc thiện hữu của các đại Bô-tát, nếu là 
người có khả năng lẫy vô sở đắc làm phương tiện, thì nên nói cái 
tướng thường, vô thường của năm loại mắt, là chẳng thể nắm bắt 
được, nói cái tướng thường, vô thường của sáu phép thần thông, là 
chăng thể nắm bắt được; nói cái tướng lạc, khổ của năm loại mắt, là 
chăng thể năm bắt được, nói cái tướng lạc, khổ của sáu phép thần 
thông, là chăng thể nắm bắt được; nói cái tướng ngã, vô ngã của năm 
loại mắt, là chăng thể năm bắt được, nói cái tướng ngã, vô ngã của sáu 
phép thần thông, là chẳng thể năm bắt được; nói cái tướng tịnh, bất 
tịnh của năm loại mắt, là chăng thể nắm bắt được, nói cái tướng tịnh, 
bất tịnh của sáu phép thần thông, là chẳng thể nắm bắt được; nói cái 
tướng không, bất không của năm loại mắt, là chắng thể nắm bắt được, 
nói cái tướng không, bất không của sáu phép thần thông, là chẳng thê 
nắm bắt được; nói cái tướng vô tướng, hữu tướng của năm loại mắt, là 
chăng thể nắm bắt được, nói cái tướng vô tướng, hữu tướng của sáu 
phép thần thông, là chẳng thể năm bắt được; nói cái tướng vô nguyện, 
hữu nguyện của năm loại mắt, là chẳng thể nắm bắt được, nói cái 
tướng vô nguyện, hữu nguyện của sáu phép thần thông, là chăng thể 
năm bắt được; nói cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của năm loại mắt, 
là chăng thể nắm bắt được, nói cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của 
sáu phép thần thông, là chăng thể nắm bắt được; nói cái tướng viễn ly, 
bất viễn ly của năm loại mắt, là chẳng thê năm bắt được, nói cái tướng 
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viễn ly, bất viễn ly của sáu phép thần thông, là chăng thê nắm bắt 
được, và khuyên theo pháp này mà siêng tu thiện căn, chăng khiến 
hướng đến Thanh-văn, Độc-giác, mà chỉ khiến chứng đắc trí nhất thiết 
trí. Này Thiện Hiện, đó chính là thiện hữu của đại Bồ-tát. Nếu đại Bồ- 
tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, được sự hỗ trợ của thiện hữu 
này, thì nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa thâm sâu như vậy, mà tâm của 
vị ấy chăng kinh khiếp, chăng hãi hùng, chắng sợ sệt. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Bậc thiện hữu của các đại Bồ-tát, nếu là 
người có khả năng lấy vô sở đắc làm phương tiện, thì nên nói cái 
tướng thường, vô thường của mười lực của Phật, là chắng thể năm bắt 
được, nói cái tướng thường, vô thường của bốn điều không sợ, bốn sự 
hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, mười tám pháp Phật 
bất cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, là chăng thể 
năm bắt được; nói cái tướng lạc, khổ của mười lực của Phật, là chăng 
thê năm bắt được, nói cái tướng lạc, khổ của bốn điều không sợ cho 
đến trí nhất thiết tướng, là chắng thể nắm bắt được; nói cái tướng ngã, 
vô ngã của mười lực của Phật, là chẳng thể năm bắt được, nói cái 
tướng ngã, vô ngã của bốn điều không sợ cho đến trí nhất thiết tướng, 
là chăng thể nắm bắt được; nói cái tướng tịnh, bất tịnh của mười lực 
của Phật, là chăng thể nắm bắt được, nói cái tướng tịnh, bất tịnh của 
bốn điều không sợ cho đến trí nhất thiết tướng, là chăng thể năm bắt 
được; nói cái tướng không, bất không của mười lực của Phật, là chăng 
thê nắm bắt được, nói cái tướng không, bất không của bốn điều không 
sợ cho đến trí nhất thiết tướng, là chăng thể năm bắt được; nói cái 
tướng vô tướng, hữu tướng của mười lực của Phật, là chẳng thể năm 
bắt được, nói cái tướng vô tướng. hữu tướng của bốn điều không sợ 
cho đến trí nhất thiết tướng, là chăng thể nắm bắt được; nói cái tướng 
vô nguyện, hữu nguyện của mười lực của Phật, là chăng thể nắm bắt 
được, nói cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của bốn điều không sợ 
cho đến trí nhất thiết tướng, là chẳng thể năm bắt được; nói cái tướng 
tịch tịnh, bất tịch tịnh của mười lực của Phật, là chẳng thể năm bắt 
được, nói cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của bốn điều không sợ cho 
đến trí nhất thiết tướng, là chăng thể nắm bắt được; nói cái tướng viễn 
ly, bất viễn ly của mười lực của Phật, là chắng thể nắm bắt được, nói 
cái tướng viễn ly, bất viễn ly của bốn điều không sợ cho đến trí nhất 
thiết tướng, là chắng thể năm bắt được, và khuyên theo pháp này mà 
siêng tu thiện căn, chẳng khiến hướng đến Thanh-văn, Độc-giác, mà 
chỉ khiến chứng đắc trí nhất thiết trí. Này Thiện Hiện, đó chính là 
thiện hữu của đại Bồ-tát. Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
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mật-đa, được sự hỗ trợ của thiện hữu này, thì nghe nói Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa thâm sâu như vậy, mà tâm của vị ấy chăng kinh khiếp, chẳng 
hãi hùng, chẳng sợ sệt. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Bậc thiện hữu của các đại Bỏ-tát, nếu là 
người có khả năng lây vô SỞ đắc làm phương tiện, thì tuy nói tu pháp 
bốn tịnh lự, là chăng thê năm bắt được; nói tu pháp bốn vô lượng, bốn 
định vô sắc, là chăng thể năm bắt được, mà khuyên theo pháp này, 
siêng tu thiện căn, chẳng khiến hướng đến Thanh-văn, Độc-giác, chỉ 
khiến chứng đắc trí nhất thiết trí. Này Thiện Hiện, đó chính là thiện 
hữu của đại Bằ-tát. Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
được sự hỗ trợ của thiện hữu này, thì nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa 
thâm sâu như vậy, mà tâm của vị ấy chăng kinh khiếp, chăng hãi 
hùng, chẳng SỢ SỆt. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Bậc thiện hữu của các đại Bồ-tát, nếu là 
người có khả năng lấy vô sở đắc làm phương tiện, thì tuy nói tu pháp 
bốn niệm trụ, là chăng thể năm bắt được; nói tu pháp bốn chánh đoạn, 
bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chi đăng giác, tám chỉ thánh đạo, 
là chẳng thể nắm bắt được, mà khuyên y theo pháp này, siêng tu thiện 
căn, chăng khiến hướng đến Thanh-văn, Độc-giác, chỉ khiến chứng 
đắc trí nhất thiết trí. Này Thiện Hiện, đó chính là thiện hữu của đại 
Bỏ-tát. Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, được sự hỗ 
trợ của thiện hữu này, thì nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa thâm sâu như 
vậy, mà tâm của vị ây chăng kinh khiếp, chăng hãi hùng, chăng SỢ SỆt. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Bậc thiện hữu của các đại Bô-tát, nếu là 
người có khả năng lấy vô sở đắc làm phương tiện, thì tuy nói tu pháp 
môn giải thoát không, là chăng thể năm bắt được; nói tu pháp môn 
giải thoát vô tướng, vô nguyện, là chẳng thể nắm bắt được, mà khuyên 
theo pháp này, siêng tu thiện căn, chăng khiến hướng đến Thanh-văn, 
Độc-giác, mà chỉ khiến chứng đắc trí nhất thiết trí. Này Thiện Hiện, 
đó chính là thiện hữu của đại Bồ-tát. Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa, được sự hỗ trợ của thiện hữu này, thì nghe nói Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa thâm sâu như vậy, mà tâm của vị ấy chẳng kinh 
khiếp, chăng hãi hùng, chăng SỢ SỆt. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Bậc thiện hữu của các đại Bồ-tát, nếu là 
người có khả năng lẫy vô sở đắc làm phương tiện, thì tuy nói tu pháp 
bố thí Ba-la- mật-đa, là chăng thê nắm bắt được; nói tu pháp tịnh giới, 
an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa, là chắng thể nắm bắt 
được, mà khuyên y theo pháp này, siêng tu thiện căn, chẳng khiến 
hướng đến Thanh-văn, Độc-giác, chỉ khiến chứng đắc trí nhất thiết trí. 
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Này Thiện Hiện, đó chính là thiện hữu của đại Bồ-tát. Nếu đại Bồ-tát, 
khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, được sự hỗ trợ của thiện hữu này, 
thì nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa thâm sâu như vậy, mà tâm của vị ấy 
chăng kinh khiếp, chăng hãi hùng, chẳng sợ sệt. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Bậc thiện hữu của các đại Bồ-tát, nếu là 
người có khả năng lấy vô sở đắc làm phương tiện, thì tuy nói tu pháp 
năm loại mắt, là chăng thể nắm bắt được; nói tu pháp sáu phép thần 
thông, là chắng thể năm bắt được, mà khuyên y theo pháp này, siêng 
tu thiện căn, chẳng khiến hướng đến Thanh-văn, Độc-giác, chỉ khiến 
chứng đắc trí nhất thiết trí. Này Thiện Hiện, đó chính là thiện hữu của 
đại Bô-tát. Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, được sự 
hỗ trợ của thiện hữu này, thì nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa thâm sâu 
như vậy, mà tâm của vị ấy chăng kinh khiếp, chăng hãi hùng, chăng 
SỢ SỆT. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Bậc thiện hữu của các đại Bồ-tát, nếu là 
người có khả năng lấy vô sở đắc làm phương tiện, thì tuy nói tu pháp 
mười lực của Phật, là chăng thể năm bắt được; nói tu pháp bốn điều 
không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, 
mười tám pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng, là chăng thể nắm bắt được, mà khuyên y theo pháp này, siêng 
tu thiện căn, chăng khiến hướng đến Thanh-văn, Độc-giác, chỉ khiến 
chứng đắc trí nhất thiết trí. Này Thiện Hiện, đó chính là thiện hữu của 
đại Bồ-tát. Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, được sự 
hỗ trợ của thiện hữu này, thì nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa thâm sâu 
như vậy, mà tâm của vị ấy chăng kinh khiếp, chẳng hãi hùng, chắng 
SỢ SỆT. 

Lúc bấy giờ, cụ thọ Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế 
nào là đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì không có 
phương tiện thiện xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa thâm sâu 
như vậy, tâm của vị ây có sự kinh khiếp, có sự hãi hùng, có sự sợ sệt? 

Phật bảo Thiện Hiện: Nếu đại Bô-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, lìa tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa thì đối với sự tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa đó có cái chứng 
đắc, có cái nương tựa, vì lấy cái có sở đắc làm phương tiện; lìa tâm 
tương ưng trí nhất thiết trí mà tu hành tịnh lự, tinh tắn, an nhẫn, tịnh 
giới, bố thí Ba-la-mật-đa, thì đối với sự tu hành tịnh lự cho đến bố thí 
Ba-la-mật-đa đó, có cái sở đắc, có cái nương tựa, vì lấy cái có sở đắc 
làm phương tiện. 
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Thiện Hiện! Đại Bồ-tát như vậy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, không có phương tiện thiện xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa thâm sâu như vậy, thì tâm của vị ấy có sự kinh khiếp, có sự hãi 
hùng, có sự sợ sệt. 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
lia tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu hành bốn tịnh lự, thì đối với 
sự tu hành bốn tịnh lự đó, có cái sở đắc, có cái nương tựa, vì lây cái có 
sở đắc làm phương tiện; lìa tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu hành 
bốn vô lượng, bốn định vô sắc, thì đối với sự tu hành bốn vô lượng, 
bốn định vô sắc đó, có cái sở đắc, có cái nương tựa, vì lấy Cái CÓ SỞ 
đắc làm phương tiện. 

Thiện Hiện! Đại Bồ-tát như vậy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, không có phương tiện thiện xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa thâm sâu như vậy, thì tâm của vị ấy có sự kinh khiếp, có sự hãi 
hùng, có sự sợ sệt. 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
lia tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu hành bốn niệm trụ, thì đối với 
sự tu hành bốn niệm trụ đó, có cái sở đắc, có cái nương tựa, vì lẫy cái 
có sở đắc làm phương tiện; lìa tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu 
hành bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chi đẳng 
giác, tám chi thánh đạo, thì đối với sự tu hành bốn chánh đoạn cho đến 
tám chi thánh đạo đó, có cái sở đắc, có cái nương tựa, vì lấy Cái CÓ SỞ 
đắc làm phương tiện. 

Thiện Hiện! Đại Bồ-tát như vậy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, không có phương tiện thiện xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa thâm sâu như vậy, thì tâm của vị ấy có sự kinh khiếp, có sự hãi 
hùng, có sự sợ sệt. 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
lia tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu hành pháp môn giải thoát 
không, thì đối với sự tu hành pháp môn giải thoát không đó, có cái sở 
đắc, có cái nương tựa, vÌ lấy cái có sở đắc làm phương tiện; lìa tâm 
tương ưng trí nhất thiết trí mà tu hành pháp môn giải thoát vô tướng, 
vô nguyện, thì đối với sự tu hành pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện đó, có cái sở đắc, có cái nương tựa, vì lấy cái có sở đắc làm 
phương tiện. 

Thiện Hiện! Đại Bồ-tát như vậy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, không có phương tiện thiện xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa thâm sâu như vậy, thì tâm của vị ấy có sự kinh khiếp, có sự hãi 
hùng, có sự sợ sệt. 
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Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
lia tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu hành năm loại mắt, thì đối với 
sự tu hành năm loại mắt đó, có cái sở đắc, có cái nương tựa, vì lây cái 
có sở đắc làm phương tiện; lia tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu 
hành sáu phép thần thông, thì đối với sự tu hành sáu phép thần thông 
đó, có cái sở đắc, có cái nương tựa, vì lẫy cái có sở đắc làm phương 
tiện. 

Thiện Hiện! Đại Bồ-tát như vậy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, không có phương tiện thiện xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa thâm sâu như vậy, thì tâm của vị ấy có sự kinh khiếp, có sự hãi 
hùng, có sự sợ sệt. 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
lia tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu hành mười lực của Phật, thì 
đối với sự tu hành mười lực của Phật đó, có cái sở đắc, có cái nương 
tựa, vì lẫy cái có sở đắc làm phương tiện; lìa tâm tương ưng trí nhất 
thiết trí mà tu hành bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại 
từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, 
trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, thì đối với sự tu hành bốn điều 
không sợ cho đến trí nhất thiết tướng đó, có cái sở đắc, có cái nương 
tựa, vì lấy cái có sở đắc làm phương tiện. 

Thiện Hiện! Đại Bồ-tát như vậy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, không có phương tiện thiện xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa thâm sâu như vậy, thì tâm của vị ấy có sự kinh khiếp, có sự hãi 
hùng, có sự sợ sệt. 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
lia tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà quán cái không nội, cái không 
ngoại, cái không nội ngoại, cái không không, cái không lớn, cái không 
thắng nghĩa, cái không hữu vi, cái không vô vi, cái không rốt ráo, cái 
không không biên giới, cái không tản mạn, cái không không đổi khác, 
cái không bốn tánh, cái không tự tướng, cái không cộng tướng, cái 
không tất cả pháp, cái không chẳng thể nắm bắt được, cái không 
không tánh, cái không tự tánh, cái không không tánh tự tánh của sắc, 
thì đối với sự quán cái không của sắc, có cái sở đắc, có cái nương tựa, 
vì lấy cái có sở đắc làm phương tiện; lìa tâm tương ưng trí nhất thiết 
trí mà quán cái không nội ... cho đến cái không không tánh tự tánh 
của thọ, tưởng, hành, thức thì đối với sự quán cái không của thọ, 
tưởng, hành, thức đó, có cái sở đắc, có cái nương tựa, vì lấy cái có sở 
đắc làm phương tiện. 
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Thiện Hiện! Đại Bồ-tát như vậy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, không có phương tiện thiện xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa thâm sâu như vậy, thì tâm của vị ấy có sự kinh khiếp, có sự hãi 
hùng, có sự sợ sệt. 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
lia tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà quán cái không nội cho đến cái 
không không tánh tự tánh của nhãn xứ, thì đối với sự quán cái không 
của nhãn xứ đó, có cái sở đắc, có cái nương tựa, vì lấy cái có sở đắc 
làm phương tiện; lìa tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà quán cái không 
nội cho đến cái không không tánh tự tánh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, 
thì đối với sự quán cái không của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ đó, có cái sở 
đắc, có cái nương tựa, vì lấy cái có sở đắc làm phương tiện. 

Thiện Hiện! Đại Bồ-tát như vậy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, không có phương tiện thiện xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa thâm sâu như vậy, thì tâm của vị ấy có sự kinh khiếp, có sự hãi 
hùng, có sự sợ sệt. 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
lia tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà quán cái không nội cho đến cái 
không không tánh tự tánh của sắc xứ, thì đối với sự quán cái không 
của sắc xứ đó, có cái sở đắc, có cái nương tựa, vì lây cái có sở đắc làm 
phương tiện; lìa tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà quán cái không nội 
cho đến cái không không tánh tự tánh của thanh, hương, vị, xúc, pháp 
xứ, thì đối với sự quán cái không của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ 
đó, có cái sở đắc, có cái nương tựa, vì lây cái có sở đắc làm phương 
tiện. 

Thiện Hiện! Đại Bồ-tát như vậy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, không có phương tiện thiện xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa thâm sâu như vậy, thì tâm của vị ấy có sự kinh khiếp, có sự hãi 
hùng, có sự sợ sệt. 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
lia tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà quán cái không nội cho đến cái 
không không tánh tự tánh của nhãn giới, thì đối với sự quán cái không 
của nhãn giới đó, có cái sở đắc, có cái nương tựa, vì lấy cái có sở đắc 
làm phương tiện; lìa tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà quán cái không 
nội cho đến cái không không tánh tự tánh của sắc giới, nhãn thức giới 
và nhãn xúc cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra, thì đối với 
sự quán cái không của sắc giới cho đến các thọ do nhãn xúc làm 
duyên sanh ra đó, có cái sở đắc, có cái nương tựa, vì lẫy cái có sở đắc 
làm phương tiện. 
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Thiện Hiện! Đại Bồ-tát như vậy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, không có phương tiện thiện xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa thâm sâu như vậy, thì tâm của vị ấy có sự kinh khiếp, có sự hãi 
hùng, có sự sợ sệt. 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
lia tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà quán cái không nội cho đến cái 
không không tánh tự tánh của nhĩ giới, thì đối với sự quán cái không 
của nhĩ giới đó, có cái sở đắc, có cái nương tựa, vì lấy cái có sở đắc 
làm phương tiện; lìa tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà quán cái không 
nội cho đến cái không không tánh tự tánh của thanh giới, nhĩ thức giới 
và nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, thì đối với sự 
quán cái không của thanh giới cho đến các thọ do nhĩ xúc làm duyên 
sanh ra đó, có cái sở đắc, có cái nương tựa, vì lẫy cái có sở đắc làm 
phương tiện. 

Thiện Hiện! Đại Bồ-tát như vậy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, không có phương tiện thiện xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa thâm sâu như vậy, thì tâm của vị ấy có sự kinh khiếp, có sự hãi 
hùng, có sự sợ sệt. 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
lia tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà quán cái không nội cho đến cái 
không không tánh tự tánh của tỷ giới, thì đối với sự quán cái không 
của tỷ giới đó, có cái sở đắc, có cái nương tựa, vì lấy cái có sở đắc làm 
phương tiện; lìa tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà quán cái không nội 
cho đến cái không không tánh tự tánh của hương giới, tỷ thức giới và 
tỷ xúc cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, thì đổi với sự quán 
cái không của hương giới cho đến các thọ đo tỷ xúc làm duyên sanh ra 
đó, có cái sở đắc, có cái nương tựa, vì lấy cái có sở đắc làm phương 
tiện. 

Thiện Hiện! Đại Bồ-tát như vậy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, không có phương tiện thiện xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa thâm sâu như vậy, thì tâm của vị ấy có sự kinh khiếp, có sự hãi 
hùng, có sự sợ sệt. 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
lia tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà quán cái không nội cho đến cái 
không không tánh tự tánh của thiệt giới, thì đối với sự quán cái không 
của thiệt giới đó, có cái sở đắc, có cái nương tựa, vì lấy cái có sở đắc 
làm phương tiện; lìa tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà quán cái không 
nội cho đến cái không không tánh tự tánh của vị giới, thiệt thức giới 
và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, thì đối với sự 
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quán cái không của vị giới cho đến các thọ do thiệt xúc làm duyên 
sanh ra đó, có cái sở đắc, có cái nương tựa, vì lẫy cái có sở đắc làm 
phương tiện. 

Thiện Hiện! Đại Bồ-tát như vậy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, không có phương tiện thiện xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa thâm sâu như vậy, thì tâm của vị ấy có sự kinh khiếp, có sự hãi 
hùng, có sự sợ sệt. 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
lia tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà quán cái không nội cho đến cái 
không không tánh tự tánh của thân giới, thì đối với sự quán cái không 
của thân giới đó, có cái sở đắc, có cái nương tựa, vì lấy cái có sở đắc 
làm phương tiện; lìa tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà quán cái không 
nội cho đến cái không không tánh tự tánh của xúc giới, thân thức giới 
và thân xúc cùng các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra, thì đối với sự 
quán cái không của xúc giới cho đến các thọ do thân xúc làm duyên 
sanh ra đó, có cái sở đắc, có cái nương tựa, vì lẫy cái có sở đắc làm 
phương tiện. 

Thiện Hiện! Đại Bồ-tát như vậy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, không có phương tiện thiện xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa thâm sâu như vậy, thì tâm của vị ấy có sự kinh khiếp, có sự hãi 
hùng, có sự sợ sệt. 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
lìa tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà quán cái không nội cho đến cái 
không không tánh tự tánh của ý giới, thì đối với sự quán cái không của 
ý giới đó, có cái sở đắc, có cái nương tựa, vì lấy cái có sở đắc làm 
phương tiện; lìa tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà quán cái không nội 
cho đến cái không không tánh tự tánh của pháp giới, ý thức giới và ý 
xúc cùng các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, thì đối với sự quán cái 
không của pháp giới cho đến các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra đó, 
có cái sở đắc, có cái nương tựa, vì lây cái có sở đắc làm phương tiện. 

Thiện Hiện! Đại Bồ-tát như vậy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, không có phương tiện thiện xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa thâm sâu như vậy, thì tâm của vị ẫy có sự kinh khiếp, có sự hãi 
hùng, có sự sợ sệt. 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
lia tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà quán cái không nội cho đến cái 
không không tánh tự tánh của địa giới, thì đối với sự quán cái không 
của địa giới đó, có cái sở đắc, có cái nương tựa, vÌ lấy cái có sở đắc 
làm phương tiện; lìa tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà quán cái không 
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nội cho đến cái không không tánh tự tánh của thủy, hỏa, phong, 
không, thức giới, thì đối với sự quán cái không của thủy, hỏa, phong, 
không, thức giới đó, có cái sở đắc, có cái nương tựa, vì lẫy cái có sở 
đắc làm phương tiện. 

Thiện Hiện! Đại Bồ-tát như vậy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, không có phương tiện thiện xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa thâm sâu như vậy, thì tâm của vị ấy có sự kinh khiếp, có sự hãi 
hùng, có sự sợ sệt. 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
lia tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà quán cái không nội cho đến cái 
không không tánh tự tánh của Thánh đề khổ, thì đối với sự quán cái 
không của Thánh đề khổ đó, có cái sở đắc, có cái nương tựa, vì lấy cái 
có sở đắc làm phương tiện; lìa tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà quán 
cái không nội cho đến cái không không tánh tự tánh của Thánh đề tập, 
diệt, đạo, thì đối với sự quán cái không của Thánh để tập, diệt, đạo đó, 
có cái sở đắc, có cái nương tựa, vì lẫy cái có sở đắc làm phương tiện. 

Thiện Hiện! Đại Bồ-tát như vậy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, không có phương tiện thiện xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa thâm sâu như vậy, thì tâm của vị ấy có sự kinh khiếp, có sự hãi 
hùng, có sự sợ sệt. 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
lia tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà quán cái không nội cho đến cái 
không không tánh tự tánh của vô minh, thì đối với sự quán cái không 
của vô minh đó, có cái sở đắc, có cái nương tựa, vì lây cái có sở đắc 
làm phương tiện; lìa tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà quán cái không 
nội cho đến cái không không tánh tự tánh của hành, thức, danh sắc, 
lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sâu, than, khổ, ưu, não, thì 
đối với sự quán cái không của hành cho đến lão tử, sầu, than, khổ, ưu, 
não đó, có cái sở đắc, có cái nương tựa, vì lây cái có sở đặc làm 
phương tiện. 

Thiện Hiện! Đại Bồ-tát như vậy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, không có phương tiện thiện xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa thâm sâu như vậy, thì tâm của vị ẫy có sự kinh khiếp, có sự hãi 
hùng, có sự sợ sệt. 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
lia tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà quán cái không nội cho đến cái 
không không tánh tự tánh của bốn tịnh lự, thì đối với sự quán cái 
không của bốn tịnh lự đó, có cái sở đắc, có cái nương tựa, vì lẫy cái có 
sở đắc làm phương tiện; lìa tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà quán 
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cái không nội cho đến cái không không tánh tự tánh của bốn vô lượng, 
bốn định vô sắc, thì đối với sự quán cái không của bốn vô lượng, bốn 
định vô sắc đó, có cái sở đắc, có cái nương tựa, vì lấy cái có sở đắc 
làm phương tiện. 

Thiện Hiện! Đại Bồ-tát như vậy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, không có phương tiện thiện xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa thâm sâu như vậy, thì tâm của vị ấy có sự kinh khiếp, có sự hãi 
hùng, có sự sợ sệt. 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
lia tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà quán cái không nội cho đến cái 
không không tánh tự tánh của bốn niệm trụ, thì đối với sự quán cái 
không của bốn niệm trụ đó, có cái sở đắc, có cái nương tựa, vì lây cái 
có sở đắc làm phương tiện; lìa tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà quán 
cái không nội cho đến cái không không tánh tự tánh của bốn chánh 
đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chi đăng giác, tám chi 
thánh đạo, thì đối với sự quán cái không của bốn chánh đoạn cho đến 
tám chi thánh đạo đó, có cái sở đắc, có cái nương tựa, vì lẫy cái có sở 
đắc làm phương tiện. 

Thiện Hiện! Đại Bồ-tát như vậy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, không có phương tiện thiện xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa thâm sâu như vậy, thì tâm của vị ấy có sự kinh khiếp, có sự hãi 
hùng, có sự sợ sệt. 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
lìa tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà quán cái không nội cho đến cái 
không không tánh tự tánh của pháp môn giải thoát không, thì đối với 
sự quán cái không của pháp môn giải thoát không đó, có cái sở đắc, có 
cái nương tựa, vì lấy cái có sở đắc làm phương tiện; lìa tâm tương ưng 
trí nhất thiết trí mà quán cái không nội cho đến cái không không tánh 
tự tánh của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, thì đối với sự 
quán cái không của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện đó, có 
cái sở đắc, có cái nương tựa, vì lẫy cái có sở đắc làm phương tiện. 

Thiện Hiện! Đại Bồ-tát như vậy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, không có phương tiện thiện xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa thâm sâu như vậy, thì tâm của vị ấy có sự kinh khiếp, có sự hãi 
hùng, có sự sợ sệt. 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
lìa tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà quán cái không nội cho đến cái 
không không tánh tự tánh của bồ thí Ba-la-mật-đa, thì đối với sự quán 
cái không của bố thí Ba-la-mật-đa đó, có cái sở đắc, có cái nương tựa, 
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vì lấy cái có sở đắc làm phương tiện; lìa tâm tương ưng trí nhất thiết 
trí mà quán cái không nội cho đến cái không không tánh tự tánh của 
tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa, thì đối với 
sự quán cái không của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba- 
la-mật-đa đó, có cái sở đắc, có cái nương tựa, vì lây cái có sở đắc làm 
phương tiện. 

Thiện Hiện! Đại Bồ-tát như vậy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, không có phương tiện thiện xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa thâm sâu như vậy, thì tâm của vị ấy có sự kinh khiếp, có sự hãi 
hùng, có sự sợ sệt. 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
lia tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà quán cái không nội cho đến cái 
không không tánh tự tánh của năm loại mắt, thì đối với sự quán cái 
không của năm loại mắt đó, có cái sở đắc, có cái nương tựa, vì lây cái 
có sở đắc làm phương tiện; lìa tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà quán 
cái không nội cho đến cái không không tánh tự tánh của sáu phép thần 
thông, thì đối với sự quán cái không của sáu phép thần thông đó, có 
cái sở đắc, có cái nương tựa, vì lẫy cái có sở đắc làm phương tiện. 

Thiện Hiện! Đại Bồ-tát như vậy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, không có phương tiện thiện xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa thâm sâu như vậy, thì tâm của vị ấy có sự kinh khiếp, có sự hãi 
hùng, có sự sợ sệt. 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
lia tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà quán cái không nội cho đến cái 
không không tánh tự tánh của mười lực của Phật, thì đối với sự quán 
cái không của mười lực của Phật đó, có cái sở đắc, có cái nương tựa, 
vì lấy cái có sở đắc làm phương tiện; lìa tâm tương ưng trí nhất thiết 
trí mà quán cái không nội cho đến cái không không tánh tự tánh của 
bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, 
đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí 
nhất thiết tướng, thì đối với sự quán cái không của bốn điều không sợ 
cho đến trí nhất thiết tướng đó, có cái sở đắc, có cái nương tựa, vì lấy 
cái có sở đắc làm phương tiện. 

Thiện Hiện! Đại Bồ-tát như vậy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, không có phương tiện thiện xảo, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa thâm sâu như vậy, thì tâm của vị ấy có sự kinh khiếp, có sự hãi 
hùng, có sự sợ sệt. 

Lúc bấy giờ, Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nào là 
đại Bồ-tát khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, bị sự dẫn dắt của các ác 
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hữu, nên nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa thâm sâu như vậy, thì tâm của 
vị ấy có sự kinh khiếp, có sự hãi hùng, có sự sợ sệt? 

Phật bảo Thiện Hiện: Kẻ ác hữu của các đại Bồ-tát, hoặc bảo 
nhàm chán, xa lìa pháp tương ưng Bát-nhã-ba-la-mật-đa, hoặc bảo 
nhàm chán xa lìa pháp tương ưng tịnh lự, tỉnh tấn, an nhẫn, tịnh giới, 
bố thí Ba-la-mật-đa, nói như thế này: Này thiện nam tử! Các ngươi đối 
với sáu pháp tương ưng đáo bỉ ngạn này, chăng nên tu học. Vì sao? Vì 
pháp này nhất định chăng phải Như Lai nói, mà do kẻ văn tụng lừa dối 
chế tạo ra, vì vậy các ngươi chẳng nên nghe theo, chăng nên tu tập, 
chăng nên thọ trì, chăng nên đọc tụng, chẳng nên tư duy, chẳng nên 
suy cứu, chăng nên vì người khác mà tuyên thuyết khai thị. 

Thiện Hiện! Đó là ác hữu của đại Bồ-tát. Nếu đại Bồ-tát khi tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, bị sự dẫn dắt của ác hữu này thì nghe nói 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa thâm sâu như vậy, tâm của vị ây có sự kinh 
khiếp, có sự hãi hùng, có sự sợ sệt. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Kẻ ác hữu của các đại Bồ-tát, nếu chăng 
nói đến việc của ma, tội lỗi của ma thì có ác ma hiện làm hình Phật 
đến dạy đại Bồ-tát nhàm chán xa lìa sáu phép Ba-la-mật-đa, nói: 
Thiện nam tử! Nay ngươi cần chỉ tu Ba-la-mật-đa này! Nay ngươi cần 
gì tu tịnh lự, tinh tấn, an nhẫn, tịnh giới, bố thí Ba-la-mật-đal 

Thiện Hiện! Đó là ác hữu của đại Bồ-tát, vì nếu chẳng nói 
những việc như vậy thì đại Bồ-tát đã được giác ngộ rồi. Nếu đại Bồ- 
tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, bị sự dẫn dắt của ác hữu này, thì 
nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa thâm sâu như vậy, tâm của vị ẫy CÓ Sự 
kinh khiếp, có sự hãi hùng, có sự sợ sệt. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Kẻ ác hữu của các đại Bồ-tát, nếu chăng 
nói đến việc của ma, tội lỗi của ma, thì có ác ma hiện làm hình Phật 
đến nói pháp tương ưng Thanh-văn, Độc-giác cho đại Bồ-tát, đó là 
khế kinh cho đến luận nghị, phân biệt, khai thị, khuyên phải tu học. 

Thiện Hiện! Đó là ác hữu của đại Bồ-tát, vì nêu chăng nói 
những việc như vậy thì đại Bồ-tát đã được giác ngộ rồi. 

Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, bị sự dẫn dắt 
của ác hữu này, thì nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa thâm sâu như vậy, 
thì tâm của vị ây có sự kinh khiếp, có sự hãi hùng, có sự sợ sệt. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Kẻ ác hữu của đại Bồ-tát nếu chẳng nói 
đến việc của ma, tội lỗi của ma, thì có ác ma hiện làm hình Phật đi đến 
chỗ đại Bồ-tát, nói: Thiện nam tử! Như ngươi thì không có chủng tánh 
Bồ-tát, không có tâm Bồ đề chơn thật, chăng có khả năng chứng đắc 
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bực Bất thối chuyên, cũng chăng có khả năng chứng đắc quả vị Giác 
ngộ cao tột. 

Thiện Hiện! Đó là ác hữu của đại Bồ-tát vì nếu chăng nói những 
việc như vậy, thì đại Bồ-tát đã được Giác ngộ rồi, 

Nếu Đại Bồ tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, bị sự dẫn dắt 
của ác hữu này, thì nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa thâm sâu như vậy, 
tâm của vị ẫy có sự kinh khiếp, có sự hãi hùng, có sự sợ sệt. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Kẻ ác hữu của đại Bồ-tát, nếu chăng nói 
đến việc của ma, tội lỗi của ma thì có ác ma hiện làm hình Phật, đi đến 
chỗ đại Bồ-tát, nói: Thiện nam tử! Sắc là không, không có ngã, ngã 
sở; thọ, tưởng, hành, thức là không, không có ngã, ngã sở; nhãn xứ là 
không, không có ngã, ngã sở; nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là không, không 
có ngã, ngã sở; sắc xứ là không, không có ngã, ngã sở; thanh, hương, 
vị, xúc, pháp xứ là không, không có ngã, ngã sở; nhãn giới là không, 
không có ngã, ngã sở; sắc giới, nhãn thức giới và nhãn xúc cùng các 
thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra là không, không có ngã, ngã sở; 
nhĩ giới là không, không có ngã, ngã sở; thanh giới, nhĩ thức giới và 
nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra là không, không có 
ngã, ngã sở; tỷ giới là không, không có ngã, ngã sở; hương giới, tỷ 
thức giới và tỷ xúc cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra là không, 
không có ngã, ngã sở; thiệt giới là không, không có ngã, ngã sở; vị 
giới, thiệt thức giới và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên 
sanh ra là không, không có ngã, ngã sở; thân giới là không, không có 
ngã, ngã sở; xúc giới, thân thức giới và thân xúc cùng các thọ do thân 
xúc làm duyên sanh ra là không, không có ngã, ngã sở; ý giới là 
không, không có ngã, ngã sở; pháp giới, ý thức giới và ý xúc cùng các 
thọ do ý xúc làm duyên sanh ra là không, không có ngã, ngã sở; địa 
giới là không, không có ngã, ngã sở; thủy, hỏa, phong là không, thức 
giới là không, không có ngã, ngã sở; Thánh đề khổ, là không, không 
có ngã, ngã sở; Thánh đề tập, diệt, đạo, là không, không có ngã, ngã 
sở; vô minh là không, không có ngã, ngã sở; hành, thức, danh sắc, lục 
xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não là 
không, không có ngã, ngã sở; bốn. tịnh lự là không, không có ngã, ngã 
sở; bốn vô lượng, bốn định vô sắc là không, không có ngã, ngã sở; 
bốn niệm trụ là không, không có ngã, ngã sở; bốn chánh đoạn, bốn 
thần túc, năm căn, năm lực, bảy chỉ đăng giác, tám chi thánh đạo là 
không, không có ngã, ngã sở; pháp môn giải thoát không là không, 
không có ngã, ngã sở; pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện là 
không, không có ngã, ngã sở; bố thí Ba-la-mật-đa là không, không có 
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ngã, ngã sở; tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa 
là không, không có ngã, ngã sở; năm loại mắt là không, không có ngã, 
ngã sở; sáu phép thần thông là không, không có ngã, ngã sở; mười lực 
của Phật là không, không có ngã, ngã sở; bốn điều không sợ, bốn sự 
hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, mười tắm pháp Phật 
bất cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng là không, 
không có ngã, ngã sở. Này thiện nam tử! Các pháp đều là không, 
không có ngã, ngã sở thì ai có thể tu tập sáu phép đáo bỉ ngạn; lại ai có 
thê chứng đắc quả vị Giác ngộ cao tột? Dù cho chứng quả Giác ngộ đi 
nữa, thì dùng để làm gì? 

Thiện Hiện! Đó là ác hữu của đại Bồ-tát, vì nếu chẳng nói 
những việc như vậy, thì đại Bồ-tát đã giác ngộ rồi. 

Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, bị sự dẫn dắt 
của ác hữu này, thì nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa thâm sâu như vậy, 
thì tâm của vị ây có sự kinh khiếp, có sự hãi hùng, có sự sợ sệt. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Kẻ ác hữu của đại Bồ-tát, nếu chăng nói 
đến việc của ma, tội lỗi của ma, thì có ác ma hiện làm hình Độc-giác 
đến chỗ đại Bồ-tát, nói: Thiện nam tử! Mười phương đều không: chư 
Phật, Bồ-tát và chúng Thanh-văn đều không có. 

Thiện Hiện! Đó là ác hữu của đại Bồ-tát, vì nếu chẳng nói 
những việc như vậy, thì đại Bồ-tát đã giác ngộ rồi. 

Nếu đại Bô-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, bị sự dẫn dắt 
của ác hữu này, thì nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa thâm sâu như vậy, 
thì tâm của vị ây có sự kinh khiếp, có sự hãi hùng, có sự sợ sệt. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Kẻ ác hữu của đại Bồ-tát, nếu chăng nói 
đến việc của ma, tội lỗi của ma, thì có ác ma hiện làm hình Thanh- 
văn, đi đến chỗ đại Bồ-tát, chê bai pháp tương ưng trí nhất thiết trí, 
khiến khởi lên ý nghĩ rất nhàm chán, xa lìa, khen ngợi pháp tương ưng 
Thanh-văn, Độc-giác, khởi lên ý nghĩ rất ưa thích. 

Thiện Hiện! Đó là ác hữu của đại Bồ- tát, vì nếu chắng nói 
những việc như vậy, thì đại Bồ-tát đã giác ngộ rồi. 

Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, bị sự dẫn dắt 
của ác hữu này, thì nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa thâm sâu như vậy, 
tâm của vị ẫy có sự kinh khiếp, có sự hãi hùng, có sự sợ sỆt. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Kẻ ác hữu của đại Bồ-tát, nếu chăng nói 
đến việc của ma, tội lỗi của ma, thì có ác ma hiện làm bậc thầy mô 
phạm, đi đến chỗ đại Bồ-tát dạy bảo, khiến cho nhàm chán, xa lìa 
thắng hạnh của Bồ-tát, đó là bốn niệm trụ cho đến tám chi thánh đạo; 
bố thí Ba-la-mật-đa cho đến Bát-nhã-ba-la-mật-đa; và khiến nhàm 
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chán, xa lìa trí nhất thiết trí, đó là năm loại mắt, sáu phép thần thông, 
mười lực của Phật cho đến trí nhất thiết tướng: chỉ dạy tu tập pháp 
môn giải thoát không, vô tướng, vô nguyện. Người học pháp này thì 
mau chứng quả Thanh-văn, hoặc quả Độc-giác cứu cánh an lạc; cần gì 
phải siêng năng, cực khổ cầu đạt đến quả vị Giác ngô cao tột? 

Thiện Hiện! Đó là ác hữu của đại Bồ-tát, vì nếu chẳng nói 
những việc như vậy, thì đại Bồ-tát đã giác ngộ tồi. 

Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, bị sự dẫn dắt 
của ác hữu này, thì nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa thâm sâu như vậy, 
tâm của vị ấy có sự kinh khiếp, có sự hãi hùng, có sự sợ sệt. 
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Lại nữa, Thiện Hiện! Kẻ ác hữu của đại Bồ-tát, nếu chăng nói 
việc của ma, tội lỗi của ma, thì có ác ma hiện làm hình cha mẹ, đi đến 
chỗ đại Bồ-tát, bảo rằng: “Nầy con! Con nên siêng năng cầu chứng 
quả Dự-lưu, Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán, đủ để được vĩnh viễn xa lìa 
đại khổ sanh tử, mau chứng Niết-bàn cứu cánh an lạc. Cần gì phải cầu 
đạt quả vị Giác ngộ xa xôi. Người cầu Giác ngộ, cần phải trải qua vô 
lượng, vô số đại kiếp luân hồi sanh tử, giáo hóa hữu tình, xả thân, xả 
mạng, chặt đứt các bộ phận cơ thể, chỉ tự chuốc lây sự lao khổ. Con 
mang ơn của a1? Việc cầu Giác ngộ của con, hoặc là đạt được, hoặc là 
chăng đạt được. 

Thiện Hiện! Đó là ác hữu của đại Bồ-tát vì nếu chăng nói những 
việc như vậy, thì đã Giác ngộ tồi. 

Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, bị sự dẫn dắt 
của ác hữu này, thì nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa thâm sâu như vậy, 
tâm của vị ây có sự kinh khiếp, có sự hãi hùng, có sự sợ sệt. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Kẻ ác hữu của đại Bồ-tát, nếu chẳng nói 
việc của ma, tội lỗi của ma, thì có ác ma hiện làm hình các Bi-sô ... đi 
đến chỗ đại Bồ-tát, lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng 
thường, vô thường của sắc, có thể nắm bắt được; nói cái tướng 
thường, vô thường của thọ, tưởng, hành, thức, có thể năm bắt được. 
Lẫy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng lạc, khổ của sắc, có 
thê nắm bắt được; nói cái tướng lạc, khổ của thọ, tưởng, hành, thức, có 
thể năm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng 
ngã, vô ngã của sắc, có thể năm bắt được; nói cái tướng ngã, vô ngã 
của thọ, tưởng, hành, thức, có thể nắm bắt được. Lẫy cái có sở đắc làm 
phương tiện, nói cái tướng tịnh, bắt tịnh của sắc, có thể năm bắt được; 
nói cái tướng tịnh, bất tịnh của thọ, tưởng, hành, thức, có thể nắm bắt 
được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng không, bất 
không của sắc, có thể năm bắt được; nói cái tướng không, bất không 
của thọ, tưởng, hành, thức, có thể nắm bắt được. Lây cái có sở đắc làm 
phương tiện, nói cái tướng vô tướng, hữu tướng của sắc, có thể nắm 
bắt được; nói cái tướng vô tướng, hữu tướng của thọ, tưởng, hành, 
thức, có thê nắm bắt được. Lấy cái CÓ SỞ đắc làm phương tiện, nói cái 
tướng vô nguyện, hữu nguyện của sắc, có thể năm bắt được; nói cái 
tướng vô nguyện, hữu nguyện của thọ, tưởng, hành, thức, có thể nắm 
bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng tịch tịnh, 
bắt tịch tịnh của sắc, có thể năm bắt được; nói cái tướng tịch tịnh, bất 
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tịch tịnh của thọ, tưởng, hành, thức, có thể năm bắt được. Lẫy Cái CÓ 
SỞ đặc làm phương tiện, nói cái tướng viễn ly, bắt viễn ly của sắc, có 
thể nắm bắt được; nói cái tướng viên ly, bất viễn ly của thọ, tưởng, 
hành, thức, có thể năm bắt được. 

Lẫy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng thường, vô 
thường của nhãn xứ, có thể nắm bắt được; nói cái tướng thường, vô 
thường của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, có thể năm bắt được. Lấy cái có 
sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng lạc, khổ của nhãn xứ, có thê 
năm bắt được; nói cái tướng lạc, khổ của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, có 
thể năm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng 
ngã, vô ngã của nhãn xứ, có thể nắm bắt được; nói cái tướng ngã, vô 
ngã của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, có thể năm bắt được. Lấy cái có sở 
đắc làm phương tiện, nói cái tướng tịnh, bất tịnh của nhãn xứ, có thể 
năm bắt được; nói cái tướng tịnh, bắt tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, 
có thê năm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng 
không, bất không của nhãn xứ, có thể nắm bắt được; nói cái tướng 
không, bất không của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, có thể năm bắt được. 
Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng vô tướng, hữu tướng 
của nhãn xứ, có thể nắm bắt được; nói cái tướng vô tướng, hữu tướng 
của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, có thể năm bắt được. Lẫy cái có sở đắc 
làm phương tiện, nói cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của nhãn xứ, 
có thê năm bắt được; nói cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý xứ, có thể năm bắt được. Lẫy cái có sở đắc làm phương 
tiện, nói cái tướng tịch tịnh, bắt tịch tịnh của nhãn xứ, có thê năm bắt 
được; nói cái tướng tịch tịnh, bắt tịch tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, 
có thê năm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng 
viễn ly, bất viễn ly của nhãn xứ, có thể năm bắt được; nói cái tướng 
viễn ly, bất viễn ly của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, có thể năm bắt được. 

Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng thường, vô 
thường của sắc xứ, có thể nắm bắt được; nói cái tướng thường, vô 
thường của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, có thể nắm bắt được. Lẫy 
cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng lạc, khổ của sắc xứ, có 
thể nắm bắt được; nói cái tướng lạc, khổ của thanh, hương, vị, xúc, 
pháp xứ, có thể nắm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói 
cái tướng ngã, vô ngã của sắc xứ, có thê nắm bắt được; nói cái tướng 
ngã, vô ngã của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, có thể năm bắt được. 
Lây cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng tịnh, bất tịnh của sắc 
xứ, có thể nắm bắt được; nói cái tướng tịnh, bất tịnh của thanh, hương, 
vị, xúc, pháp xứ, có thể năm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương 
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tiện, nói cái tướng không, bất không của sắc xứ, có thể nắm bắt được; 
nói cái tướng không, bất không của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, có 
thê năm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng vô 
tướng, hữu tướng của sắc xứ, có thể nắm bắt được; nói cái tướng vô 
tướng, hữu tướng của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, có thể nắm bắt 
được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng vô nguyện, 
hữu nguyện của sắc xứ, có thê năm bắt được; nói cái tướng vô nguyện, 
hữu nguyện của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, có thể năm bắt được. 
Lẫy cái CÓ SỞ đắc làm phương tiện, nói cái tướng tịch tịnh, bất tịch 
tịnh của sắc xứ, có thể nắm bắt được; nói cái tướng tịch tịnh, bắt tịch 
tịnh của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, có thể năm bắt được. Lấy cái 
có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng ` viễn ly, bất viễn ly của sắc 
xứ, có thể năm bắt được; nói cái tướng viễn ly, bất viễn ly của thanh, 
hương, vị, xúc, pháp xứ, có thê năm bắt được. 

Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng thường, vô 
thường của nhãn giới, có thể nắm bắt được; nói cái tướng thường, vô 
thường của sắc giới, nhãn thức giới và nhãn xúc cùng các thọ do nhãn 
xúc làm duyên sanh ra, có thể năm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm 
phương tiện, nói cái tướng lạc, khổ của nhãn giới, có thể nắm bắt 
được; nói cái tướng lạc, khổ của sắc giới, nhãn thức giới và nhãn xúc 
cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra, có thê nắm bắt được. 
Lẫy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng ngã, vô ngã của nhãn 
giới, có thể năm bắt được; nói cái tướng ngã, vô ngã của sắc giới, 
nhãn thức giới và nhãn xúc cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh 
ra, có thể nắm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái 
tướng tịnh, bất tịnh của nhãn giới, có thể nắm bắt được; nói cái tướng 
tịnh, bất tịnh của sắc giới, nhãn thức giới và nhãn xúc cùng các thọ do 
nhãn xúc làm duyên sanh ra, có thể năm bắt được. Lấy cái có sở đắc 
làm phương tiện, nói cái tướng không, bất không của nhãn giới, có thê 
năm bắt được; nói cái tướng không, bất không của sắc giới, nhãn thức 
giới và nhãn xúc cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra, có thê 
năm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng vô 
tướng, hữu tướng của nhãn giới, có thê năm bắt được; nói cái tướng 
vô tướng, hữu tướng của sắc giới, nhãn thức giới và nhãn xúc cùng 
các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra, có thể năm bắt được. Lấy cái 
có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của 
nhãn giới, có thể năm bắt được; nói cái tướng vô nguyện, hữu nguyện 
của sắc giới, nhãn thức giới và nhãn xúc cùng các thọ do nhãn xúc làm 
duyên sanh ra, có thể nắm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương 
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tiện, nói cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của nhãn giới, có thể nắm bắt 
được; nói cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của sắc giới, nhãn thức giới 
và nhãn xúc cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra, có. thể năm 
bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng viễn ly, bất 
viễn ly của nhãn giới, có thê năm bắt được; nói cái tướng viễn ly, bất 
viễn ly của sắc giới, nhãn thức giới và nhãn xúc cùng các thọ do nhãn 
xúc làm duyên sanh ra, có thê năm bắt được. 

Lẫy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng thường, vô 
thường của nhĩ giới, có thể nắm bắt được; nói cái tướng thường, vô 
thường của thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ 
xúc làm duyên sanh ra, có thể năm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm 
phương tiện, nói cái tướng lạc, khô của nhĩ ĐIỚI, CÓ thể nắm bắt được; 
nói cái tướng lạc, khổ của thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc cùng 
các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, có thê năm bắt được. Lấy cái có 
sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng ngã, vô ngã của nhĩ giới, có thể 
năm bắt được; nói cái tướng ngã, vô ngã của thanh giới, nhĩ thức giới 
và nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, có thể năm bắt 
được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng tịnh, bất tịnh 
của nhĩ giới, có thể nắm bắt được; nói cái tướng tịnh, bất tịnh của 
thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên 
sanh ra, có thể nắm bắt được. Lẫy cái có sở đắc làm phương tiện, nói 
cái tướng không, bất không của nhĩ giới, có thể năm bắt được; nói cái 
tướng không, bất không của thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc cùng 
các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, có thể năm bắt được. Lẫy cái có 
sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng vô tướng, hữu tướng của nhĩ 
ĐIỚI, CÓ thể năm bắt được; nói cái tướng vô tướng, hữu tướng của 
thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên 
sanh ra, có thê nắm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói 
cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của nhĩ giới, có thể nắm bắt được; 
nói cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của thanh giới, nhĩ thức giới và 
nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, có thể năm bắt 
được. Lẫy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng tịch tịnh, bất 
tịch tịnh của nhĩ giới, có thể nắm bắt được; nói cái tướng tịch tịnh, bất 
tịch tịnh của thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ 
xúc làm duyên sanh ra, có thể năm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm 
phương tiện, nói cái tướng viễn ly, bất viễn ly của nhĩ giới, có thể năm 
bắt được; nói cái tướng viễn ly, bất viễn ly của thanh giới, nhĩ thức 
giới và nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, có thể nắm 
bắt được. 
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Lẫy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng thường, vô 
thường của tỷ giới, có thể năm bắt được; nói cái tướng thường, vô 
thường của hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc củng các thọ do tỷ xúc 
làm duyên sanh ra, có thể năm bắt được. Lấy cái CÓ SỞ đắc làm 
phương tiện, nói cái tướng lạc, khổ của tỷ giới, có thể nắm bắt được; 
nói cái tướng lạc, khổ của hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc cùng các 
thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, có thê nắm bắt được. Lấy cái có SỞ 
đắc làm phương tiện, nói cái tướng ngã, vô ngã của tỷ giới, có thể năm 
bắt được; nói cái tướng ngã, vô ngã của hương giới, tỷ thức giới và tỷ 
xúc cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, có thể nắm bắt được. 
Lẫy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng tịnh, bất tịnh của tỷ 
giới, có thể nắm bắt được; nói cái tướng tịnh, bất tịnh của hương giới, 
tỷ thức giới và tỷ xúc cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, có thể 
năm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng 
không, bất không của tỷ giới, có thể năm bắt được; nói cái tướng 
không, bất không của hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc cùng các thọ 
do tỷ xúc làm duyên sanh ra, có thê nắm bắt được. Lấy cái có sở đắc 
làm phương tiện, nói cái tướng vô tướng, hữu tướng của tỷ giới, có thê 
năm bắt được; nói cái tướng vô tướng, hữu tướng của hương giới, tỷ 
thức giới và tỷ xúc cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, có thể 
năm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng vô 
nguyện, hữu nguyện của tỷ giới, có thê năm bắt được; nói cái tướng 
vô nguyện, hữu nguyện của hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc củng 
các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, có thê nắm bắt được. Lấy cái có 
sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của tỷ 
giới, có thể năm bắt được; nói cái tướng tịch tịnh, bắt tịch tịnh của 
hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên 
sanh ra, có thê nắm bắt được. Lẫy cái có sở đắc làm phương tiện, nói 
cái tướng viễn ly, bất viễn ly của tỷ giới, có thê năm bắt được; nói cái 
tướng viễn ly, bất viễn ly của hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc cùng 
các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, có thê năm bắt được. 

Lẫy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng thường, vô 
thường của thiệt giới, có thể nắm bắt được; nói cái tướng thường, vô 
thường của vị giới, thiệt thức giới và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt 
xúc làm duyên sanh ra, có thể nắm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm 
phương tiện, nói cái tướng lạc, khổ của thiệt giới, có thể năm bắt 
được; nói cái tướng lạc, khô của vị giới, thiệt thức giới và thiệt xúc 
cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, có thể nắm bắt được. Lây 
cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng ngã, vô ngã của thiệt 
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giới, có thê năm bắt được; nói cái tướng ngã, vô ngã của vị giới, thiệt 
thức giới và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, có 
thể năm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng 
tịnh, bất tịnh của thiệt giới, có thể nắm bắt được; nói cái tướng tịnh, 
bắt tịnh của vị giới, thiệt thức giới và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt 
xúc làm duyên sanh ra, có thể năm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm 
phương tiện, nói cái tướng không, bất không của thiệt giới, có thể năm 
bắt được; nói cái tướng không, bất không của vị giới, thiệt thức giới 
và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, có thể nắm 
bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng vô tướng, 
hữu tướng của thiệt giới, có thể năm bắt được; nói cái tướng vô tướng, 
hữu tướng của vị giới, thiệt thức giới và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt 
xúc làm duyên sanh ra, có thể năm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm 
phương tiện, nói cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của thiệt giới, có 
thể nắm bắt được; nói cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của vị giới, 
thiệt thức giới và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh 
ra, có thể nắm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái 
tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của thiệt giới, có thể nắm bắt được; nói 
cái tướng tịch tịnh, bắt tịch tịnh của vị giới, thiệt thức giới và thiệt xúc 
cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, có thê nắm bắt được. Lẫy 
cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng viễn ly, bất viễn ly của 
thiệt giới, có thể nắm bắt được; nói cái tướng viễn ly, bất viễn ly của 
vị giới, thiệt thức giới và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm 
duyên sanh ra, có thể nắm bắt được. 

Lẫy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng thường, vô 
thường của thân giới, có thê nắm bắt được; nói cái tướng thường, vô 
thường của xúc giới, thân thức giới và thân xúc cùng các thọ do thân 
xúc làm duyên sanh ra, có thể năm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm 
phương tiện, nói cái tướng lạc, khổ của thân giới, có thể nắm bắt 
được; nói cái tướng lạc, khổ của xúc giới, thân thức giới và thân xúc 
cùng các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra, có thể nắm bắt được. Lấy 
cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng ngã, vô ngã của thân 
giới, có thể nắm bắt được; nói cái tướng ngã, vô ngã của xúc giới, thân 
thức giới và thân xúc cùng các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra, có 
thể năm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng 
tịnh, bất tịnh của thân giới, có thể nắm bắt được; nói cái tướng tịnh, 
bất tịnh của xúc giới, thân thức giới và thân xúc cùng các thọ do thân 
xúc làm duyên sanh ra, có thể năm bắt được. Lẫy cái có sở đắc làm 
phương tiện, nói cái tướng không, bất không của thân giới, có thể nắm 
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bắt được; nói cái tướng không, bất không của xúc giới, thân thức giới 
và thân xúc cùng các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra, có thể nắm 
bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng vô tướng, 
hữu tướng của thân giới, có thê nắm bắt được; nói cái tướng vô tướng, 
hữu tướng của xúc giới, thân thức giới và thân xúc cùng các thọ do 
thân xúc làm duyên sanh ra, có thể nắm bắt được. Lẫy cái có sở đắc 
làm phương tiện, nói cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của thân giới, 
có thể nắm bắt được; nói cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của xúc 
giới, thân thức giới và thân xúc cùng các thọ do thân xúc làm duyên 
sanh ra, có thê nắm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói 
cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của thân giới, có thể nắm bắt được; 
nói cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của xúc giới, thân thức giới và 
thân xúc cùng các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra, có thể nắm bắt 
được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng viễn ly, bất 
viễn ly của thân giới, có thể nắm bắt được; nói cái tướng viễn ly, bất 
viễn ly của xúc giới, thân thức giới và thân xúc cùng các thọ do thân 
xúc làm duyên sanh ra, có thê năm bắt được. 

Lẫy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng thường, vô 
thường của ý giới, có thể nắm bắt được; nói cái tướng thường, vô 
thường của pháp giới, ý thức giới và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm 
duyên sanh ra, có thể nắm bắt được. Lấy cái CÓ SỞ đắc làm phương 
tiện, nói cái tướng lạc, khổ của Ý ĐIỚI, CÓ thể năm bắt được; nói cái 
tướng lạc, khổ của pháp giới, ý thức giới và ý xúc cùng các thọ do ý 
xúc làm duyên sanh ra, có thê năm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm 
phương tiện, nói cái tướng ngã, vô ngã của ý giới, có thể năm bắt 
được; nói cái tướng ngã, vô ngã của pháp giới, ÿ thức giới và ý xúc 
cùng các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, có thể năm bắt được. Lấy 
cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng tịnh, bất tịnh của ý giới, 
có thê năm bắt được; nói cái tướng tịnh, bất tịnh của pháp giới, ý thức 
giới và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, có thể năm bắt 
được. Lẫy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng không, bất 
không của ý giới, có thể năm bắt được; nói cái tướng không, bất 
không của pháp giới, ý thức giới và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm 
duyên sanh ra, có thể năm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương 
tiện, nói cái tướng vô tướng, hữu tướng của ý giới, có thể năm bắt 
được; nói cái tướng vô tướng, hữu tướng của pháp giới, ý thức giới và 
ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, có thê năm bắt được. 
Lẫy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng vô nguyện, hữu 
nguyện của ý glới, có thể nắm bắt được; nói cái tướng vô nguyện, hữu 
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nguyện của pháp giới, ý thức giới và ý xúc củng các thọ do ý xúc làm 
duyên sanh ra, có thể năm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương 
tiện, nói cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của ý giới, có thể nắm bắt 
được; nói cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của pháp giới, ý thức giới 
và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, có thể năm bắt 
được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng viễn ly, bất 
viễn ly của ý giới, có thê nắm bắt được; nói cái tướng viễn ly, bất viễn 
ly của pháp giới, ý thức giới và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm 
duyên sanh ra, có thể nắm bắt được. 

Lẫy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng thường, vô 
thường của địa giới, có thể năm bắt được; nói cái tướng thường, vô 
thường của thủy, hỏa, phong, không, thức giới, có thể năm bắt được. 
Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng lạc, khô của địa giới, 
có thể năm bắt được; nói cái tướng lạc, khô của thủy, hỏa, phong, 
không, thức giới, có thể nắm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương 
tiện, nói cái tướng ngã, vô ngã của địa giới, có thê nắm bắt được; nói 
cái tướng ngã, vô ngã của thủy, hỏa, phong, không, thức giới, có thê 
năm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng tịnh, 
bất tịnh của địa giới, có thê năm bắt được; nói cái tướng tịnh, bắt tịnh 
của thủy, hỏa, phong, không, thức giới, có thể nắm bắt được. Lấy cái 
có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng không, bất không của địa 
giới, có thể năm bắt được; nói cái tướng không, bất không của thủy, 
hỏa, phong, không, thức giới, có thể nắm bắt được. Lấy cái có sở đắc 
làm phương tiện, nói cái tướng vô tướng, hữu tướng của địa giới, có 
thể năm bắt được; nói cái tướng vô tướng, hữu tướng của thủy, hỏa, 
phong, không, thức giới, có thể nắm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm 
phương tiện, nói cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của địa giới, có thê 
năm bắt được; nói cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của thủy, hỏa, 
phong, không, thức giới, có thê nắm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm 
phương tiện, nói cái tướng tịch tịnh, bắt tịch tịnh của địa ĐIỚI, CÓ thể 
năm bắt được; nói cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của thủy, hỏa, 
phong, không, thức giới, có thê nắm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm 
phương tiện, nói cái tướng viễn ly, bất viễn ly của địa giới, có thể nắm 
bắt được; nói cái tướng viễn ly, bất viễn ly của thủy, hỏa, phong, 
không, thức giới, có thể nắm bắt được. 

Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng thường, vô 
thường của Thánh đề khô, có thể nắm bắt được; nói cái tướng thường, 
vô thường của Thánh để tập, diệt, đạo, có thể nắm bắt được. Lấy cái 
có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng lạc, khổ của Thánh đề khổ, 


91ó 


Tập 01, Quyền 45, Phẩm Thí Dụ 


có thể năm bắt được; nói cái tướng lạc, khô của Thánh đề tập. diệt, 
đạo, có thể năm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái 
tướng ngã, vô ngã của Thánh đế khổ, có thê nắm bắt được; nói cái 
tướng ngã, vô ngã của Thánh đề tập, diệt, đạo, có thể năm bắt được. 
Lẫy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng tịnh, bất tịnh của 
Thánh để khổ, có thể năm bắt được; nói cái tướng tịnh, bất tịnh của 
Thánh để tập, diệt, đạo, có thể nắm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm 
phương tiện, nói cái tướng không, bất không của Thánh đề khổ, có thể 
năm bắt được; nói cái tướng không, bất không của Thánh đề tập. diệt, 
đạo, có thể năm bắt được. Lẫy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái 
tướng vô tướng, hữu tướng của Thánh đế khổ, có thể năm bắt được; 
nói cái tướng vô tướng, hữu tướng của Thánh đề tập, diệt, đạo, có thể 
năm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng vô 
nguyện, hữu nguyện của Thánh đề khổ, có thê năm bắt được; nói cái 
tướng vô nguyện, hữu nguyện của Thánh để tập, diệt, đạo, có thể nắm 
bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng tịch tịnh, 
bất tịch tịnh của Thánh đề khổ, có thể nắm bắt được; nói cái tướng 
tịch tịnh, bất tịch tịnh của Thánh để tập, diệt, đạo, có thê nắm bắt 
được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng viễn ly, bất 
viễn ly của Thánh đề khổ, có thể nắm bắt được; nói cái tướng viên ly, 
bất viễn ly của Thánh đề tập, diệt, đạo, có thể năm bắt được. 

Lẫy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng thường, vô 
thường của vô minh, có thê năm bắt được; nói cái tướng thường, vô 
thường của hành, thức, danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, 
lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, có thể nắm bắt được. Lấy cái có SỞ đắc 
làm phương tiện, nói cái tướng lạc, khô của vô minh, có thể năm bắt 
được; nói cái tướng lạc, khổ của hành, thức, danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, 
ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, có thể năm bắt được. 
Lẫy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng ngã, vô ngã của vô 
minh, có thể nắm bắt được; nói cái tướng ngã, vô ngã của hành, thức, 
danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, áI, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khổ, ưu, 
não, có thể năm bắt được. Lẫy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái 
tướng tịnh, bất tịnh của vô minh, có thể năm bắt được; nói cái tướng 
tịnh, bất tịnh của hành, thức, danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, 
sanh, lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, có thể nắm bắt được. Lẫy Cái cÓ 
sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng không, bất không của vô minh, 
có thể nắm bắt được; nói cái tướng không, bất không của hành, thức, 
danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sâu, than, khô, ưu, 
não, có thể năm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái 


917 


Kinh Đại Bát Nhã Ba La Mật Đa 


tướng vô tướng, hữu tướng của vô minh, có thể nắm bắt được; nói cái 
tướng vô tướng, hữu tướng của hành, thức, danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, 
ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, có thể năm bắt được. 
Lẫy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng vô nguyện, hữu 
nguyện của vô minh, có thể nắm bắt được; nói cái tướng vô nguyện, 
hữu nguyện của hành, thức, danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, 
sanh, lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, có thể năm bắt được. Lẫy Cái CÓ 
sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của vô 
minh, có thể năm bắt được; nói cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của 
hành, thức, danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, 
than, khổ, ưu, não, có thể năm bắt được. Lẫy cái có sở đắc làm 
phương tiện, nói cái tướng viễn ly, bất viễn ly của vô minh, có thê 
năm bắt được; nói cái tướng viễn ly, bất viễn ly của hành, thức, danh 
sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, 
có thê năm bắt được. 

Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng thường, vô 
thường của bốn tịnh lự, có thê nắm bắt được; nói cái tướng thường, vô 
thường của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, có thể nắm bắt được. Lẫy 
cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng lạc, khổ của bốn tịnh lự, 
có thể nắm bắt được; nói cái tướng lạc, khổ của bốn vô lượng, bốn 
định vô sắc, có thể nắm bắt được. Lẫy cái có sở đắc làm phương tiện, 
nói cái tướng ngã, vô ngã của bốn tịnh lự, có thể nắm bắt được; nói cái 
tướng ngã, vô ngã của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, có thể năm bắt 
được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng tịnh, bất tịnh 
của bốn tịnh lự, có thể nắm bắt được; nói cái tướng tịnh, bất tịnh của 
bốn vô lượng, bốn định vô sắc, có thể nắm bắt được. Lẫy cái có sở đắc 
làm phương tiện, nói cái tướng không, bất không của bốn tịnh lự, có 
thể nắm bắt được; nói cái tướng không, bất không của bốn vô lượng, 
bốn định vô sắc, có thể nắm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương 
tiện, nói cái tướng vô tướng, hữu tướng của bốn tịnh lự, có thể năm 
bắt được; nói cái tướng vô tướng, hữu tướng của bốn vô lượng, bốn 
định vô sắc, có thể nắm bắt được. Lẫy cái có sở đắc làm phương tiện, 
nói cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của bốn tịnh lự, có thể năm bắt 
được; nói cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của bốn vô lượng, bốn 
định vô sắc, có thể năm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, 
nói cái tướng tịch tịnh, bắt tịch tịnh của bốn tịnh lự, có thể năm bắt 
được; nói cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của bốn vô lượng, bốn định 
vô sắc, có thê năm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói 
cái tướng viễn ly, bất viễn ly của bốn tịnh lự, có thể nắm bắt được; nói 
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cái tướng viễn ly, bất viễn ly của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, có 
thể năm bắt được. 

Lẫy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng thường, vô 
thường của bốn niệm trụ, có thê năm bắt được; nói cái tướng thường, 
vô thường của bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy 
chi đẳng giác, tám chi thánh đạo, có thể năm bắt được. Lấy cái có sở 
đắc làm phương tiện, nói cái tướng lạc, khổ của bốn niệm trụ, có thể 
năm bắt được; nói cái tướng lạc, khô của bốn chánh đoạn, bốn thần 
túc, năm căn, năm lực, bảy chị đẳng giác, tắm chi thánh đạo, có thê 
năm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng ngã, 
vô ngã của bốn niệm trụ, có thể năm bắt được; nói cái tướng ngã, vô 
ngã của bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chì đẳng 
giác, tám chi thánh đạo, có thể năm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm 
phương tiện, nói cái tướng tịnh, bắt tịnh của bốn niệm trụ, có thể nắm 
bắt được; nói cái tướng tịnh, bất tịnh của bốn chánh đoạn, bốn thần 
túc, năm căn, năm lực, bảy chị đăng giác, tám chi thánh đạo, có thể 
năm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng 
không, bất không của bốn niệm trụ, có thể nắm bắt được; nói cái 
tướng không, bất không của bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, 
năm lực, bảy chi đẳng giác, tám chi thánh đạo, có thê nắm bắt được. 
Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng vô tướng, hữu tướng 
của bốn niệm trụ, có thể nắm bắt được; nói cái tướng vô tướng, hữu 
tướng của bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chị 
đăng giác, tám chi thánh đạo, có thê nắm bắt được. Lấy cái có sở đắc 
làm phương tiện, nói cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của bốn niệm 
trụ, có thê nắm bắt được; nói cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của 
bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chỉ đăng giác, 
tám chỉ thánh đạo, có thể năm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương 
tiện, nói cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của bốn niệm trụ, có thể nắm 
bắt được; nói cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của bốn chánh đoạn, 
bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chi đăng giác, tám chỉ thánh đạo, 
có thê năm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng 
viễn ly, bất viễn ly của bốn niệm trụ, có thể nắm bắt được; nói cái 
tướng viễn ly, bất viễn ly của bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, 
năm lực, bảy chi đăng giác, tám chỉ thánh đạo, có thê năm bắt được. 

Lẫy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng thường, vô 
thường của pháp môn giải thoát không, có thể nắm bắt được; nói cái 
tướng thường, vô thường của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện, có thể nắm bắt được. Lẫy cái có sở đắc làm phương tiện, nói 
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cái tướng lạc, khổ của pháp môn giải thoát không, có thể nắm bắt 
được; nói cái tướng lạc, khổ của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện, có thể năm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói 
cái tướng ngã, vô ngã của pháp môn giải thoát không, có thể nắm bắt 
được; nói cái tướng ngã, vô ngã của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện, có thể năm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói 
cái tướng tịnh, bất tịnh của pháp môn giải thoát không, có thể nắm bắt 
được; nói cái tướng tịnh, bất tịnh của pháp môn giải thoát vô tướng, 
vô nguyện, có thể nắm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, 
nói cái tướng không, bất không của pháp môn giải thoát không, có thê 
năm bắt được; nói cái tướng không, bất không của pháp môn giải 
thoát vô tướng, vô nguyện, có thể nắm bắt được. Lấy cái có sở đắc 
làm phương tiện, nói cái tướng vô tướng, hữu tướng của pháp môn 
giải thoát không, có thể năm bắt được; nói cái tướng vô tướng, hữu 
tướng của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, có thể nắm bắt 
được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng vô nguyện, 
hữu nguyện của pháp môn giải thoát không, có thể năm bắt được; nói 
cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của pháp môn giải thoát vô tướng, 
vô nguyện, có thê nắm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, 
nói cái tướng tịch tịnh, bắt tịch tịnh của pháp môn giải thoát không, có 
thể nắm bắt được; nói cái tướng tịch tịnh, bắt tịch tịnh của pháp môn 
giải thoát vô tướng, vô nguyện, có thể năm bắt được. Lẫy cái có sở 
đắc làm phương tiện, nói cái tướng viễn ly, bất viễn ly của pháp môn 
giải thoát không, có thê nắm bắt được; nói cái tướng viễn ly, bất viễn 
ly của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, có thể năm bắt được. 
Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng thường, vô 
thường của bố thí Ba-la-mật-đa, có thể nắm bắt được; nói cái tướng 
thường, vô thường của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã 
Ba-la-mật-đa, có thể nắm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương 
tiện, nói cái tướng lạc, khổ của bố thí Ba-la-mật-đa, có thể năm bắt 
được; nói cái tướng lạc, khổ của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, 
Bát-nhã Ba-la-mật-đa, có thể nắm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm 
phương tiện, nói cái tướng ngã, vô ngã của bố thí Ba-la-mật-đa, có thể 
năm bắt được; nói cái tướng ngã, vô ngã của tịnh giới, an nhẫn, tinh 
tắn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa, có thê nắm bắt được. Lẫy Cái CÓ SỞ 
đắc làm phương tiện, nói cái tướng tịnh, bất tịnh của bồ thí Ba-la-mật- 
đa, có thể nắm bắt được; nói cái tướng tịnh, bắt tịnh của tịnh ØIỚớI, an 
nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa, có thể nắm bắt được. 
Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng không, bất không 
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của bố thí Ba-la-mật-đa, có thể nắm bắt được; nói cái tướng không, 
bất không của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật- 
đa, có thê năm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái 
tướng vô tướng, hữu tướng của bố thí Ba-la-mật-đa, có thể năm bắt 
được; nói cái tướng vô tướng, hữu tướng của tịnh giới, an nhẫn, tinh 
tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa, có thê năm bắt được. Lẫy Cái CÓ SỞ 
đắc làm phương tiện, nói cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của bố thí 
Ba-la-mật-đa, có thể nắm bắt được; nói cái tướng vô nguyện, hữu 
nguyện của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa, 
có thê năm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng 
tịch tịnh, bất tịch tịnh của bố thí Ba-la-mật-đa, có thể năm bắt được; 
nói cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, 
tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa, có thể năm bắt được. Lẫy cái có sở đắc 
làm phương tiện, nói cái tướng viễn ly, bất viễn ly của bố thí Ba-la- 
mật-đa, có thể nắm bắt được; nói cái tướng viễn ly, bất viễn ly của 
tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa, có thê nắm 
bắt được. 

Lẫy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng thường, vô 
thường của năm loại mắt, có thể nắm bắt được; nói cái tướng thường, 
vô thường của sáu phép thần thông, có thể nắm bắt được. Lấy cái có 
sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng lạc, khổ của năm loại mắt, có 
thê nắm bắt được; nói cái tướng lạc, khổ của sáu phép thần thông, có 
thê năm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng 
ngã, vô ngã của năm loại mắt, có thể nắm bắt được; nói cái tướng ngã, 
vô ngã của sáu phép thần thông, có thể nắm bắt được. Lấy cái có sở 
đắc làm phương tiện, nói cái tướng tịnh, bắt tịnh của năm loại mắt, có 
thể năm bắt được; nói cái tướng tịnh, bất tịnh của sáu phép thần thông, 
có thê năm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng 
không, bất không của năm loại mắt, có thể nắm bắt được; nói cái 
tướng không, bất không của sáu phép thần thông, có thể nắm bắt 
được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng vô tướng, hữu 
tướng của năm loại mắt, có thể nắm bắt được; nói cái tướng vô tướng, 
hữu tướng của sáu phép thần thông, có thể năm bắt được. Lấy cái có 
sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của 
năm loại mắt, có thể nắm bắt được; nói cái tướng vô nguyện, hữu 
nguyện của sáu phép thần thông, có thể năm bắt được. Lấy cái có sở 
đắc làm phương tiện, nói cái tướng tịch tịnh, bắt tịch tịnh của năm loại 
mắt, có thể nắm bắt được; nói cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của sáu 
phép thần thông, có thể nắm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương 
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tiện, nói cái tướng viễn ly, bất viễn ly của năm loại mắt, có thể nắm 
bắt được; nói cái tướng viên ly, bất viễn ly của sáu phép thần thông, 
có thê nắm bắt được. 

Lẫy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng thường, vô 
thường của mười lực của Phật, có thể năm bắt được; nói cái tướng 
thường, vô thường của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, 
đại từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, trí nhất 
thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, có thể nắm bắt được. Lấy cái 
có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng lạc, khổ của mười lực của 
Phật, có thể năm bắt được; nói cái tướng lạc, khổ của bốn điều không 
sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, mười tám 
pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, có 
thê năm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng 
ngã, vô ngã của mười lực của Phật, có thể nắm bắt được; nói cái tướng 
ngã, vô ngã của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, 
đại bi, đại hỷ, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, trí 
đạo tướng, trí nhất thiết tướng, có thể năm bắt được. Lấy cái có sở đắc 
làm phương tiện, nói cái tướng tịnh, bất tịnh của mười lực của Phật, có 
thể nắm bắt được; nói cái tướng tịnh, bất tịnh của bốn điều không sợ, 
bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hý, đại xả, mười tám 
pháp Phật bắt cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, có 
thể năm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng 
không, bất không của mười lực của Phật, có thể năm bắt được; nói cái 
tướng không, bất không của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông 
suốt, đại từ, đại bi, đại hý, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, trí 
nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, có thê nắm bắt được. Lấy 
cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng vô tướng, hữu tướng của 
mười lực của Phật, có thể nắm bắt được; nói cái tướng vô tướng, hữu 
tướng của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại 
bi, đại hỷ, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, trí đạo 
tướng, trí nhất thiết tướng, có thể nắm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm 
phương tiện, nói cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của mười lực của 
Phật, có thể nắm bắt được; nói cái tướng vô nguyện, hữu nguyện của 
bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, 
đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí 
nhất thiết tướng, có thể nắm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương 
tiện, nói cái tướng tịch tịnh, bắt tịch tịnh của mười lực của Phật, có thể 
năm bắt được; nói cái tướng tịch tịnh, bất tịch tịnh của bốn điều không 
sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hý, đại xả, mười tám 


2P) 


Tập 01, Quyền 45, Phẩm Thí Dụ 


pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, có 
thể năm bắt được. Lấy cái có sở đắc làm phương tiện, nói cái tướng 
viễn ly, bất viễn ly của mười lực của Phật, có thể năm bắt được; nói 
cái tướng viễn ly, bất viễn ly của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết 
thông, suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, 
trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, có thể năm bắt được. 

Thiện Hiện! Đó là ác hữu của đại Bồ-tát, vì nếu chẳng nói 
những việc như vậy thì đại Bồ-tát đã được Giác ngộ rồi. 

Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, bị sự dẫn dắt 
của ác hữu này, thì nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa thâm sâu như vậy, 
tâm của vị ẫy có sự kinh khiếp, có sự hãi hùng, có sự sợ sệt. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Kẻ ác hữu của đại Bồ-tát, nếu chăng nói 
đến việc của ma, tội lỗi của ma, thì có ác ma hiện làm hình đại Bồ-tát, 
đi đến chỗ đại Bồ-tát, khuyên quán cái không nội, có sở đắc; khuyên 
quản cái không ngoại, cái không nội ngoại, cái không không, cái 
không lớn, cái không thắng nghĩa, cái không hữu vi, cái không vô vi, 
cái không rốt ráo, cái không không biên giới, cái không tản mạn, cái 
không không đổi khác, cái không bốn tánh, cái không tự tướng, cái 
không cộng tướng, cái không tất cả pháp, cái không chăng thể năm bắt 
được, cái không không tánh, cái không tự tánh, cái không không tánh 
tự tánh, có sở đắc; khuyên tu bốn tịnh lự, có sở đắc; khuyên tu bốn vô 
lượng, bốn định vô sắc, có sở đắc; khuyên tu bốn niệm trụ, có sở đắc; 
khuyên tu bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chi 
đăng giác, tám chi thánh đạo, có sở đắc; khuyên tu pháp môn giải 
thoát không, có sở đắc; khuyên tu pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện, có sở đắc; khuyên tu bố thí Ba-la-mật-đa, có sở đắc; khuyên 
tu tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa, có sở 
đắc; khuyên tu năm loại mắt, có sở đắc; khuyên tu sáu phép thần 
thông, có sở đắc; khuyên tu mười lực của Phật, có sở đắc; khuyên tu 
bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hý, 
đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí 
nhất thiết tướng, có sở đắc. 

Thiện Hiện! Đó là ác hữu của đại Bồ-tát, vì nếu chẳng nói 
những việc như vậy, thì đại Bồ-tát đã được Giác ngộ rồi. 

Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, bị sự dẫn dắt 
của ác hữu này, thì nghe nói Bát-nhã-ba-la-mật-đa thâm sâu như vậy, 
tâm của vị ây có sự kinh khiếp, có sự hãi hùng, có sự sợ sệt. 

Vì vậy, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, đối với 
các ác hữu phải mau xa lìa. 
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Lúc bẫy giờ, cụ thọ Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Cái 
gọi là Bồ-tát, ý nghĩa đích thực là gì? 

Phật bảo: Thiện Hiện! Không có ý nghĩa đích thực là ý nghĩa 
đích thực của Bồ-tát. Vì sao? Thiện Hiện! Vì Bồ-đề chăng sanh, Tát 
đỏa chẳng có, nên không có ý nghĩa đích thực là ý nghĩa đích thực của 
Bồ-tát. Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực của dấu chân chim trong 
hư không, không có sở hữu, chẳng thể nắm bắt được, ý nghĩa đích 
thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chẳng thể năm bắt được, cũng như 
vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực của sự như huyền, không có 
sở hữu, chẳng thể nắm bắt được, ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không 
có sở hữu, chẳng thể nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực của cảnh mộng, ý nghĩa 
đích thực của bóng nước, ý nghĩa đích thực của bóng sáng, ý nghĩa 
đích thực của hoa trong hư không, ý nghĩa đích thực của ảnh tượng, ý 
nghĩa đích thực của tiếng vang, ý nghĩa đích thực của ảo thành, ý 
nghĩa đích thực của trò biến hóa, không có sở hữu, chăng thể năm bắt 
được, ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chẳng thể năm 
bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực của chơn như, không có sở 
hữu, chăng thể nắm bắt được, ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không có 
sở hữu, chẳng thể nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực của pháp giới, ý nghĩa đích 
thực của pháp tánh, ý nghĩa đích thực của pháp trụ, ý nghĩa đích thực 
của pháp định, ý nghĩa đích thực của sự chẳng hư vọng, ý nghĩa đích 
thực của sự chăng đổi khác, ý nghĩa đích thực của tánh ly sanh, ý 
nghĩa đích thực của tánh bình đăng, ý nghĩa đích thực của sự thật tế, 
không có sở hữu, chăng thê nắm bắt được, ý nghĩa đích thực của Bồ- 
tát, không có sở hữu, chăng thể năm bắt được, cũng như vậy. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực sắc của nØười 
huyễn, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không 
có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực của thọ, tưởng, hành, thức 
của người huyễn, không có sở hữu, chắng thể năm bắt được, đại Bồ- 
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tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bồ- 
tát, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực nhãn xứ của người huyễn, 
không có sở hữu, chắng thể năm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, 
chăng thê nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực nhị, tỷ, thiệt, thân, ý xứ của 
người huyễn, không có sở hữu, chắng thể năm bắt được, đại Bồ-tát, 
khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, 
không có sở hữu, chăng thê năm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực sắc xứ của người huyễn, 
không có sở hữu, chắng thể nắm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, 
chăng thể nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực của thanh, hương, vị, xúc, 
pháp xứ của người huyễn, không có sở hữu, chắng thê năm bắt được, 
đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- mật-đa, quán ý nghĩa đích thực 
của Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực nhãn giới của người huyền, 
không có sở hữu, chắng thê năm bắt được, đại Bô-tát, khi tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, 
chăng thê nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực của sắc giới, nhãn thức giới 
và nhãn xúc cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra của người 
huyễn, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không 
có sở hữu, chẳng thể nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực nhĩ giới của người huyễn, 
không có sở hữu, chắng thể nắm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bỏ-tát, không có sở hữu, 
chăng thê nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực của thanh giới, nhĩ thức giới 
và nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra của người 
huyễn, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không 
có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực tỷ giới của người huyễn, 
không có sở hữu, chẳng thê năm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát- 
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nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, 
chăng thê nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực của hương giới, tỷ thức giới 
và tỷ xúc cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra của người huyễn, 
không có sở hữu, chắng thể năm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa, quản ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, 
chăng thê nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực thiệt giới của người huyễn, 
không có sở hữu, chắng thể năm bắt được, đại Bô-tát, khi tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, 
chăng thê nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực của vị giới, thiệt thức giới 
và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra của người 
huyễn, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không 
có sở hữu, chẳng thể nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực thân giới của người huyễn, 
không có sở hữu, chắng thể nắm bắt được, đại Bô-tát, khi tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, 
chăng thể nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực của xúc giới, thân thức giới 
và thân xúc cùng các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra của người 
huyễn, không có sở hữu, chẳng thể nắm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không 
có sở hữu, chẳng thể nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực ý giới của người huyễn, 
không có sở hữu, chẳng thê năm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, 
chăng thê nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực của pháp giới, ý thức giới 
và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra của người huyễn, 
không có sở hữu, chắng thể năm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, 
chăng thê nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực địa giới của người huyễn, 
không có sở hữu, chắng thể năm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, 
chăng thê nắm bắt được, cũng như vậy. 
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Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực của thủy, hỏa, phong, 
không, thức giới của người huyễn, không có sở hữu, chẳng thể nắm 
bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa 
đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, cũng 
như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực Thánh để khổ của người 
huyễn, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không 
có sở hữu, chẳng thể nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực của Thánh đề tập, diệt, đạo 
của người huyễn, không có sở hữu, chắng thể nắm bắt được, đại Bồ- 
tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bà- 
tát, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực vô minh của người huyền, 
không có sở hữu, chắng thể năm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, 
chăng thê nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực của hành, thức, danh sắc, 
lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não của 
người huyễn, không có sở hữu, chẳng thể nắm bắt được, đại Bồ-tát, 
khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, 
không có sở hữu, chăng thể năm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực bốn tịnh lự của nØười 
huyễn, không có sở hữu, chẳng thể nắm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không 
có sở hữu, chẳng thể nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực của bốn vô lượng, bốn định 
vô sắc của người huyễn, không có sở hữu, chẳng thê năm bắt được, 
đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- mật-đa, quán ý nghĩa đích thực 
của Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thê năm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực bốn niệm trụ của nØười 
huyễn, không có sở hữu, chắng thể nắm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không 
có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực của bốn chánh đoạn, bốn 
thần túc, năm căn, năm lực, bảy chị đăng giác, tám chi thánh đạo của 
người huyễn, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, đại Bồ-tát, 
khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, 
không có sở hữu, chăng thê năm bắt được, cũng như vậy. 
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Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực pháp môn giải thoát không 
của người huyễn, không có sở hữu, chẳng thể nắm bắt được, đại Bỏ- 
tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bà- 
tát, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực của pháp môn giải thoát vô 
tướng, vô nguyện của người huyễn, không có sở hữu, chăng thể nắm 
bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa 
đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chẳng thể nắm bắt được, cũng 
như vậy. 
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Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực bố thí Ba-la-mật-đa của 
người huyễn, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, đại Bồ-tát, 
khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, 
không có sở hữu, chăng thê năm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, 
tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa của người huyễn, không có sở hữu, 
chăng thể năm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thể năm 
bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực năm loại mắt của người 
huyễn, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không 
có sở hữu, chẳng thể nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực sáu phép thần thông của 
người huyễn, không có sở hữu, chẳng thể nắm bắt được, đại Bồ-tát, 
khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, 
không có sở hữu, chăng thê năm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực mười lực Phật của người 
huyễn, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không 
có sở hữu, chẳng thể nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực bốn điều không sợ, bốn sự 
hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hý, đại xả, mười tám pháp Phật 
bất cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng của người 
huyễn, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không 
có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, cũng như vậy. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về sự tu hành cái 
không nội của người huyễn, không có sở hữu, chẳng thể nắm bắt 
được, đại Bỏ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích 
thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chẳng thể năm bắt được, cũng như 
vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về sự tu hành cái không 
ngoại, cái không nội ngoại, cái không không, cái không lớn, cái không 
thắng nghĩa, cái không hữu vi, cái không vô vi, cái không rốt ráo, cái 
không không biên giới, cái không tản mạn, cái không không đổi khác, 
cái không bốn tánh, cái không tự tướng, cái không cộng tướng, cái 
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không tất cả pháp, cái không chẳng thể năm bắt được, cái không 
không tánh, cái không tự tánh, cái không không tánh tự tánh của người 
huyễn, không có sở hữu, chẳng thể nắm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không 
có sở hữu, chẳng thể nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực vê sự tu hành bốn tịnh lự 
của người huyễn, không có sở hữu, chẳng thể năm bắt được, đại Bỏ- 
tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bà- 
tát, không có sở hữu, chẳng thể nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về sự tu hành bốn vô lượng, 
bốn định vô sắc của người huyễn, không có sở hữu, chẳng thể nắm bắt 
được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích 
thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, cũng như 
vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về sự tu hành bốn niệm trụ 
của người huyễn, không có sở hữu, chắng thể năm bắt được, đại Bồ- 
tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bà- 
tát, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực vê sự tu hành bốn chánh 
đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chi đẳng giác, tám chỉ 
thánh đạo của người huyễn, không có sở hữu, chăng thê năm bắt được, 
đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực 
của Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thể năm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về sự tu hành pháp môn giải 
thoát không của người huyễn, không có sở hữu, chăng thể nằm bắt 
được, đại Bỏ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích 
thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chẳng thể năm bắt được, cũng như 
vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về việc tu hành pháp môn 
giải thoát vô tướng, vô nguyện của người huyền, không có sở hữu, 
chăng thể năm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thể năm 
bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về sự tu hành bố thí Ba-la- 
mật-đa của người huyễn, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, 
đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực 
của Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thê năm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về sự tu hành tịnh giới, an 
nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa của người huyễn, không 
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có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, 
chăng thê nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về sự tu hành năm loại mắt của 
người huyễn, không có sở hữu, chẳng thể năm bắt được, đại Bồ-tát, 
khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, 
không có sở hữu, chăng thê năm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về việc tu hành sáu phép 
thần thông của người huyễn, không có sở hữu, chẳng thể nắm bắt 
được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích 
thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, cũng như 
vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về việc tu hành mười lực 
Phật của người huyễn, không có sở hữu, chăng thê nắm bắt được, đại 
Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của 
Bồ-tát, không có sở hữu, chẳng thể nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về việc tu hành bốn điều 
không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, 
mười tám pháp Phật bắt cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng của người huyền, không có sở hữu, chăng thể năm bắt được, đại 
Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của 
Bồ-tát, không có sở hữu, chắng thể nắm bắt được, cũng như vậy. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực vê tướng sắc của 
đức Như Lai Ứng Chánh Đăng Giác, không có sở hữu, chẳng thể năm 
bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa 
đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, cũng 
như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng thọ, tưởng, hành, 
thức của Như Lai Ứng Chánh Đắng Giác, không có sở hữu, chẳng thê 
năm bắt được, đại Bỗ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý 
nghĩa đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, 
cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng nhãn xứ của Như 
Lai Ứng Chánh Đắng Giác, không có sở hữu, chăng thể năm bắt được, 
đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực 
của Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thê nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng nhĩ, tỷ, thiệt, thân, 
ý xứ của Như Lai Ứng Chánh Đẳng Giác, không có sở hữu, chẳng thê 
năm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý 
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nghĩa đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, 
cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng sắc xứ của Như 
Lai Ứng Chánh Đăng Giác, không có sở hữu, chẳng thể nắm bắt được, 
đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực 
của Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thê năm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng thanh, hương, vị, 
xúc, pháp xứ của Như Lai Ứng Chánh Đẳng Giác, không có sở hữu, 
chăng thê năm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thể nắm 
bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng nhãn giới của Như 
Lai Ứng Chánh Đắng Giác, không có sở hữu, chăng thể năm bắt được, 
đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- mật-đa, quán ý nghĩa đích thực 
của Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thể năm bắt được, cũng như vậy. 
Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng sắc giới, nhãn thức giới 
và nhãn xúc cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra của Như Lai 
Ứng Chánh Đăng Giác, không có sở hữu, chẳng thể nắm bắt được, đại 
Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của 
Bồ-tát, không có sở hữu, chắng thể nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng nhĩ giới của Như 
Lai Ứng Chánh Đắng Giác, không có sở hữu, chăng thể năm bắt được, 
đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực 
của Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thể năm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng thanh giới, nhĩ 
thức giới và nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra của 
Như Lai Ứng Chánh Đăng Giác, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt 
được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích 
thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chắng thể nắm bắt được, cũng như 
vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng tỷ giới của Như 
Lai Ứng Chánh Đăng Giác, không có sở hữu, chẳng thể nắm bắt được, 
đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- mật-đa, quán ý nghĩa đích thực 
của Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng hương giới, tỷ 
thức giới và tỷ xúc cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra của Như 
Lai Ứng Chánh Đăng Giác, không có sở hữu, chắng thể nắm bắt được, 
đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- mật-đa, quán ý nghĩa đích thực 
của Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thê năm bắt được, cũng như vậy. 
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Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng thiệt giới của Như 
Lai Ứng Chánh Đăng Giác, không có sở hữu, chẳng thể nắm bắt được, 
đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba- la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực 
của Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng vị giới, thiệt thức 
giới và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra của Như 
Lai Ứng Chánh Đăng Giác, không có sở hữu, chắng thể nắm bắt được, 
đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- mật-đa, quán ý nghĩa đích thực 
của Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng thân giới của Như 
Lai Ứng Chánh Đăng Giác, không có sở hữu, chắng thể năm bắt được, 
đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- mật-đa, quán ý nghĩa đích thực 
của Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thê năm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng xúc giới, thân thức 
giới và thân xúc cùng các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra của Như 
Lai Ứng Chánh Đăng Giác, không có sở hữu, chắng thể nắm bắt được, 
đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- mật-đa, quán ý nghĩa đích thực 
của Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thê năm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng ý giới của Như Lai 
Ứng Chánh Đăng Giác, không có sở hữu, chăng thể năm bắt được, đại 
Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của 
Bồ-tát, không có sở hữu, chắng thể nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng pháp giới, ý thức 
giới và ÿ xúc cùng các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra của Như Lai 
Ứng Chánh Đăng Giác, không có sở hữu, chăng thể năm bắt được, đại 
Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của 
Bồ-tát, không có sở hữu, chắng thể nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng địa giới của Như 
Lai Ứng Chánh Đăng Giác, không có sở hữu, chắng thể nắm bắt được, 
đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- mật-đa, quán ý nghĩa đích thực 
của Bồ-tát, không có sở hữu, chẳng thể nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng thủy, hỏa, phong, 
không, thức giới của Như Lai Ứng Chánh Đăng Giác, không có sở 
hữu, chẳng thể năm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chẳng thể 
năm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng Thánh đề khô của 
Như Lai Ứng Chánh Đăng Giác, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt 
được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích 
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thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chắng thể nắm bắt được, cũng như 
vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng Thánh đề tập, diệt, 
đạo của Như Lai Ứng Chánh Đẳng Giác, không có sở hữu, chăng thê 
năm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý 
nghĩa đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, 
cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng vô minh của Như 
Lai Ứng Chánh Đăng Giác, không có sở hữu, chắng thể nắm bắt được, 
đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- mật-đa, quán ý nghĩa đích thực 
của Bồ-tát, không có sở hữu, chẳng thể nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng hành, thức, danh 
sắc, lục xứ, xúc, thọ, áI, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não 
của Như Lai Ứng Chánh Đắng Giác, không có sở hữu, chắng thể năm 
bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa 
đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chẳng thể nắm bắt được, cũng 
như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng bốn tịnh lự của 
Như Lai Ứng Chánh Đăng Giác, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt 
được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích 
thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, cũng như 
vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng bốn vô lượng, bốn 
định vô sắc của Như Lai Ứng Chánh Đắng Giác, không có sở hữu, 
chăng thể năm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thể nắm 
bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng bốn niệm trụ của 
Như Lai Ứng Chánh Đăng Giác, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt 
được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích 
thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chắng thể nắm bắt được, cũng như 
vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng bốn chánh đoạn, 
bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chi đẳng giác, tám chi thánh đạo 
của Như Lai Ứng Chánh Đăng Giác, không có sở hữu, chăng thể nắm 
bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa 
đích thực của Bỏ-tát, không có sở hữu, chắng thể năm bắt được, cũng 
như vậy. 
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Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng pháp môn giải 
thoát không của Như Lai Ứng Chánh Đẳng Giác, không có sở hữu, 
chăng thể năm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thể nắm 
bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng pháp môn giải 
thoát vô tướng, vô nguyện của Như Lai Ứng Chánh Đăng Giác, không 
có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, đại Bô-tát, khi tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, 
chăng thê nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng bố thí Ba-la-mật- 
đa của Như Lai Ứng Chánh Đăng Giác, không có sở hữu, chăng thể 
năm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý 
nghĩa đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, 
cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng tịnh giới, an nhãn, 
tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa của Như Lai Ứng Chánh Đăng 
Giác, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không 
có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng năm loại mắt của 
Như Lai Ứng Chánh Đăng Giác, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt 
được, đại Bỏ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích 
thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, cũng như 
vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng sáu phép thần 
thông của Như Lai Ứng. Chánh Đẳng Giác, không có sở hữu, chẳng 
thể nắm bắt được, đại Bỏ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán 
ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt 
được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng mười lực Phật của 
Như Lai Ứng Chánh Đăng Giác, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt 
được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích 
thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chẳng thể nắm bắt được, cũng như 
vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng bốn điều không sợ, 
bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hý, đại xả, mười tám 
pháp Phật bắt cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng của 
Như Lai Ứng Chánh Đắng Giác, không có sở hữu, chẳng thể năm bắt 
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được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích 
thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chắng thể nắm bắt được, cũng như 
vậy. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng tu hành 
cái không nội của Như Lai Ứng Chánh Đắng Giác, không có sở hữu, 
chăng thê năm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thể năm 
bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng tu hành cái không 
ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh của Như Lai Ứng Chánh 
Đăng Giác, không có sở hữu, chắng thể nắm bắt được, đại Bồ-tát, khi 
tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, 
không có sở hữu, chăng thể năm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng tu hành bốn tịnh lự 
của Như Lai Ứng Chánh Đăng Giác, không có sở hữu, chắng thể năm 
bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa 
đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, cũng 
như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng tu hành bốn vô 
lượng, bốn định vô sắc của Như Lai Ứng Chánh Đẳng Giác, không có 
sở hữu, chẳng thể năm bắt được, đại Bỏ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chẳng thể 
năm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng tu hành bốn niệm 
trụ của Như Lai Ứng Chánh Đăng Giác, không có sở hữu, chẳng thể 
năm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý 
nghĩa đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, 
cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng tu hành bốn chánh 
đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chi đẳng giác, tám chỉ 
thánh đạo của Như Lai Ứng Chánh Đẳng Giác, không có sở hữu, 
chăng thể năm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thể năm 
bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng tu hành pháp môn 
giải thoát không của Như Lai Ứng Chánh Đắng Giác, không có sở 
hữu, chẳng thể năm bắt được, đại Bô-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chẳng thể 
năm bắt được, cũng như vậy. 
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Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng tu hành pháp môn 
giải thoát vô tướng, vô nguyện của Như Lai Ứng Chánh Đăng Giác, 
không có sở hữu, chắng thê năm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, 
chăng thê nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng tu hành bố thí Ba- 
la-mật-đa của Như Lai Ứng Chánh Đăng Giác, không có sở hữu, 
chăng thể năm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thể nắm 
bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng tu hành tịnh giới, 
an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa của Như Lai Ứng 
Chánh Đăng Giác, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, đại Bồ- 
tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bồ- 
tát, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng tu hành năm loại 
mắt của Như Lai Ứng Chánh Đẳng Giác, không có sở hữu, chắng thể 
năm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý 
nghĩa đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, 
cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng tu hành sáu phép 
thần thông của Như Lai Ứng Chánh Đắng Giác, không có sở hữu, 
chăng thể năm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thể nắm 
bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng tu hành mười lực 
Phật của Như Lai Ứng Chánh Đẳng Giác, không có sở hữu, chẳng thê 
năm bắt được, đại Bỗ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý 
nghĩa đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, 
cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng tu hành bốn điều 
không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, 
mười tám pháp Phật bắt cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng của Như Lai Ứng Chánh Đăng Giác, không có sở hữu, chẳng 
thê năm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán 
ý nghĩa đích thực của Bỏ-tát, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt 
được, cũng như vậy. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực của vô vị giới trong 
hữu vi giới, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, ý nghĩa đích 
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thực của hữu vi giới trong vô vi giới, không có sở hữu, chẳng thể nắm 
bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa 
đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chẳng thể nắm bắt được, cũng 
như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực của vô sanh, vô diệt, vô tác, 
vô vi, vô đắc, vô thủ, vô nhiễm, vô tịnh, đều không có sở hữu, chăng 
thê nắm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán 
ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thê nắm bắt 
được, cũng như vậy. 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Ý nghĩa đích thực 
của pháp nào là vô sanh, vô diệt, vô tác, vô vi, vô đắc, vô thủ, vô 
nhiễm, vô tịnh, không có sở hữu, chẳng thể năm bắt được? 

Phật bảo: Thiện Hiện! Ý nghĩa đích thực của sắc là vô sanh, vô 
diệt, vô tác, vô vi, vô đắc, vô thủ, vô nhiễm, vô tịnh, không có sở hữu, 
chăng thê nắm bắt được; ý nghĩa đích thực của thọ, tưởng, hành, thức 
là vô sanh, vô diệt cho đến vô nhiễm, vô tịnh, không có sở hữu, chẳng 
thể năm bắt được. 

Thiện Hiện! Ý nghĩa đích thực của nhãn xứ là vô sanh, vô diệt 
cho đến vô nhiễm, vô tịnh, không có sở hữu, chăng thể năm bắt được; 
ý nghĩa đích thực của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là vô sanh, vô diệt cho 
đến vô nhiễm, vô tịnh, không có sở hữu, chăng thể năm bắt được. 

Thiện Hiện! Ý nghĩa đích thực của sắc xứ là vô sanh, vô diệt 
cho đến vô nhiễm, vô tịnh, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được; 
ý nghĩa đích thực của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là vô sanh, vô 
diệt cho đến vô nhiễm, vô tịnh, không có sở hữu, chăng thể năm bắt 
được. 

Thiện Hiện! Ý nghĩa đích thực của nhãn giới là vô sanh, vô diệt 
cho đến vô nhiễm, vô tịnh, không có sở hữu, chẳng thể nắm bắt được; 
ý nghĩa đích thực của sắc giới, nhãn thức giới và nhãn xúc cùng các 
thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra là vô sanh, vô diệt cho đến vô 
nhiễm, vô tịnh, không có sở hữu, chắng thể năm bắt được. 

Thiện Hiện! Ý nghĩa đích thực của nhĩ giới là vô sanh, vô diệt 
cho đến vô nhiễm, vô tịnh, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được; 
ý nghĩa đích thực của thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc cùng các thọ 
do nhĩ xúc làm duyên sanh ra là vô sanh, vô diệt cho đến vô nhiễm, vô 
tịnh, không có sở hữu, chăng thể năm bắt được. 

Thiện Hiện! Ý nghĩa đích thực của tỷ giới là vô sanh, vô diệt 
cho đến vô nhiễm, vô tịnh, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được; 
ý nghĩa đích thực của hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc cùng các thọ 
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do tỷ xúc làm duyên sanh ra là vô sanh, vô diệt cho đến vô nhiễm, vô 
tịnh, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được. 

Thiện Hiện! Ý nghĩa đích thực của thiệt giới là vô sanh, vô diệt 
cho đến vô nhiễm, vô tịnh, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được; 
ý nghĩa đích thực của vị giới, thiệt thức giới và thiệt xúc cùng các thọ 
do thiệt xúc làm duyên sanh ra là vô sanh, vô diệt cho đến vô nhiễm, 
vô tịnh, không có sở hữu, chăng thể năm bắt được. 

Thiện Hiện! Ý nghĩa đích thực của thân giới là vô sanh, vô diệt 
cho đến vô nhiễm, vô tịnh, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được; 
ý nghĩa đích thực của xúc giới, thân thức giới và thân xúc cùng các 
thọ do thân xúc làm duyên sanh ra là vô sanh, vô diệt cho đến vô 
nhiễm, vô tịnh, không có sở hữu, chắng thể nắm bắt được. 

Thiện Hiện! Ý nghĩa đích thực của ý giới là vô sanh, vô diệt cho 
đến vô nhiễm, vô tịnh, không có sở hữu, chăng thể năm bắt được; ý 
nghĩa đích thực của pháp giới, ý thức giới và ý xúc cùng các thọ do ý 
xúc làm duyên sanh ra là vô sanh, vô diệt cho đến vô nhiễm, vô tịnh, 
không có sở hữu, chăng thể năm bắt được. 

Thiện Hiện! Ý nghĩa đích thực của địa giới là vô sanh, vô diệt 
cho đến vô nhiễm, vô tịnh, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được; 
ý nghĩa đích thực của thủy, hỏa, phong, không, thức giới là vô sanh, 
vô diệt cho đến vô nhiễm, vô tịnh, không có sở hữu, chăng thể năm 
bắt được. 

Thiện Hiện! Ý nghĩa đích thực của Thánh đề khổ, là vô sanh, vô 
diệt cho đến vô nhiễm, vô tịnh, không có sở hữu, chăng thể năm bắt 
được; ý nghĩa đích thực của Thánh đề tập, diệt, đạo, là vô sanh, vô 
diệt cho đến vô nhiễm, vô tịnh, không có sở hữu, chăng thể năm bắt 
được. 

Thiện Hiện! Ý nghĩa đích thực của vô minh là vô sanh, vô diệt 
cho đến vô nhiễm, vô tịnh, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được; 
ý nghĩa đích thực của hành, thức, danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, 
hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não là vô sanh, vô diệt cho đến 
vô nhiễm, vô tịnh, không có sở hữu, chắng thể nắm bắt được. 

Thiện Hiện! Ý nghĩa đích thực của bốn tịnh lự là vô sanh, vô 
diệt cho đến vô nhiễm, vô tịnh, không có sở hữu, chẳng thể năm bắt 
được; ý nghĩa đích thực của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là vô sanh, 
vô diệt cho đến vô nhiễm, vô tịnh, không có sở hữu, chăng thể năm 
bắt được. 

Thiện Hiện! Ý nghĩa đích thực của bốn niệm trụ là vô sanh, vô 
diệt cho đến vô nhiễm, vô tịnh, không có sở hữu, chăng thể năm bắt 
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được; ý nghĩa đích thực của bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, 
năm lực, bảy chi đăng giác, tám chi thánh đạo là vô sanh, vô diệt cho 
đến vô nhiễm, vô tịnh, không có sở hữu, chăng thể năm bắt được. 

Thiện Hiện! Ý nghĩa đích thực của pháp môn giải thoát không 
là vô sanh, vô diệt cho đến vô nhiễm, vô tịnh, không có sở hữu, chăng 
thể nắm bắt được; ý nghĩa đích thực của pháp môn giải thoát vô 
tướng, vô nguyện là vô sanh, vô diệt cho đến vô nhiễm, vô tịnh, không 
có sở hữu, chắng thể nắm bắt được. 

Thiện Hiện! Ý nghĩa đích thực của bố thí Ba-la-mật-đa là vô 
sanh, vô diệt cho đến vô nhiễm, vô tịnh, không có sở hữu, chăng thê 
năm bắt được; ý nghĩa đích thực của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh 
lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa là vô sanh, vô diệt cho đến vô nhiễm, vô 
tịnh, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được. 

Thiện Hiện! Ý nghĩa đích thực của năm loại mắt là vô sanh, vô 
diệt cho đến vô nhiễm, vô tịnh, không có sở hữu, chăng thể năm bắt 
được; ý nghĩa đích thực của sáu phép thần thông là vô sanh, vô diệt 
cho đến vô nhiễm, vô tịnh, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được. 

Thiện Hiện! Ý nghĩa đích thực của mười lực Phật là vô sanh, vô 
diệt cho đến vô nhiễm, vô tịnh, không có sở hữu, chẳng. thể năm bắt 
được; ý nghĩa đích thực của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông 
suốt, đại từ, đại bi, đại hý, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, trí 
nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng là vô sanh, vô diệt cho 
đến vô nhiễm, vô tịnh, không có sở hữu, chăng thể năm bắt được. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực của các pháp như vậy là vô 
sanh, vô diệt, vô tác, vô vi, vô đắc, vô thủ, vô nhiễm, vô tịnh, không 
có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bỏ-tát, không có sở hữu, 
chăng thê nắm bắt được, cũng như vậy. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng rốt ráo 
thanh tịnh của sắc, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được; ý nghĩa 
đích thực về tướng rốt ráo thanh tịnh của thọ, tưởng, hành, thức, 
không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của đại Bồ-tát, không có sở 
hữu, chăng thể năm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng rốt ráo thanh tịnh 
của nhãn xứ, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được; ý nghĩa đích 
thực về tướng rốt ráo thanh tịnh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, không có 
sở hữu, chẳng thể năm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
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mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của đại Bồ-tát, không có sở hữu, chẳng 
thê năm bắt được, cũng như vậy. 

“Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng rốt ráo thanh tịnh 
của sắc xứ, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được; ý nghĩa đích 
thực về tướng rốt ráo thanh tịnh của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, 
không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của đại Bồ-tát, không có sở 
hữu, chăng thể năm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng rốt ráo thanh tịnh 
của nhãn giới, không có sở hữu, chẳng thể nắm bắt được; ý nghĩa đích 
thực về tướng rốt ráo thanh tịnh của sắc giới, nhãn thức giới và nhãn 
xúc cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra, không có sở hữu, 
chăng thê năm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
quán ý nghĩa đích thực của đại Bồ-tát, không có sở hữu, chẳng thể 
năm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng rốt ráo thanh tịnh 
của nhĩ giới, không có sở hữu, chẳng thể nắm bắt được; ý nghĩa đích 
thực về tướng rốt ráo thanh tịnh của thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ 
xúc cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, không có sở hữu, 
chăng thê năm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
quán ý nghĩa đích thực của đại Bồ-tát, không có sở hữu, chẳng thể 
năm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng rốt ráo thanh tịnh 
của tỷ giới, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được; ý nghĩa đích 
thực về tướng rốt ráo thanh tịnh của hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc 
cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, không có sở hữu, chăng thê 
năm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý 
nghĩa đích thực của đại Bồ-tát, không có sở hữu, chẳng thể nắm bắt 
được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng rốt ráo thanh tịnh 
của thiệt giới, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được; ý nghĩa đích 
thực về tướng rốt ráo thanh tịnh của vị giới, thiệt thức giới và thiệt xúc 
cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, không có sở hữu, chăng 
thể năm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán 
ý nghĩa đích thực của đại Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thể năm bắt 
được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng rốt ráo thanh tịnh 
của thân giới, không có sở hữu, chẳng thể năm bắt được; ý nghĩa đích 
thực về tướng rốt ráo thanh tịnh của xúc giới, thân thức giới và thân 
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xúc cùng các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra, không có sở hữu, 
chăng thể năm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
quán ý nghĩa đích thực của đại Bồ-tát, không có sở hữu, chắng thể 
năm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng rốt ráo thanh tịnh 
của ý giới, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được; ý nghĩa đích 
thực về tướng rốt ráo thanh tịnh của pháp giới, ý thức giới và ý xúc 
cùng các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, không có sở hữu, chẳng thê 
năm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý 
nghĩa đích thực của đại Bồ-tát, không có sở hữu, chẳng thể nắm bắt 
được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng rốt ráo thanh tịnh 
của địa giới, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được; ý nghĩa đích 
thực về tướng rốt ráo thanh tịnh của thủy, hỏa, phong, không, thức 
giới, không có sở hữu, chăng thể năm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của đại Bồ-tát, không có 
sở hữu, chẳng thể nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực vê tướng rốt ráo thanh tịnh 
của Thánh đề khổ, không có sở hữu, chẳng thê năm bắt được; ý nghĩa 
đích thực về tướng rốt ráo thanh tịnh của Thánh đề tập, diệt, đạo, 
không có sở hữu, chẳng thể năm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của đại Bồ-tát, không có sở 
hữu, chăng thể năm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng rốt ráo thanh tịnh 
của vô minh, không có sở hữu, chẳng thể năm bắt được; ý nghĩa đích 
thực về tướng rốt ráo thanh tịnh của hành, thức, danh sắc, lục xứ, xúc, 
thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, không có sở 
hữu, chẳng thể năm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của đại Bồ-tát, không có sở hữu, chắng 
thê năm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng rốt ráo thanh tịnh 
của bốn tịnh lự, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được; ý nghĩa 
đích thực về tướng rốt ráo thanh tịnh của bốn vô lượng, bốn định vô 
sắc, không có sở hữu, chăng thể năm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của đại Bồ-tát, không có 
sở hữu, chẳng thể nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng rốt ráo thanh tịnh 
của bốn niệm trụ, không có sở hữu, chăng thể năm bắt được; ý nghĩa 
đích thực về tướng rốt ráo thanh tịnh của bốn chánh đoạn, bốn thần 
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túc, năm căn, năm lực, bảy chi đăng giác, tám chi thánh đạo, không có 
sở hữu, chẳng thể năm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của đại Bồ-tát, không có sở hữu, chẳng 
thê năm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng rốt ráo thanh tịnh 
của pháp môn giải thoát không, không có sở hữu, chắng thể năm bắt 
được; ý nghĩa đích thực về tướng rốt ráo thanh tịnh của pháp môn giải 
thoát vô tướng, vô nguyện, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, 
đại Bôồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực 
của đại Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, cũng như 
vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng rốt ráo thanh tịnh 
của bố thí Ba-la- mật-đa, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được; ý 
nghĩa đích thực về tướng rốt ráo thanh tịnh của tịnh giới, an nhẫn, tinh 
tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa, không có sở hữu, chẳng thể năm 
bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa 
đích thực của đại Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thể năm bắt được, 
cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng rốt ráo thanh tịnh 
của năm loại mắt, không có sở hữu, chẳng thể năm bắt được; ý nghĩa 
đích thực về tướng rốt ráo thanh tịnh của sáu phép thần thông, không 
có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của đại Bồ-tát, không có sở hữu, 
chăng thê nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng rốt ráo thanh tịnh 
của mười lực của Phật, không có sở hữu, chăng thể năm bắt được; ý 
nghĩa đích thực về tướng rốt ráo thanh tịnh của bốn điều không sợ, 
bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, mười tám 
pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, 
không có sở hữu, chắng thể nắm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của đại Bồ-tát, không có sở 
hữu, chăng thể năm bắt được, cũng như vậy. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về tướng rốt ráo 
thanh tịnh của ngã, không có sở hữu, chăng thể năm bắt được, vì ngã 
chăng có, nên ý nghĩa đích thực về tướng rốt ráo thanh tịnh của hữu 
tình, dòng sinh mạng, sự sanh, sự dưỡng, sự trưởng thành, chủ thể 
luân hồi, người do người sanh, ngã tối thăng, khả năng làm việc, khả 
năng khiến người làm việc, khả năng tạo nghiệp, khả năng khiến 
người tạo nghiệp, tự thọ quả báo, khiến người thọ quả báo, cái biết, cái 
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thấy, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được; vì hữu tình cho đến 
cái thấy chẳng có, nên đại Bỏ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
quán ý nghĩa đích thực của đại Bồ-tát, không có sở hữu, chắng thể 
năm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực của sự tối tăm khi mặt trời 
mọc, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không 
có sở hữu, chẳng thể nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực của các hành trong thời kỳ 
kiếp thiêu hủy hết, không có sở hữu, chẳng thể nắm bắt được, đại Bồ- 
tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bà- 
tát, không có sở hữu, chẳng thể nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về sự phá giới trong giới 
uấn của Như Lai Ứng Chánh Đắng Giác, không có sở hữu, chẳng thê 
năm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba- la-mật-đa, quán ý 
nghĩa đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, 
cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về sự tán loạn trong định 
uẩn của Như Lai Ứng Chánh Đẳng Giác, không có sở hữu, chẳng thê 
năm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý 
nghĩa đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, 
cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực VỀ Sự ngu sĩ trong tuệ uân 
của Như Lai Ứng Chánh Đăng Giác, không có sở hữu, chăng thể nắm 
bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa 
đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thể nắm bắt được, cũng 
như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về sự chẳng giải thoát trong 
giải thoát uẫn của Như Lai Ứng Chánh Đắng Giác, không có sở hữu, 
chăng thê năm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thể nắm 
bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về sự chẳng giải thoát tri 
kiến trong giải thoát tri kiến uân của Như Lai Ứng Chánh Đăng Giác, 
không có sở hữu, chắng thê năm bắt được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của Bồ-tát, không có sở hữu, 
chăng thê nắm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực của sự tối tăm trong các ánh 
sáng của nhật nguyệt ... không có sở hữu, chẳng thể năm bắt được, đại 
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Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích thực của 
Bồ-tát, không có sở hữu, chăng thể năm bắt được, cũng như vậy. 

Thiện Hiện! Như ý nghĩa đích thực về ánh sáng của tất cả mặt 
trời, mặt trăng, ngọc, lửa, điện v.v... trong hào quang của Phật, không 
có sở hữu, chăng thể nắm bắt được; ý nghĩa đích thực về hào quang 
của tất cả trời Tứ-thiên- -vương, cho đến trời Tha-hóa-tự-tại, trời Phạm- 
chúng cho đến trời Sắc-cứu-cánh, không có sở hữu, chắng thể năm bắt 
được, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, quán ý nghĩa đích 
thực của Bồ-tát, không có sở hữu, chắng thể năm bắt được, cũng như 
vậy. Vì sao? Thiện Hiện! Vì ý nghĩa đích thực của, hoặc là Bồ-đè, 
hoặc là Tát-đỏa, hoặc là Bồ-tát, tất cả như vậy đều là chẳng tương 
ưng, chăng phải chẳng tương ưng, không sắc, không thấy, không đối 
đãi chỉ thuần một tướng, gọi đó là vô tướng. 

Thiện Hiện! Các đại Bồ-tát đối với tất cả pháp, đều không có sở 
hữu, không ngại, không đắm; nên học, nên biết! 

Lúc bây giờ, cụ thọ Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! 
Những gi là tất cả pháp mà khuyên các đại Bồ-tát, đối với tất cả pháp 
đó, đều không có sở hữu, không ngại, không đắm, nên học, nên biết? 

Phật bảo: Thiện Hiện! Tất cả pháp đó là pháp thiện, pháp phi 
thiện, pháp hữu ký, pháp vô ký, pháp thế gian, pháp xuất thế gian, 
pháp hữu lậu, pháp vô lậu, pháp hữu vi, pháp vô vi, pháp cộng, pháp 
bất cộng. Thiện Hiện! Đó là tất cả pháp. Các đại Bồ-tát, đối với tất cả 
pháp đó, đều không có sở hữu, không ngại, không đắm, nên học, nên 
biết. 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nào là pháp 
thiện? 

Phật bảo: Thiện Hiện! Đó là hiếu thuận cha mẹ, cúng đường Sa- 
môn, Bà-la-môn, thờ kính Sư trưởng, làm việc phước mang tính bố 
thí, làm việc phước mang tính trì giới, làm việc phước mang tính tu 
hành, chăm sóc người bệnh, tu hành đầy đủ việc phước phương tiện 
thiện xảo, tu hành đầy đủ việc phước mười điều thiện, đó là xa lìa giêt 
hại sinh mạng, xa lìa trộm cắp, xa lìa dục tà hành, xa lìa nói dối, xa lìa 
nói ly gián, xa lìa nói thô ác, xa la nói tạp uề, không tham, không sân, 
chánh kiến, có mười phép quán tưởng, là tưởng sình trướng, tưởng 
chảy máu mủ , tưởng đỏ nám, tưởng xanh bằm, tưởng tan rã, tưởng 
mồ nuốt, tưởng lìa tán, tưởng hải cốt, tưởng thiêu đốt và tưởng tất cả 
thế gian chăng thể bảo tôn, bốn tịnh lự, bốn vô lượng, bốn định vô sắc, 
có mười tùy niệm, đó là tùy niệm Phật, tùy niệm Pháp, tùy niệm 
Tăng, tùy niệm giới, tùy niệm xả, tùy niệm thiện, tùy niệm hơi thở ra 
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vào, tùy niệm tịch tịnh, tùy niệm chết, tùy niệm thân. Thiện Hiện! 
Những pháp này gọi là pháp thiện. 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nào là pháp 
bắt thiện? 

Phật bảo: Thiện Hiện! Đó là mười điều bất thiện, là giết hại 
sanh mạng, trộm cắp, dục tà hạnh, nói dối, nói ly gián, nói thô ác, nói 
tạp uế, tham dục, sân nhuế, tà kiến và phẫn, hận, phú, não, siểm, 
cuống, kiêu, hại, tật, xan, mạn v.v... Thiện Hiện! Những pháp này là 
pháp bắt thiện. 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nào là pháp 
hữu ký? 

Phật bảo: Thiện Hiện! Chính là các pháp thiện và pháp bất 
thiện, gọi là pháp hữu ký. 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nào là pháp 
vô kỷ? 

Phật bảo: Thiện Hiện! Đó là thân nghiệp vô ký, ngữ nghiệp vô 
ký, ý nghiệp vô ký, bốn đại chủng vô ký, năm căn vô ký, sáu xứ vô 
ký, pháp vô sắc vô ký, năm uẫn vô ký, mười hai xứ vô ký, mười tám 
giới vô ký, pháp dị thúc vô ký. Thiện Hiện! Những pháp này là pháp 
Vô ký. 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nào là pháp 
thế gian? 

Phật bảo: Thiện Hiện! Đó là năm uân, mười hai xứ, mười tám 
giới, mười nghiệp đạo, bốn tịnh lự, bốn vô lượng, bốn định vô sắc, 
mười hai chi pháp duyên khởi của thế gian. Thiện Hiện! Những pháp 
này gọi là pháp thế gian. 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nào là pháp 
xuất thế gian? 

Phật bảo: Thiện Hiện! Bốn niệm trụ, bốn chánh đoạn, bốn thần 
túc, năm căn, năm lực, bảy chị đăng giác, tám chi thánh đạo, pháp 
môn giải thoát không, pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, vị tri 
căn, đương tr1 căn, dĩ tri căn, cụ tri căn, Tam-ma-địa hữu tầm hữu tứ, 
Tam-ma-địa vô tầm duy tứ, Tam-ma-địa vô tầm vô tứ, hiểu rõ giải 
thoát, niệm chánh trị, tác ý đúng như lý là pháp xuất thế gian. Có tám 
giải thoát là: Giải thoát thứ nhất: Trong có Sắc quản các sắc; giải thoát 
thứ hai: Trong không có sắc tưởng quán sắc bên ngoài; giải thoát thứ 
ba: Chứng đắc thân giải thoát thanh tịnh, thủ thắng; giải thoát thứ tư: 
Vượt lên trên tất cả sắc tưởng, trừ diệt tưởng có đối đãi, chắng tư duy 
các thứ tưởng, nhập không vô biên, an trú trọn vẹn trong không vô 
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biên xứ; giải thoát thứ năm: Vượt lên trên tất cả không vô biên xứ, 
nhập vào thức vô biên, an trụ trọn vẹn trong vô sở hữu xứ; giải thoát 
thứ sáu: Vượt lên trên tất cả thức vô biên xứ, nhập vào vô sở hữu xứ, 
an trụ trọn vẹn trong thức vô biên xứ; giải thoát thứ bảy: Vượt lên trên 
tất cả vô sở hữu xứ, nhập vào phi tưởng, an trụ trọn vẹn trong phi phi 
tưởng xứ; giải thoát thứ tám: Vượt lên trên tất cả phi tưởng phi phi 
tưởng xứ, nhập vảo và an trụ trọn vẹn trong định diệt tưởng thọ. 

Có chín định thứ đệ: Định thứ nhất Xa lìa dục, pháp ác bất 
thiện, có tầm có tứ, ly sanh hỷ lạc, nhập vào và an trú trọn vẹn trong 
bậc định thứ nhất; định thứ hai: Tầm tứ tịch tịnh, các tâm thanh tịnh 
bên trong qui về một tánh, vô tầm vô tứ, định sanh hỷ lạc, nhập vào và 
an trú trọn vẹn trong bậc định thứ hai; định thứ ba: Xa lìa sự vui 
mừng, an trú trong xả, chỉ nhớ nghĩ trọn vẹn về chánh tri, thân hưởng 
và an trú trong niềm vui của lời thánh, xả trọn vẹn sự nhớ nghĩ, an trú 
trong niềm vui, nhập vào và an trú trọn vẹn trong bậc định thứ ba; 
định thứ tư: Dứt vui, dứt khổ, cái mừng lo trước kia biến mắt, chẳng 
khô, chăng vui, xả niệm thanh tịnh, nhập vào và an trú trọn vẹn trong 
bậc định thứ tư; định thứ năm: Vượt lên tất cả tưởng về sắc, diệt trừ 
tưởng có đối đãi, chăng tư duy các thứ tưởng, nhập vào trong cái 
không vô biên, an trụ trọn vẹn trong không vô biên xứ; định thứ sáu: 
Vượt lên tất cả không vô biên xứ, nhập vào thức vô biên, an trụ trọn 
vẹn trong thức vô biên xứ; định thứ bảy: Vượt lên tất cả thức vô biên 
xứ, nhập vào vô sở hữu, an trụ trọn vẹn trong vô sở hữu xứ; định thứ 
tám: Vượt lên tất cả vô sở hữu xứ, nhập vào và an trụ trọn vẹn phi 
tưởng phi phi tưởng xứ; định thứ chín: Vượt lên tất cả phi tưởng phi 
phi tưởng xứ, nhập vào và an trụ trong định diệt tưởng thọ. 

Thiện Hiện! Cái không nội, cái không ngoại, cái không nội 
ngoại, cái không không, cái không lớn, cái không thắng nghĩa, cái 
không hữu vi, cái không vô vi, cái không rốt ráo, cái không không 
biên giới, cái không tản mạn, cái không không đổi khác, cái không 
bốn tánh, cái không tự tướng, cái không cộng tướng, cái không tất cả 
pháp, cái không chăng thể nắm bắt được, cái không không tánh, cái 
không tự tánh, cái không không tánh tự tánh, sáu pháp đáo bỉ ngạn, 
năm loại mắt, sáu phép thần thông, mười lực của Phật, bốn điều không 
sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hý, đại xả, mười tám 
pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng: 
những pháp này gọi là pháp xuất thế gian. 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nào là pháp 
hữu lậu? 
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Phật bảo: Thiện Hiện! Năm uân, mười hai xứ, mười tám ĐIỚI, 
bốn tịnh lự, bốn vô lượng, bốn định vô sắc là pháp thế gian. Tất cả 
pháp đưa đến sự đọa lạc trong tam giới, gọi là pháp hữu lậu. 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nào là pháp 
vô lậu? 

Phật bảo: Thiện Hiện! Đó là bốn tịnh lự, bốn vô lượng, bốn 
định vô sắc, bốn niệm trụ, bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, 
năm lực, bảy chi đẳng giác, tám chỉ thánh đạo, ba pháp môn giải thoát, 
sáu pháp đáo bỉ ngạn, năm loại mắt, sáu phép thần thông, mười lực 
của Phật, bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại 
bị, đại hỷ, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, trí đạo 
tướng, trí nhất thiết tướng là pháp xuất thế gian; các pháp này gọi là 
pháp vô lậu. 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nào là pháp 
hữu vi? 

Phật bảo: Thiện Hiện! Đó là pháp ràng buộc trong cõi Dục, 
pháp ràng buộc trong cõi Sắc, pháp ràng buộc trong cõi Vô sắc, năm 
uân, bốn tịnh lự, bốn vô lượng, bốn định vô sắc, bốn niệm trụ, bốn 
chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chi đăng giác, tám 
chị thánh đạo, ba pháp môn giải thoát, sáu pháp đáo bỉ ngạn, năm loại 
mắt, sáu phép thần thông, mười lực của Phật, bốn điều không sợ, bốn 
sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hý, đại xả, mười tám pháp 
Phật bất cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng. Tất cả 
pháp sở hữu có sanh, có trụ, có dị, có diệt; là pháp hữu vI. 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nào là pháp 
VÔ VI? 

Phật bảo: Thiện Hiện! Nếu pháp không sanh, không trụ, không 
dị, không diệt, có thể năm bắt được, là hết tham, hết sân, hết si, chơn 
như, pháp giới, pháp tánh, pháp trụ, pháp định, tánh chăng hư vọng, 
tánh chăng đổi khác, tánh ly sanh, tánh bình đăng, thật tế, thì những 
pháp này gọi là pháp vô vI. 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nào là pháp 
cộng? 

Phật bảo: Thiện Hiện! Đó là bốn tịnh lự, bốn vô lượng, bốn 
định vô sắc, năm thần thông của thế gian. Những pháp này gọi là pháp 
cộng. Vì sao vậy? Vì gắn chặt với phàm phu. 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nào là pháp 
bất cộng? 
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Phật bảo: Thiện Hiện! Đó là bốn tịnh lự, bốn vô lượng, bốn 
định vô sắc, bốn niệm trụ, bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, 
năm lực, bảy chi đẳng giác, tám chỉ thánh đạo, ba pháp môn giải thoát, 
sáu pháp đáo bỉ ngạn, năm loại mắt, sáu phép thần thông, mười lực 
của Phật, bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại 
bị, đại hỷ, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, trí đạo 
tướng, trí nhất thiết tướng thuộc vô lậu. Những pháp này gọi là pháp 
bất cộng. Vì sao? Vì chẳng gắn chặt với phàm phu. 

Thiện Hiện! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
đối với tất cả pháp tự tướng không như thế, chẳng nên chấp trước. Vì 
sao? Vì tự tướng của các pháp chẳng thể phân biệt. 

Thiện Hiện! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
nên lấy “vô nhị” mà làm phương tiện, để giác ngộ tất cả pháp. Vì sao? 
Vì tướng của tất cả pháp bất động. 

Thiện Hiện! Đối với tất cả pháp “vô nhị, bất động” là ý nghĩa 
đích thực của Bỏ-tát. Vì sao? Vì không có ý nghĩa đích thực là ý nghĩa 
đích thực của Bồ-tát. 
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Lúc bấy giờ, cụ thọ Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Vì 
duyên cớ gì mà Bỏ-tát lại còn gọi là Ma-ha-tát? 

Phật bảo: Thiện Hiện! Bồ-tát ở trong chúng đại hữu tình, nhất 
định sẽ là thượng thủ. Vì lý do đó nên lại còn gọi là Ma-ha-tát. 

Cụ thọ Thiện Hiện lại bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Những ai là 
chúng đại hữu tình mà Bồ-tát ở trong đó, nhất định là thượng thủ? 

Phật bảo: Thiện Hiện! Chúng đại hữu tình đó là bậc trụ chủng 
tánh thứ tám, Dự-lưu, Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán, Độc-giác và các 
đại Bồ-tát từ sơ phát tâm cho đến bậc Bất thối chuyển. Đó gọi là 
chúng đại hữu tình, Bồ-tát ở trong chúng đại hữu tình như vậy, nhất 
định là thượng thủ, nên còn gọi là Ma-ha-tát. 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Đại Bồ-tát như 
vậy, vì nhân duyên gì mà ở trong chúng đại hữu tình, nhất định được 
làm thượng thủ? 

Phật bảo: Thiện Hiện! Vì đại Bồ-tát này phát tâm Kim-cang-dụ, 
quyết chẳng thối hoại. Vì do tâm này, mà ở trong chúng đại hữu tình, 
nhất định được làm thượng thủ. 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nảo là tâm 
Kim-cang-dụ của đại Bồ-tát? 

Phật bảo: Thiện Hiện: Nếu đại Bồ-tát sanh tâm thế này: Ta phải 
mặc áo giáp kiên cố, ở trong cánh đồng sanh tử mênh mông, đập phá 
vô lượng oán địch phiền não; ta phải làm khô cạn biển lớn sanh tử sâu 
rộng vô cùng; ta phải xả bỏ tất cả gánh nặng về thân mạng, của cải 
trong ngoài; ta phải đem tâm bình đăng làm việc lợi ích lớn cho tất cả 
hữu tình; ta phải dùng pháp ba thừa cứu độ tất cả hữu tình khiến họ 
đều ở cõi Vô-dư-y Niết-bàn mà nhập Niết-bàn; tuy ta phải dùng pháp 
ba thừa khiến tất cả hữu tình được diệt độ, nhưng thật ra chăng thấy có 
hữu tình nào được diệt độ; ta phải hiểu rõ như thật đối với tất cả pháp 
là vô sanh, vô diệt; ta nên chuyên thuần lấy tâm tương ưng trí nhất 
thiết trí mà tu hành sáu pháp Ba-la-mật-đa; ta phải tu học tất cả pháp 
cho thông đạt rốt Táo, biến nhập diệu trí; ta phải thông đạt pháp môn 
đạt đến nhất lý của tất cả pháp tướng; ta phải thông đạt pháp môn đạt 
đến nhị lý của tất cả pháp tướng cho đến pháp môn đạt đến vô biên lý; 
ta phải đối với tất cả pháp, tu học cho thông đạt diệu trí của pháp đạt 
đến nhất lý; ta phải đối với tất cả pháp, tu học cho thông đạt diệu trí 
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của pháp môn đạt đến nhị lý, cho đến thông đạt diệu trí của pháp môn 
đạt đến vô biên lý; ta phải tu học dẫn phát pháp môn tịnh lự vô biên, 
pháp môn vô sắc vô lượng; ta phải tu học, dẫn phát pháp ba mươi bảy 
Bồ-đề phần vô biên, ba pháp môn giải thoát, sáu pháp môn đáo bỉ 
ngạn; ta phải tu học, dẫn phát vô biên pháp môn: Năm loại mắt, sáu 
phép thần thông, mười lực Phật, bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết 
thông suốt, đại từ, đại bi, đại hý, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, 
trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng. Này Thiện Hiện! Như 
vậy gọi là tâm Kim-cang-dụ của đại Bô-tát. 

Nếu đại Bồ-tát lấy vô sở đắc làm phương tiện, an trú trong tâm 
nảy, cũng chẳng tự ý lại mà sanh kiêu căn thì ở trong chúng đại hữu 
tình, nhất định được làm thượng thủ. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát sanh tâm thế này: Trong 
tất cả loài địa ngục, bàng sanh, quỷ giới, người, trời, các loài hữu tình 
nảo chịu khô não, ta phải chịu thay để họ được an lạc; nếu đại Bồ-tát 
sanh tâm thế này: Ta phải vì một hữu tình mà trải qua vô lượng trăm 
ngàn vô số đại kiếp chịu các sự đau khổ kịch liệt trong các địa ngục, 
dùng vô số phương tiện giáo hóa, khiến chứng Vô-dư-niết-bàn; lần 
lượt như vậy, vì tất cả hữu tình, cứ mỗi hữu tình, phải trải qua vô 
lượng trăm ngàn vô số đại kiếp, chịu những sự đau khổ kịch liệt trong 
các địa ngục, cũng vì từng hữu tỉnh dùng vô SỐ phương tiện giáo hóa, 
khiến chứng được Vô-dư-niết-bản; làm việc này rồi, tự trồng căn lành, 
lại trải qua vô lượng trăm ngàn vô số đại kiếp, hoàn thành tư lương để 
tu tập Bồ-đề, sau đó mới chứng đắc quả vị Giác ngô cao tột. Này 
Thiện Hiện! Như vậy gọi là tâm Kim-cang-dụ của đại Bồ-tát. 

Nếu đại Bồ-tát lấy vô sở đắc làm phương tiện, an trú trong tâm 
nảy, cũng chắng tự ỷ lại mà sanh kiêu căn, thì ở trong chúng đại hữu 
tình, nhất định được làm thượng thủ. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Vì đại Bồ-tát này, phát tâm thù thắng 
quảng đại, quyết chăng thối hoại. Do vì tâm này, nên ở trong chúng 
đại hữu tình, nhất định được làm thượng thủ. 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nảo gọi là 
tâm thù thắng quảng đại của đại Bồ-tát? 

Phật bảo: Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát sanh tâm thế này: Ta nên 
từ sơ phát tâm cho đến khi chứng đắc quả vị Giác ngộ cao tột, {rong 
khoảng thời gian này, thề chăng khởi tâm tham dục, tâm sân nhuê, tâm 
ngu sI, tâm phẫn, tâm hận, tâm phú, tâm não, tâm cuống, tâm siêm, 
tâm tật, tâm xan, tâm kiêu, tâm hại, tâm kiến mạng v.v... cũng lại 
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chăng khởi tâm hướng đến bậc Thanh-văn, Độc-giác, thì này Thiện 
Hiện, như vậy, gọi là tâm thù thắng quảng đại của đại Bồ-tát. 

Nếu đại Bồ-tát lấy vô sở đắc làm phương tiện, an trú trong tâm 
nảy cũng chẳng ỷ lại mà sanh kiêu căn, thì ở trong chúng đại hữu tình, 
nhất định được làm thượng thủ. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Vì đại Bồ-tát này phát tâm chăng thể 
khuynh động, quyết chẳng thối hoại. Do vì tâm nảy, nên ở trong 
chúng đại hữu tình, nhất định được làm thượng thủ. 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nảo gọi là 
tâm chẳng thể khuynh động của đại Bồ-tát? 

Phật bảo: Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát sanh tâm thế này: Ta lấy 
tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu tập, phát khởi tất cả sự tu hành 
và ứng dụng trong làm việc, thì này Thiện Hiện, như vậy, gọi là tâm 
chăng thê khuynh động của đại Bồ-tát. 

Nếu đại Bồ-tát, lấy vô sở đắc làm phương tiện, an trú trong tâm 
nảy, cũng chăng tự ỷ lại mà sanh kiêu căn, thì ở trong chúng đại hữu 
tình, nhất định được làm thượng thủ. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Vì đại Bồ-tát này, phát tâm lợi ích an lạc, 
quyết chẳng khuynh động; do vì tâm này nên ở trong chúng đại hữu 
tình, nhất định được làm thượng thủ. 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nảo gọi là 
tâm lợi ích an lạc của đại Bồ-tát? 

Phật bảo: Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát sanh tâm thế này: Ta phải 
cùng tận đời vị lai, đối với tất cả hữu tình, làm chỗ nương, làm chiếc 
cầu, làm con thuyên, làm bờ bến, làm hải đảo, cứu giúp, che chở họ, 
thường chăng xa lia, thì này Thiện Hiện, như vậy, gọi là tâm lợi ích an 
lạc của đại Bồ-tát. 

Nếu đại Bồ-tát, lấy vô sở đắc làm phương tiện, an trú trong tâm 
nảy, cũng chắng tự ỷ lại mà sanh kiêu căn, thì ở trong chúng đại hữu 
tình, nhất định được làm thượng thủ. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Vì đại Bồ-tát này, khi tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa, thường hay thích pháp, ưa pháp, vui mừng với pháp, hoan 
hỷ với pháp. Do vì duyên này nên ở trong chúng đại hữu tình nhất 
định được làm thượng thủ. 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Những pháp nào 
và vì sao đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, thường đối với 
pháp ấy, ưa thích, vui mừng, hoan hỷ? 

Phật bảo: Thiện Hiện! Cái mà gọi là pháp, đó là tất cả hữu tình 
và pháp sắc, phi sắc, đều không có tự tánh và chẳng thể năm bắt được, 
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thật tướng chẳng hoại, đó gọi là pháp. Nói là thích pháp, nghĩa là đối 
với pháp ây, khởi lên sự ham muôn mong mỏi, tìm câu; nói là ưa 
pháp, nghĩa là đối với pháp ấy, khen ngợi công đức; nói là vui mừng 
với pháp, nghĩa là đối với pháp ấy vui mừng, tin tưởng, thọ trì; nói là 
hoan hỷ với pháp, nghĩa là đối với pháp ấy hâm mộ và hết lòng tu tập. 

Thiện Hiện! Như vậy, đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, lẫy vô sở đắc làm phương tiện, thường hay thích pháp, ưa 
pháp, vui mừng với pháp, hoan hỷ với pháp, cũng chẳng tự ý lại mà 
sanh kiêu căn, nên ở trong chúng đại hữu tình, nhất định được làm 
thượng thủ. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Vì đại Bồ-tát này, khi tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa, lây vô sở đắc làm phương tiện, an trú trong cái không nội, 
cái không ngoại, cái không nội ngoại, cái không không, cái không lớn, 
cái không thăng nghĩa, cái không hữu vi, cái không vô vi, cái không 
rốt ráo, cái không không biên giới, cái không tản mạn, cái không 
không đổi khác, cái không bổn tánh, cái không tự tướng, cái không 
cộng tướng, cái không tất cả pháp, cái không chẳng thể năm bắt được, 
cái không không tánh, cái không tự tánh, cái không không tánh tự 
tánh, nên được ở trong chúng đại hữu tình và nhất định được làm 
thượng thủ. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Vì đại Bồ-tát này, khi tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa, lây vô sở đắc làm phương tiện, an trú trong bốn tịnh lự, bốn 
vô lượng, bốn định vô sắc, nên được ở trong chúng đại hữu tình và 
nhất định được làm thượng thủ. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Vì đại Bồ-tát này, khi tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa, lấy vô sở đắc làm phương tiện, an trú trong bốn niệm trụ, 
bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chi đẳng giác, 
tám chi thánh đạo, nên được ở trong chúng đại hữu tình và nhất định 
được làm thượng thủ. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Vì đại Bồ-tát này, khi tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa, lấy vô sở đắc làm phương tiện, an trú trong pháp môn giải 
thoát không, vô tướng, vô nguyện, nên được ở trong chúng đại hữu 
tình và nhất định được làm thượng thủ. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Vì đại Bồ-tát này, khi tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa, lây vô sở đắc làm phương tiện, an trú trong bố thí, tịnh giới, 
an nhãn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa, nên được ở trong 
chúng đại hữu tình và nhất định được làm thượng thủ. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Vì đại Bồ-tát này, khi tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa, lây vô sở đắc làm phương tiện, an trú trong năm loại mắt, 


955 


Kinh Đại Bát Nhã Ba La Mật Đa 


sáu phép thần thông, nên được ở trong chúng đại hữu tình và nhất định 
được làm thượng thủ. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Vì đại Bồ-tát này, khi tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa, lấy vô sở đắc làm phương tiện, an trú trong mười lực của 
Phật, bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại 
hỷ, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, 
trí nhất thiết tướng, nên được ở trong chúng đại hữu tình và nhất định 
được làm thượng thủ. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Vì đại Bồ-tát này, khi tu hành Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa, lấy vô sở đắc làm phương tiện, an trú trong Tam-ma-địa 
Kim-cang-dụ, cho đến lấy vô sở đắc làm phương tiện, an trú trong 
Tam-ma-địa vô trước, vô vi, vô nhiễm, giải thoát như hư không, nên 
được ở trong chúng đại hữu tình và nhất định được làm thượng thủ. 

Thiện Hiện! Vì các nhân duyên như vậy, nên đại Bồ-tát này, ở 
trong chúng đại hữu tình, nhất định được làm thượng thủ. Thiện Hiện! 
Vì vậy, Bồ-tát lại còn gọi là Ma-ha-tát. 

Lúc bấy giờ, cụ thọ Xá Lợi Tử bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Con 
cũng muốn nói, do nghĩa này nên Bỏ-tát còn gọi là Ma-ha-tát. 

Phật bảo: Xá Lợi Tử! Tùy ý ông, cứ nói. 

Xá Lợi Tử bạch: Bạch Thế Tôn! Do các Bồ-tát thường vì hữu 
tình, lây vô sở đắc làm phương tiện, nói pháp dứt trừ kiến chấp về ngã, 
kiến chấp hữu tình, kiến chấp dòng sinh mạng, kiến chấp sự sanh, kiến 
chấp sự dưỡng, kiến chấp sự trưởng thành, kiến chấp chủ thể luân hồi, 
kiến chấp người do người sanh, kiến chấp ngã tối thăng, kiến chấp khả 
năng làm việc, kiến chấp khả năng khiến người làm việc, kiến chấp 
khả năng tạo nghiệp, kiến chấp khả năng khiến người tạo nghiệp, kiến 
chấp tự thọ quả báo, kiến chấp khiến người thọ quả báo, kiến chấp cái 
biết, kiến chấp cái thấy, nên Bồ-tát này, còn gọi là Ma-ha-tát. 

Bạch Thế Tôn! Do các Bồ-tát, thường vì hữu tình, lẫy vô sở đắc 
làm phương tiện, nói pháp dứt trừ thường kiến, đoạn kiến, nên Bồ-tát 
này, còn gọi là Ma-ha-tát. 

Bạch Thế Tôn! Do các Bồ-tát, thường vì hữu tình, lẫy vô sở đắc 
làm phương tiện, nói pháp đoạn trừ hữu kiến, vô kiến, nên Bồ-tát này, 
còn gọi là Ma-ha-tát. 

Bạch Thế Tôn! Do các Bồ-tát, thường vì hữu tình, lẫy vô sở đắc 
làm phương tiện, nói pháp đoạn trừ kiến chấp uân, kiến chấp xứ, kiến 
chấp giới, kiến chấp đế, kiến chấp duyên khởi, nên Bồ-tát này, còn gọi 
là Ma-ha-tát. 
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Bạch Thế Tôn! Do các Bỏ-tát, thường vì hữu tỉnh, lây vô sở đắc 
làm phương tiện, nói pháp đoạn trừ kiến chấp bốn tịnh lự, kiến chấp 
bốn vô lượng, kiến chấp bốn định vô sắc, nên Bồ-tát này, còn gọi là 
Ma-ha-tát. 

Bạch Thế Tôn! Do các Bồ-tát, thường vì hữu tình, lấy vô sở đắc 
làm phương tiện, nói pháp đoạn trừ kiến chấp bốn niệm trụ, kiến chấp 
bốn chánh đoạn, kiến chấp bốn thần túc, kiến chấp năm căn, kiến chấp 
năm lực, kiến chấp bảy chi đắng giác, kiến chấp tám chi thánh đạo, 
nên Bồ-tát này, còn gọi là Ma-ha-tát. 

Bạch Thế Tôn! Do các Bỏ-tát, thường vì hữu tỉnh, lây vô sở đắc 
làm phương tiện, nói pháp đoạn trừ kiến chấp ba pháp môn giải thoát, 
kiến chấp sáu pháp đáo bỉ ngạn, nên Bồ-tát này, còn gọi là Ma-ha-tát. 

Bạch Thế Tôn! Do các Bồ-tát, thường vì hữu tình, lẫy vô sở đắc 
làm phương tiện, nói pháp đoạn trừ kiến chấp năm loại mắt, kiến chấp 
sáu phép thân thông, nên Bồ-tát này, còn gọi là Ma-ha-tát. 

Bạch Thế Tôn! Do các Bồ-tát, thường vì hữu tình, lấy vô sở đắc 
làm phương tiện, nói pháp đoạn trừ kiến chấp mười lực của Phật, kiến 
chấp bón điều không sợ, kiến chấp bốn sự hiểu biết thông suốt, kiến 
chấp đại từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, kiến chấp mười tám pháp Phật bất 
cộng, kiến chấp trí nhất thiết, kiến chấp trí đạo tướng, kiến chấp trí 
nhất thiết tướng, nên Bồ-tát này, còn gọi là Ma-ha-tát. 

Bạch Thế Tôn! Do các Bồ-tát, thường vì hữu tình, lây vô sở đắc 
làm phương tiện, nói pháp đoạn trừ kiến chấp thành thục hữu tình, 
kiến chấp nghiêm tịnh cõi Phật, kiến chấp Bồ-tát, kiến chấp Phật- đà, 
kiến chấp Chuyên pháp luân, nên Bồ-tát này, còn gọi là Ma-ha-tát. 

Bạch Thế Tôn! Nói tóm lại, do các Bồ-tát, thường vì hữu tỉnh, 
lây vô sở đắc làm phương tiện, nói pháp đoạn trừ tất cả kiến chấp, nên 
Bồ-tát này, còn gọi là Ma-ha-tát. 

Khi ấy, cụ thọ Thiện Hiện hỏi Xá Lợi Tử: Nếu đại Bồ-tát 
thường vì hữu tỉnh, lây vô sở đắc làm phương tiện, nói pháp đoạn trừ 
các kiến chấp, thì do duyên gì mà đại Bồ-tát tự CÓ SỞ đắc làm phương 
tiện, khởi lên kiến chấp về sắc, kiến chấp về thọ, tưởng, hành, thức; 
khởi lên kiến chấp về nhãn xứ, kiến chấp nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ; 
khởi lên kiến chấp sắc xứ, kiến chấp thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ; 
khởi lên kiến chấp về nhãn giới, sắc giới, nhãn thức giới và nhãn xúc 
cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra; khởi lên kiến chấp nhĩ 
giới, kiến chấp thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc cùng các thọ do 
nhĩ xúc làm duyên sanh ra; khởi lên kiến chấp về tỷ giới, kiến chấp 
hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên 
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sanh ra; khởi lên kiến chấp thiệt giới, kiến chấp vị giới, thiệt thức giới 
và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra; khởi lên kiến 
chấp thân giới, kiến chấp xúc giới, thân thức giới và thân xúc cùng các 
thọ do thân xúc làm duyên sanh ra; khởi lên kiến chấp ý giới, kiến 
chấp pháp giới, ý thức giới và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm duyên 
sanh ra; khởi lên kiến chấp địa giới, kiến chấp thủy, hỏa, phong, 
không, thức giới; khởi lên kiến chấp Thánh để khỏ, kiến chấp Thánh 
đề tập, diệt, đạo; khởi lên kiến chấp vô minh, kiến chấp hành, thức, 
danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khổ, ưu, 
não; khởi lên kiến chấp bốn tịnh lự, kiến chấp bốn vô lượng, bốn định 
vô sắc; khởi lên kiến chấp bốn niệm trụ, kiến chấp bốn chánh đoạn, 
bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chi đẳng giác, tám chi thánh đạo; 
khởi lên kiến chấp pháp môn giải thoát không, kiến chấp pháp môn 
giải thoát vô tướng, vô nguyện; khởi lên kiến chấp bố thí Ba-la-mật- 
đa, kiến chấp tịnh giới, an nhẫn, tinh tắn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật- 
đa; khởi lên kiến chấp năm loại mắt, kiến chấp sáu phép thần thông: 
khởi lên kiến chấp mười lực của Phật, kiến chấp bốn điều không sợ, 
bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hý, đại xả, mười tám 
pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng; 
khởi lên kiến chấp thành thục hữu tình, kiến chấp nghiêm tịnh cõi 
Phật, kiến chấp Bồ-tát, kiến chấp Phật-đà, kiến chấp Chuyển pháp 
luân? 

Cụ thọ Xá Lợi Tử trả lời Thiện Hiện: Nếu đại Bồ-tát, khi tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, không có phương tiện thiện xảo, lẫy cái có 
sở đắc làm phương tiện, thì liền khởi lên kiến chấp sắc, kiến chấp thọ, 
tưởng, hành, thức, cho đến khởi lên kiến chấp Phật-đà, kiến chấp 
Chuyên pháp luân; đại Bồ-tát này chẳng thường vì hữu tình, lấy vô sở 
đắc làm phương tiện nói pháp đoạn trừ các kiến chấp. 

Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, có phương 
tiện thiện xảo, thường vì hữu tình, lấy vô sở đắc làm phương tiện, nói 
pháp đoạn trừ các kiến chấp, thì đại Bồ-tát này, chăng khởi lên kiến 
chấp sắc, kiến chấp thọ, tưởng, hành, thức cho đến chăng khởi lên 
kiến chấp Phật-đà, kiến chấp Chuyển pháp luân. 

Lúc bấy giờ, cụ thọ Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Con 
cũng muốn nói, do vì nghĩa này, nên Bồ-tát còn gọi là Ma-ha-tát. 

Phật bảo: Thiện Hiện! Tùy ý ông, cứ nói. 

Thiện Hiện bạch: Bạch Thế Tôn! Do các Bồ-tát, vì trí nhất thiết 
trí mà phát tâm Bồ-đề, tâm vô thượng, tâm chẳng gắn bó với tất cả 
Thanh-văn, Độc-giác, nên đối với các tâm như vậy, cũng chăng thủ 
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trước. Vì sao? Bạch Thế Tôn! Vì tâm của trí nhất thiết trí ấy là chơn 
vô lậu, chẳng đọa tam giới, cầu tâm trí nhất thiết trí, cũng là vô lậu, 
chăng đọa tam giới; đối với tâm như vậy, chẳng nên thủ trước, nên 
Bồ-tát này, cũng còn gọi là Ma-ha-tát. 

Khi â ây, Xã Lợi Tử hỏi Thiện Hiện: Thế nảo là tâm vô thượng, 
tâm chẳng gắn bó với tất cả Thanh-văn, Độc-giác của đại Bồ-tát? 

Thiện Hiện đáp: Các đại Bồ-tát, từ sơ phát tâm chăng thấy các 
pháp có sanh, có diệt, có giảm, có tăng, có lai, có khứ, có nhiễm, có 
tịnh. Xá Lợi Tử! Nếu chăng thấy các pháp có sanh, có diệt, có giảm, 
có tăng, có lai, có khứ, có nhiễm, có tịnh, cũng chẳng thấy có tâm 
Thanh-văn, tâm Độc-giác, tâm Bồ-tát, tâm Như Lai, thì này Xá Lợi 
Tử, đó là tâm vô thượng, tâm chăng gắn bó với Thanh-văn, Độc-giác 
của đại Bồ-tát. Các đại Bồ-tát đối với tâm như vậy cũng chẳng thủ 
trước. 

Khi ấy, Xá Lợi Tử hỏi Thiện Hiện: Nếu ai đối với tâm như vậy 
mà chẳng nên thủ trước, thì đối với tất cả tâm của phảm phu ngu Si, 
Thanh-văn, Độc-giác v.v... cũng chăng nên thủ trước, và đối với tâm 
của sắc, giải nên thủ trước, đối với tâm của thọ, tưởng, hành, thức, 
cũng chăng nên thủ trước; đối với tâm của nhãn xứ, chăng nên thủ 
trước, đối với tâm của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, cũng chăng nên thủ 
trước; đối với tâm của sắc xứ, chăng nên thủ trước, đối với tâm của 
thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, cũng chẳng nên thủ trước; đối với tâm 
của nhãn giới, chăng nên thủ trước, đối với tâm của sắc giới, nhãn 
thức giới và nhãn xúc cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra, 
cũng chăng nên thủ trước; đối với tâm của nhĩ giới, chăng nên thủ 
trước, đối với tâm của thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc cùng các 
thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, cũng chẳng nên thủ trước; đối với 
tâm của tỷ giới, chăng nên thủ trước, đối với tâm của hương giới, tỷ 
thức giới và tỷ xúc cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, cũng 
chăng nên thủ trước; đối với tâm của thiệt giới, chắng nên thủ trước, 
đối với tâm của vị giới, thiệt thức giới và thiệt xúc cùng các thọ do 
thiệt xúc làm duyên sanh ra, cũng chẳng nên thủ trước; đối với tâm 
của thân giới, chăng nên thủ trước, đối với tâm của xúc giới, thân thức 
giới và thân xúc cùng các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra, cũng 
chăng nên thủ trước; đối với tâm của ý giới, chẳng nên thủ trước, đối 
với tâm của pháp giới, ý thức giới và ý xúc củng các thọ do ý xúc làm 
duyên sanh ra, cũng chăng nên thủ trước; đối với tâm của địa giới, 
chăng nên thủ trước, đối với tâm của thủy, hỏa, phong, không, thức 
giới, cũng chăng nên thủ trước; đối với tâm của Thánh đế khổ, chăng 
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nên thủ trước, đối với tâm của Thánh đế tập, diệt, đạo, cũng chăng nên 
thủ trước; đối với tâm của vô minh, chẳng nên thủ trước, đối với tâm 
của hành, thức, danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, 
sầu, than, khổ, ưu, não, cũng chẳng nên thủ trước; đối với tâm của bốn 
tịnh lự, chắng nên thủ trước, đối với tâm của bốn vô lượng, bốn định 
vô sắc, cũng chẳng nên thủ trước; đối với tâm của bốn niệm trụ, chẳng 
nên thủ trước, đối với tâm của bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, 
năm lực, bảy chi đăng giác, tám chi thánh đạo, cũng chăng nên thủ 
trước; đối với tâm của pháp môn giải thoát không, chắng nên thủ 
trước, đối với tâm của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, cũng 
chăng nên thủ trước; đối với tâm của bố thí Ba-la- mật-đa, chăng nên 
thủ trước, đối với tâm của tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã 
Ba-la-mật-đa, cũng chăng nên thủ trước; đối với tâm của năm loại 
mắt, chăng nên thủ trước, đối với tâm của sáu phép thần thông, cũng 
chăng nên thủ trước; đối với tâm của mười lực của Phật, chẳng nên 
thủ trước, đối với tâm của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông 
suốt, đại từ, đại bi, đại hý, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, trí 
nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, cũng chăng nên thủ trước. 
Vì sao? Vì các tâm như vậy đều không có tánh của tâm, phải không? 
Thiện Hiện đáp: Đúng vậy! Đúng vậy! Đúng như Ngài nói. 
Khi ấy, Xá Lợi Tử hỏi Thiện Hiện: Nếu tất cả tâm vì không có 
tánh của tâm, chăng nên thủ trước, thì sắc vì không có tánh của sắc, 
chăng nên thủ trước, thọ, tưởng, hành, thức vì không có tánh của thọ, 
tưởng, hành, thức, cũng chẳng nên thủ trước; nhãn xứ, vì không có 
tánh của nhãn xứ, chăng nên thủ trước, nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, vì 
không có tánh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, cũng chăng nên thủ trước; 
sắc xứ, vì không có tánh của sắc xứ, chăng nên thủ trước, thanh, 
hương, vị, xúc, pháp xứ, vì không có tánh của thanh, hương, vị, xúc, 
pháp xứ, cũng chẳng nên thủ trước; nhãn giới, vì không có tánh của 
nhãn giới, chăng nên thủ trước, sắc giới, nhãn thức giới và nhãn xúc 
cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra, vì không có tánh của sắc 
giới cho đến các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra, cũng chăng nên 
thủ trước; nhĩ giới, vì không có tánh của nhĩ giới, chẳng nên thủ trước, 
thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên 
sanh ra, vì không có tánh của thanh giới cho đến các thọ do nhĩ xúc 
làm duyên sanh ra, cũng chẳng nên thủ trước; tỷ giới, vì không có tánh 
của tỷ giới, chăng nên thủ trước, hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc 
cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, vì không có tánh của hương 
giới cho đến các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, cũng chắng nên thủ 
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trước; thiệt giới, vì không có tánh của thiệt giới, chẳng nên thủ trước, 
VỊ giới, thiệt giới và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên 
sanh ra, vì không có tánh của vị giới cho đến các thọ do thiệt xúc làm 
duyên sanh ra, cũng chẳng nên thủ trước; thân giới, vì không có tánh 
của thân giới, chẳng nên thủ trước, xúc giới, thân thức giới và thân 
xúc cùng các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra, vì không có tánh của 
xúc giới cho đến các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra, cũng chẳng 
nên thủ trước; ý giới, vì không có tánh của ý giới, chăng nên thủ 
trước, pháp giới, ý thức giới và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm duyên 
sanh ra, vì không có tánh của pháp giới cho đến các thọ do ý xúc làm 
duyên sanh ra, cũng chăng nên thủ trước; địa giới, vì không có tánh 
của địa giới, chăng nên thủ trước, thủy, hỏa, phong, không, thức giới, 
vì không có tánh của thủy, hỏa, phong, không, thức giới, cũng chẳng 
nên thủ trước; Thánh đế khổ, vì không có tánh của Thánh để khổ, 
chăng nên thủ trước, Thánh để tập, diệt, đạo, vì không có tánh của 
Thánh để tập. diệt, đạo, cũng chăng nên thủ trước; vô minh, vì không 
có tánh của vô minh, chẳng nên thủ trước, hành, thức, danh sắc, lục 
xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, vì 
không có tánh của hành cho đến lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, cũng 
chăng nên thủ trước; bốn tịnh lự, vì không có tánh của bốn tịnh lự, 
chăng nên thủ trước, bốn vô lượng, bốn định vô sắc, vì không có tánh 
của bốn vô lượng, bốn định vô sắc, cũng chăng nên thủ trước; bốn 
niệm trụ, vì không có tánh của bốn niệm trụ, chăng nên thủ trước, bốn 
chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chị đẳng giác, tắm 
chi thánh đạo, vì không có tánh của bốn chánh đoạn cho đến tám chi 
thánh đạo, cũng chẳng nên thủ trước; pháp môn giải thoát không, vì 
không có tánh của pháp môn giải thoát không, chẳng nên thủ trước, 
pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, vì không có tánh của pháp 
môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, cũng chắng nên thủ trước; bồ thí 
Ba-la-mật-đa, vì không có tánh của bồ thí Ba-la-mật-đa, chăng nên thủ 
trước, tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa, vì 
không có tánh của tịnh giới cho đến Bát-nhã Ba-la-mật-đa, cũng 
chăng nên thủ trước; năm loại mắt, vì không có tánh của năm loại mắt, 
chăng nên thủ trước, sáu phép thần thông, vì không có tánh của sáu 
phép thần thông, cũng chăng nên thủ trước; mười lực của Phật, vì 
không có tánh của mười lực của Phật, chẳng nên thủ trước, bốn điều 
không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, 
mười tám pháp Phật bắt cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết 
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tướng, vì không có tánh của bốn điều không sợ cho đến trí nhất thiết 
tướng, cũng chăng nên thủ trước, phải không? 

Thiện Hiện đáp: Đúng vậy! Đúng vậy! Đúng như Ngài đã nói. 

Xá Lợi Tử hỏi Thiện Hiện: Nếu tâm của trí nhất thiết trí là chơn 
vô lậu, chăng đọa tam giới, thì tất cả tâm của phàm phu ngu si, Thanh- 
văn, Độc-giác v.v... cũng phải là chơn vô lậu chắng đọa tam giới. Vì 
sao? Vì các tâm như vậy bản tánh cũng là không. Vì sao? Vì bản tánh 
của pháp không là chơn vô lậu, chẳng đọa tam giới, phải không? 

Thiện Hiện đáp: Đúng vậy! Đúng vậy! Đúng như Ngài đã nói. 

Xá Lợi Tử hỏi: Sắc cũng phải là chơn vô lậu, chẳng đọa tam 
giới; thọ, tưởng, hành, thức, cũng phải là chơn vô lậu, chăng đọa tam 
giới. Vì sao? Vì sắc, thọ, tưởng, hành, thức, bản tánh đều không. Vì 
sao? Vì bản tánh của pháp không là chơn vô lậu, chăng đọa tam giới, 
phải không? 

Thiện Hiện đáp: Đúng vậy! Đúng vậy! Đúng như Ngài đã nói. 

Xá Lợi Tử hỏi: Nhãn xứ cũng phải là chơn vô lậu, chẳắng đọa 
tam giới; nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, cũng phải là chơn vô lậu, chăng đọa 
tam giới. Vì sao? Vì nhãn, nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, bản tánh đều 
không. Vì sao? Vì bản tánh của pháp không là chơn vô lậu, chăng đọa 
tam giới, phải không? 

Thiện Hiện đáp: Đúng vậy! Đúng vậy! Đúng như Ngài đã nói. 

Xá Lợi Tử hỏi: Sắc xứ cũng phải là chơn vô lậu, chăng đọa tam 
giới; thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, cũng phải là chơn vô lậu, chắng 
đọa tam giới. Vì sao? Vì sắc, thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, bản tánh 
đều không. Vì sao? Vì bản tánh của pháp không là chơn vô lậu, chăng 
đọa tam giới, phải không? 

Thiện Hiện đáp: Đúng vậy! Đúng vậy! Đúng như Ngài đã nói. 

Xá Lợi Tử hỏi: Nhãn giới cũng phải là chơn vô lậu, chằng đọa 
tam giới; sắc giới, nhãn thức giới và nhãn xúc cùng các thọ do nhãn 
xúc làm duyên sanh ra, cũng phải là chơn vô lậu, chăng đọa tam giới. 
Vì sao? Vì nhãn giới cho đến các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra, 
bản tánh đều không. Vì sao? Vì bản tánh của pháp không là chơn vô 
lậu, chẳng đọa tam giới, phải không? 

Thiện Hiện đáp: Đúng vậy! Đúng vậy! Đúng như Ngài đã nói. 

Xá Lợi Tử hỏi: Nhĩ giới cũng phải là chơn vô lậu, chăng đọa 
tam giới; thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ xúc 
làm duyên sanh ra, cũng phải là chơn vô lậu, chắng đọa tam giới. Vì 
sao? Vì nhĩ giới cho đến các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, bản 
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tánh đều không. Vì sao? Vì bản tánh của pháp không là chơn vô lậu, 
chăng đọa tam giới, phải không? 

Thiện Hiện đáp: Đúng vậy! Đúng vậy! Đúng như Ngài đã nói. 

Xá Lợi Tử hỏi: Tỷ giới cũng phải là chơn vô lậu, chẳng đọa tam 
giới; hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc cùng các thọ do tỷ xúc làm 
duyên sanh ra, cũng phải là chơn vô lậu, chắng đọa tam giới. Vì sao? 
Vì tỷ giới cho đến các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, bản tánh đều 
không. Vì sao? Vì bản tánh của pháp không là chơn vô lậu, chăng đọa 
tam giới, phải không? 

Thiện Hiện đáp: Đúng vậy! Đúng vậy! Đúng như Ngài đã nói. 

Xá Lợi Tử hỏi: Thiệt giới cũng phải là chơn vô lậu, chẳng đọa 
tam giới; vị giới, thiệt thức giới và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt xúc 
làm duyên sanh ra, cũng phải là chơn vô lậu, chăng đọa tam giới. Vì 
sao? Vì thiệt giới cho đến các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, bản 
tánh đều không. Vì sao? Vì bản tánh của pháp không là chơn vô lậu, 
chăng đọa tam giới, phải không? 

Thiện Hiện đáp: Đúng vậy! Đúng vậy! Đúng như Ngài đã nói. 

Xá Lợi Tử hỏi: Thân giới cũng phải là chơn vô lậu, chẳng đọa 
tam giới; xúc giới, thân thức giới và thân xúc cùng các thọ do thân xúc 
làm duyên sanh ra, cũng phải là chơn vô lậu, chăng đọa tam giới. Vì 
sao? Vì thân giới cho đến các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra, bản 
tánh đều không. Vì sao? Vì bản tánh của pháp không là chơn vô lậu, 
chăng đọa tam giới, phải không? 

Thiện Hiện đáp: Đúng vậy! Đúng vậy! Đúng như Ngài đã nói. 

Xá Lợi Tử hỏi: Ý giới cũng phải là chơn vô lậu, chăng đọa tam 
giới; pháp giới, ý thức giới và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm duyên 
sanh ra, cũng phải là chơn vô lậu, chăng đọa tam giới. Vì sao? Vì ý 
giới cho đến các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, bản tánh đều không. 
Vì sao? Vì bản tánh của pháp không là chơn vô lậu, chăng đọa tam 
giới, phải không? 

Thiện Hiện đáp: Đúng vậy! Đúng vậy! Đúng như Ngài đã nói. 

Xá Lợi Tử hỏi: Địa giới cũng phải là chơn vô lậu, chăng đọa 
tam giới; thủy, hỏa, phong, không, thức giới, cũng phải là chơn vô lậu, 
chăng đọa tam giới. Vì sao? Vì địa thủy, hỏa, phong, không, thức giới, 
bản tánh đều không. Vì sao? Vì bản tánh của pháp không là chơn vô 
lậu, chẳng đọa tam giới, phải không? 

Thiện Hiện đáp: Đúng vậy! Đúng vậy! Đúng như Ngài đã nói. 

Xá Lợi Tử hỏi: Thánh để khổ cũng phải là chơn vô lậu, chẳng 
đọa tam giới; Thánh đề tập, diệt, đạo, cũng phải là chơn vô lậu, chăng 
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đọa tam giới. Vì sao? Vì Thánh đề khổ tập, diệt, đạo, bản tánh đều 
không. Vì sao? Vì bản tánh của pháp không là chơn vô lậu, chăng đọa 
tam giới, phải không? 

Thiện Hiện đáp: Đúng vậy! Đúng vậy! Đúng như Ngài đã nói. 

Xá Lợi Tử hỏi: Vô minh cũng phải là chơn vô lậu, chẳng đọa 
tam giới; hành, thức, danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão 
tử, sầu, than, khổ, ưu, não, cũng phải là chơn vô lậu, chăng đọa tam 
giới. Vì sao? Vì vô minh cho đến lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, bản 
tánh đều không. Vì sao? Vì bản tánh của pháp không là chơn vô lậu, 
chăng đọa tam giới, phải không? 

Thiện Hiện đáp: Đúng vậy! Đúng vậy! Đúng như Ngài đã nói. 

Xá Lợi Tử hỏi: Bốn tịnh lự, cũng phải là chơn vô lậu, chẳng đọa 
tam gIới; bốn vô lượng, bốn định vô sắc, cũng phải là chơn vô lậu, 
chăng đọa tam giới. Vì sao? Vì bốn tịnh lự, bốn vô lượng, bốn định vô 
sắc, bản tánh đêu không. Vì sao? Vì bản tánh của pháp không là chơn 
vô lậu, chăng đọa tam giới, phải không? 

Thiện Hiện đáp: Đúng vậy! Đúng vậy! Đúng như Ngài đã nói. 

Xá Lợi Tử hỏi: Bốn niệm trụ cũng phải là chơn vô lậu, chăng 
đọa tam giới; bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chì 
đăng giác, tảm chi thánh đạo, cũng phải là chơn vô lậu, chăng đọa tam 
giới. Vì sao? Vì bốn niệm trụ cho đến tám chỉ thánh đạo, bản tánh đều 
không. Vì sao? Vì bản tánh của pháp không là chơn vô lậu, chăng đọa 
tam giới, phải không? 

Thiện Hiện đáp: Đúng vậy! Đúng vậy! Đúng như Ngài đã nói. 

Xã Lợi Tử hỏi: Pháp môn giải thoát không, cũng phải là chơn 
vô lậu, chẳng đọa tam giới; pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, 
cũng phải là chơn vô lậu, chăng đọa tam giới. Vì sao? Vì pháp môn 
giải thoát không, vô tướng, vô nguyện, bản tánh đều không. Vì sao? 
Vì bản tánh của pháp không là chơn vô lậu, chẳng đọa tam giới, phải 
không? 

Thiện Hiện đáp: Đúng vậy! Đúng vậy! Đúng như Ngài đã nói. 

Xá Lợi Tử hỏi: bố thí Ba-la-mật-đa, cũng phải là chơn vô lậu, 
chăng đọa tam giới; tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la- 
mật-đa, cũng phải là chơn vô lậu, chẳng đọa tam giới. Vì sao? Vì bố 
thí Ba-la-mật-đa cho đến Bát-nhã-ba-la-mật-đa, bản tánh đều không. 
Vì sao? Vì bản tánh của pháp không là chơn vô lậu, chăng đọa tam 
giới, phải không? 

Thiện Hiện đáp: Đúng vậy! Đúng vậy! Đúng như Ngài đã nói. 
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Xá Lợi Tử hỏi: Năm loại mắt cũng phải là chơn vô lậu, chẳng 
đọa tam giới; sáu phép thần thông, cũng phải là chơn vô lậu, chẳng 
đọa tam giới. Vì sao? Vì năm loại mắt, sáu phép thần thông, bản tánh 
đều không. Vì sao? Vì bản tánh của pháp không là chơn vô lậu, chăng 
đọa tam giới, phải không? 

Thiện Hiện đáp: Đúng vậy! Đúng vậy! Đúng như Ngài đã nói. 

Xá Lợi Tử hỏi: Mười lực của Phật, cũng phải là chơn vô lậu, 
chăng đọa tam giới; bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, 
đại từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, trí nhất 
thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, cũng phải là chơn vô lậu, 
chăng đọa tam giới. Vì sao? Vì mười lực của Phật cho đến trí nhất 
thiết tướng, bản tánh đều không. Vì sao? Vì bản tánh của pháp không 
là chơn vô lậu, chẳng đọa tam giới, phải không? 

Thiện Hiện đáp: Đúng vậy! Đúng vậy! Đúng như Ngài đã nói. 

Khi ấy Xá Lợi Tử hỏi Thiện Hiện: Nếu vì các pháp tâm, sắc ... 
không có các tánh của tâm sắc, đều chăng nên thủ trước, thì tất cả 
pháp đều phải bình đẳng, không có sai biệt, phải không? 

Thiện Hiện đáp: Đúng vậy! Đúng vậy! Đúng như Ngài đã nói. 

Xá Lợi Tử hỏi: Nếu tất cả pháp nhất định không có sự sai biệt, 
thì tại sao Như Lai nói các pháp tâm, sắc ... có các thứ sai biệt? 

Thiện Hiện đáp: Đó chính là Như Lai tùy thế tục mà nói có các 
thứ sai biệt, chẳng phải do thật nghĩa. 

Khi ấy Xá Lợi Tử hỏi Thiện Hiện: Nếu tất cả các pháp tâm, sắc 
... của phảm phu ngu si, Thanh-văn, Độc-giác, Bồ-tát, Như Lai, bản 
tánh đều không, là chơn vô lậu, chẳng đọa tam giới, thì bậc thánh, 
phảm phu và trí nhất thiết cùng với chăng phải trí nhất thiết, đều phải 
bình đẳng, không có sai biệt, phải không? 

Thiện Hiện đáp: Đúng vậy! Đúng vậy! Đúng như Ngài đã nói. 

Xá Lợi Tử hỏi: Nếu các phàm, thánh nhất định không có sự sai 
biệt, thì tại sao Như Lai nói các phàm, thánh có các thứ sai biệt? 

Thiện Hiện đáp: Đây cũng là do Như Lai tùy theo thế tục nói có 
các thứ sai biệt này, chăng phải là do thật nghĩa. 

Này Xá Lợi Tử! Như vậy, đại Bồ-tát khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, vì lấy vô sở đắc làm phương tiện, nên đối với sự phát tâm Bồ- 
đề, tâm vô thượng, tâm chẳng gắn bó với tất cả Thanh-văn, Độc-giác, 
chăng ý lại, chẳng đắm trước; đối với tất cả pháp cũng không chấp 
thủ. Do vì nghĩa này mà gọi là Ma-ha-tát. 

Lúc bấy giờ, cụ thọ Mãn Từ Tử bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Con 
cũng muốn nói, do nghĩa này mà Bồ-tát còn gọi là Ma-ha-tát? 
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Phật bảo: Mãn Từ Tử! Tùy ý ông, cứ nói. 

Mãn Từ Tử bạch: Bạch Thế Tôn! Do các Bồ-tát, vì muốn lợi lạc 
tất cả hữu tình, mặc áo giáp đại công đức, phát tâm hướng đến Đại- 
thừa, y cứ Đại-thừa, nên còn gọi là Ma-ha-tát. 

Khi ấy, Xá Lợi Tử hỏi Mãn Từ Tử: Vì sao đại Bồ-tát, muốn lợi 
lạc tất cả hữu tình mà mặc áo giáp đại công đức? 

Mãn Từ Tử đáp: Xá Lợi Tử! Đại Bỏ-tát tu hạnh Bồ-đề chẳng vì 
một số ít hữu tình được lợi lạc mà vì tất cả hữu tình được lợi lạc, nên 
tu hạnh Bồ-đề. Xá Lợi Tử! Như vậy gọi là đại Bồ-tát vì muốn lợi lạc 
tất cả hữu tình mà mặc áo giáp đại công đức. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát, khi an trú bố thí Ba-la-mật-đa, 
khi tu hành bồ thí Ba-la-mật-đa, chẳng vì một số ít hữu tình được lợi 
lạc, mà chính là vì tất cả hữu tình được lợi lạc, nên tu bố thí Ba-la- 
mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát, khi an trú tịnh giới Ba-la-mật-đa, khi tu 
hành tịnh giới Ba-la-mật-đa, chăng vì một số ít hữu tình được lợi lạc, 
mà chính là vì tất cả hữu tình được lợi lạc, nên tu tịnh giới Ba-la-mật- 
đa. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát, khi an trú an nhẫn Ba-la-mật-đa, khi tu 
hành an nhẫn Ba-la-mật-đa, chẳng vì một số ít hữu tình được lợi lạc, 
mà chính là vì tất cả hữu tình được lợi lạc, nên tu an nhẫn Ba-la-mật- 
đa. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát, khi an trú tinh tấn Ba-la-mật-đa, khi tu 
hành tinh tấn Ba-la-mật-đa, chăng vì một số ít hữu tình được lợi lạc, 
mà chính là vì tất cả hữu tình được lợi lạc, nên tu hành tinh tấn Ba-la- 
mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát, khi an trú tịnh lự Ba-la-mật-đa, khi tu 
hành tịnh lự Ba-la-mật-đa, chẳng vì một số ít hữu tình được lợi lạc, mà 
chính là vì tất cả hữu tình được lợi lạc, nên tu hành tịnh lự Ba-la-mật- 
đa. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát, khi an trú Bát-nhã-ba-la-mật-đa, khi tu 
hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng vì một số ít hữu tình được lợi lạc, 
mà chính là vì tất cả hữu tình được lợi lạc, nên tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Như vậy gọi là đại Bồ-tát, vì muốn lợi lạc tất cả hữu 
tình, nên mặc áo giáp đại công đức. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát mặc áo giáp đại công đức, lợi 
lạc hữu tình, chăng bị hạn cuộc, nghĩa là chăng nghĩ thế này: Ta đã 
giáo hóa được số hữu tình như vậy, khiến chứng đắc Vô-dư-niết-bàn, 
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một số hữu tình như vậy, chăng khiến được chứng đắc. Ta đã giáo hóa 
số hữu tình như vậy, khiến an trú quả vị Giác ngộ cao tột; một số hữu 
tình như vậy, chăng khiến được an trú. Nhưng đại Bồ-tát này, đều 
khiến tất cả hữu tình chứng đắc Vô-dư-niết-bàn và an trú quả vị Giác 
ngộ cao tột, nên mặc áo giáp đại công đức như vậy. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát khởi lên ý nghĩ thế này: Ta nên 
tự viên mãn bố thí Ba-la-mật-đa, cũng giáo hóa cho tất cả hữu tình, 
đối với bố thí Ba-la-mật-đa, tu hành khiến được viên mãn. Ta nên tự 
viên mãn tịnh giới, an nhẫn, tỉnh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa, 
cũng giáo hóa cho tất cả hữu tình, đối với tịnh giới cho đến Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa, tu hành khiến được viên mãn. Ta nên tự an trú trong cái 
không nội, cũng giáo hóa cho tất cả hữu tình, khiến được an trú trong 
cái không nội. Ta nên tự an trú trong cái không ngoại, cái không nội 
ngoại, cái không không, cái không lớn, cái không thắng nghĩa, cái 
không hữu vi, cái không vô vi, cái không rốt ráo, cái không không 
biên giới, cái không tản mạn, cái không không đổi khác, cái không 
bốn tánh, cái không tự tướng, cái không cộng tướng, cái không tất cả 
pháp, cái không chăng thể nắm bắt được, cái không không tánh, cái 
không tự tánh, cái không không tánh tự tánh, cũng giáo hóa cho tất cả 
hữu tình, khiến được an trú trong cái không ngoại cho đến cái không 
không tánh tự tánh. Ta nên tự an trú trong bốn tịnh lự, cũng giáo hóa 
cho tất cả hữu tình, khiến tu hành bốn tịnh lự. Ta nên tự an trú trong 
bốn vô lượng, bốn định vô sắc, cũng giáo hóa cho tất cả hữu tình, 
khiến tu hành bốn vô lượng, bốn định vô sắc. Ta nên tự an trú trong 
bốn niệm trụ, cũng giáo hóa cho tất cả hữu tình, khiến tu hành bốn 
niệm trụ. Ta nên tự an trú trong bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm 
căn, năm lực, bảy chi đăng giác, tám chi thánh đạo, cũng giáo hóa cho 
tất cả hữu tình, khiến tu hành bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ thánh 
đạo. Ta nên tự an trú trong pháp môn giải thoát không, cũng giáo hóa 
cho tất cả hữu tình, khiến tu hành pháp môn giải thoát không. Ta nên 
tự an trú trong pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, cũng giáo 
hóa cho tất cả hữu tình, khiến tu hành pháp môn giải thoát vô tướng, 
vô nguyện. Ta nên tự an trú trong năm loại mắt, cũng giáo hóa cho tất 
cả hữu tình, khiến tu hành năm loại mắt. Ta nên tự an trú trong sáu 
phép thần thông, cũng giáo hóa cho tất cả hữu tình, khiến tu hành sáu 
phép thần thông. Ta nên tự an trú trong mười lực của Phật, cũng giáo 
hóa cho tất cả hữu tình, khiến tu hành mười lực của Phật. Ta nên tự an 
trú trong bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bị, 
đại hý, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, trí đạo 
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tướng, trí nhất thiết tướng, cũng giáo hóa cho tất cả hữu tình, khiến tu 
hành bốn điều không sợ cho đến trí nhất thiết tướng. 

Xá Lợi Tử! Như vậy gọi là đại Bồ-tát, vì muốn lợi lạc tất cả hữu 
tình, nên mặc áo giáp đại công đức. 


Quyến Thứ 47 
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Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành bố thí Ba-la- 
mật-đa, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu bố thí Ba-la-mật-đa, 
lây vô sở đắc mà làm phương tiện, cùng với tất cả hữu tình hồi hướng 
quả vị giác ngộ cao tột, đối với thân mạng v.v... đều không lẫn tiếc. 
Xá Lợi Tử! Như vậy, gọi là đại Bồ-tát, khi tu hành bố thí Ba-la-mật- 
đa, mặc áo giáp đại công đức bồ thí Ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bô-tát, khi tu hành bố thí Ba-la- 
mật-đa, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu bố thí Ba-la-mật-đa, 
lây vô sở đắc làm phương tiện, cùng với tất cả hữu tình đồng hồi 
hướng quả vị giác ngộ cao tột, đối với hạnh bó thí chăng khởi ý nghĩ 
Thanh-văn, Độc-giác. Xá Lợi Tử! Như vậy, gọi là đại Bồ-tát, khi tu 
hành bố thí Ba-la-mật-đa, mặc áo giáp đại công đức tịnh giới Ba-la- 
mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành bố thí Ba-la- 
mật-đa, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu bố thí Ba-la-mật-đa, 
lấy vô sở đắc làm phương tiện, cùng tất cả hữu tình, đồng hồi hướng 
quả vị giác ngộ cao tột, đối với pháp bố thí tin tưởng chịu đựng ưa 
thích, vui vẻ. Xá Lợi Tử! Như vậy, gọi là các đại Bồ-tát, khi tu hành 
bố thí Ba-la-mật-đa, mặc áo giáp đại công đức an nhẫn Ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành bố thí Ba-la- 
mật-đa, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu bố thí Ba-la-mật-đa, 
lấy vô sở đắc làm phương tiện, cùng tất cả hữu tình đồng hồi hướng 
quả vị giác ngộ cao tột, đối với hạnh bồ thí, siêng năng tu hành không 
dừng nghỉ. Xá Lợi Tử! Như vậy, gọi là các đại Bồ-tát, khi tu hành bố 
thí Ba-la-mật-đa, mặc áo giáp đại công đức tinh tấn Ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành bố thí Ba-la- 
mật-đa, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu bố thí Ba-la-mật-đa, 
lấy vô sở đắc làm phương tiện, cùng tất cả hữu tình, đồng hồi hướng 
quả vị giác ngộ cao tột, đôi với hạnh bồ thí, nhất tâm hướng về trí nhất 
thiết trí, chăng xen lẫn ý nghĩ Thanh-văn, Độc-giác. Xá Lợi Tử! Như 
vậy, gọi là các đại Bồ-tát, khi tu hành bố thí Ba-la-mật-đa, mặc áo 
giáp đại công đức tịnh lự Ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bô-tát, khi tu hành bố thí Ba-la- 
mật-đa, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu bố thí Ba-la-mật-đa, 
lấy vô sở đắc làm phương tiện, cùng tất cả hữu tình, đồng hồi hướng 
quả vị giác ngộ cao tột, đối với pháp bố thí, an trú trong tưởng như 
huyễn, như mộng, như ảnh tượng, như tiếng vang, như bóng sáng, như 
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hoa hư không, như ảo thành, như trò biến hóa, không thấy người cho, 
kẻ nhận, vật cho. Xá Lợi Tử! Như vậy, gọi là các đại Bồ-tát, khi tu 
hành bồ thí Ba-la-mật-đa, mặc áo giáp đại công đức Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa. 

Xá Lợi Tử!đại Bồ tát ấy, khi tu hành bồ thí Ba-la-mật-đa, mặc 
áo giáp đại công đức, đầy đủ sáu phép Ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát, lây tâm tương ưng trí nhất thiết trí, 
khi tu hành bồ thí Ba-la-mật-đa, đối với cái tướng của sáu phép Ba-la- 
mật-đa, chắng thủ đắc, chăng đắm trước, thì nên biết đại Bồ-tát ấy đã 
mặc áo giáp đại công đức. Xá Lợi Tử! Như vậy, gọi là đại Bồ-tát, vì 
muốn lợi lạc tất cả hữu tình, nên mặc áo giáp đại công đức. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành tịnh giới Ba-la- 
mật-đa, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu tịnh giới Ba-la-mật- 
đa, lấy vô sở đắc làm phương tiện, cùng tất cả hữu tình, đồng hồi 
hướng quả vị giác ngộ cao tột, vì bảo hộ tịnh giới nên đối với các sở 
hữu, đều không luyến trước. Xá Lợi Tử! Như vậy, gọi là đại Bồ-tát, 
khi tu hành tịnh giới Ba-la-mật-đa, mặc áo giáp đại công đức bố thí 
Ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành tịnh giới Ba-la- 
mật-đa, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu tịnh giới Ba-la-mật- 
đa, lấy vô sở đắc làm phương tiện, cùng tất cả hữu tình, đồng hôi 
hướng quả vị giác ngộ cao tột, đối với hạnh tịnh giới còn chẳng cầu 
đến Thanh-văn, Độc- -piác, huống là địa vị phàm phu! Xá Lợi Tử! Như 
vậy, gọi là các đại Bồ-tát, khi tu hành tịnh giới Ba-la-mật-đa, mặc áo 
giáp đại công đức tịnh giới Ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành tịnh giới Ba-la- 
mật-đa, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu tịnh giới Ba-la-mật- 
đa, lấy vô sở đắc làm phương tiện, cùng tất cả hữu tình, đồng hồi 
hướng quả vị giác ngộ cao tột, đối với pháp tịnh giới tin tưởng, chịu 
đựng ưa thích, vui vẻ. Xá Lợi Tử! Như vậy, gọi là các đại Bồ-tát, khi 
tu hành tịnh giới Ba-la-mật-đa, mặc áo giáp đại công đức an nhẫn Ba- 
la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành tịnh giới Ba-la- 
mật-đa, lấy tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu tịnh giới Ba-la-mật- 
đa, lấy vô sở đắc làm phương tiện, cùng tất cả hữu tình, đồng hồi 
hướng quả vị giác ngộ cao tột, đối với hạnh tịnh giới, siêng năng tu 
hành chắng dừng nghỉ. Xá Lợi Tử! Như vậy, gọi là các đại Bồ-tát, khi 
tu hành tịnh giới Ba-la-mật-đa, mặc áo giáp đại công đức tinh tấn Ba- 
la-mật-đa. 
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Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành tịnh giới Ba-la- 
mật-đa, lấy tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu tịnh giới Ba-la-mật- 
đa, lấy vô sở đắc làm phương tiện, cùng tất cả hữu tình, đồng hồi 
hướng quả vị giác ngộ cao tột, đối với hạnh tịnh giới, chuyên lây đại 
bi làm đầu, với nhị thừa, còn chẳng tác ý xen lẫn, huống là tâm phàm 
phu! Xá Lợi Tử! Như vậy, gọi là đại Bồ-tát, khi tu hành tịnh giới Ba- 
la-mật-đa, mặc áo giáp đại công đức tịnh lự Ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành tịnh giới Ba-la- 
mật-đa, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu tịnh giới Ba-la-mật- 
đa, lấy vô sở đắc làm phương tiện, cùng tất cả hữu tình, đồng hồi 
hướng quả vị giác ngộ cao tột, đối với pháp tịnh giới, an trú trong 
tưởng như huyễn, như mộng, như ảnh tượng, như tiếng vang, như 
bóng sáng, như hoa hư không, như ảo thành, như trò biến hóa, đối với 
tịnh giới, chăng ý lại, chẳng chấp trước, đối với việc ác phá giới, 
chăng nhàm chán, chăng chấp thủ, vì thọ trì cùng hủy phạm, bản tánh 
là không. Xá Lợi Tử! Như vậy, gọi là đại Bồ-tát, khi tu hành tịnh giới 
Ba-la-mật-đa, mặc áo giáp đại công đức Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát như vậy, khi tu hành tịnh giới Ba-la-mật- 
đa, đã mặc áo giáp đại công đức đầy đủ sáu phép Ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bô-tát lấy tâm tương ưng trí nhất thiết trí, 
khi tu hành tịnh giới Ba-la-mật-đa, đối với cái tướng của sáu phép Ba- 
la-mật-đa, chăng thủ đắc, chăng chấp trước, thì nên biết đại Bồ-tát ấy 
đã mặc áo giáp đại công đức. 

Xá Lợi Tử! Như vậy, gọi là đại Bồ-tát, vì muốn lợi lạc tất cả 
hữu tình, nên mặc áo giáp đại công đức. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành an nhẫn Ba-la- 
mật-đa, lấy tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu an nhẫn Ba-la-mật- 
đa, lấy vô sở đắc làm phương tiện, cùng tất cả hữu tình, đồng hồi 
hướng quả vị giác ngộ cao tột, vì thành tựu an nhẫn mà đối với thân 
mạng v.v... không có sự luyến trước. Xá Lợi Tử! Như vậy, gọi là đại 
Bồ-tát, khi tu hành an nhẫn Ba-la-mật-đa, mặc áo giáp đại công đức 
bố thí Ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành an nhẫn Ba-la- 
mật-đa, lấy tâm tương ưng trí nhất thiết trí mả †u an nhẫn Ba-la-mật- 
đa, lấy vô sở đắc làm phương tiện, cùng tất cả hữu tình, đồng hồi 
hướng quả vị giác ngộ cao tột, đối với hạnh an nhẫn, chẳng tác ý xen 
tạp Thanh-văn, Độc-giác, phảm phu hạ liệt. Xá Lợi Tử! Như vậy, gọi 
là đại Bồ-tát, khi tu hành an nhẫn Ba-la-mật-đa, mặc áo giáp đại công 
đức tịnh giới Ba-la-mật-đa. 
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Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành an nhẫn Ba-la- 
mật-đa, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu an nhẫn Ba-la-mật- 
đa, lấy vô sở đắc làm phương tiện, cùng tất cả hữu tình, đồng hồi 
hướng quả vị giác ngộ cao tột, đối với pháp an nhẫn, tin tưởng, chịu 
đựng ưa thích, vui vẻ. Xá Lợi Tử! Như vậy, gọi là đại Bồ-tát, khi tu 
hành an nhẫn Ba-la-mật-đa, mặc áo giáp đại công đức an nhẫn Ba-la- 
mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành an nhẫn Ba-la- 
mật-đa, lấy tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu an nhẫn Ba-la-mật- 
đa, lấy vô sở đắc làm phương tiện, cùng tất cả hữu tình, đồng hồi 
hướng quả vị giác ngộ cao tột, đối với hạnh an nhẫn, siêng năng tu 
hành chắng dừng nghỉ. Xá Lợi Tử! Như vậy, gọi là đại Bồ-tát, khi tu 
hành an nhẫn Ba-la-mật-đa, mặc áo giáp đại công đức tinh tấn Ba-la- 
mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành an nhẫn Ba-la- 
mật-đa, lấy tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu an nhẫn Ba-la-mật- 
đa, lấy vô sở đắc làm phương tiện, cùng tất cả hữu tình, đồng hồi 
hướng quả vị giác ngộ cao tột, nhiếp tâm vào một duyên tu hạnh an 
nhẫn, tuy gặp việc khổ mà chăng đổi duyên khác. Xá Lợi Tử! Như 
vậy, gọi là đại Bồ-tát, khi tu hành an nhẫn Ba-la-mật-đa, mặc áo giáp 
đại công đức tịnh lự Ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành an nhẫn Ba-la- 
mật-đa, lấy tâm tương ưng trí nhất thiết trí mả tu an nhẫn Ba-la-mật- 
đa, lấy vô sở đắc làm phương tiện, cùng tất cả hữu tình, đồng hồi 
hướng quả vị giác ngộ cao tột, đối với pháp an nhân, an trú trong 
tưởng như huyễn, như mộng, như ảnh tượng, như tiếng vang, như 
bóng sáng, như hoa hư không, như ảo thành, như trò biến hóa, vì 
muốn tu tập tất cả Phật pháp, vì muốn thành thục tất cả hữu tình, quản 
các pháp là không, chăng chấp oán hại. Xá Lợi Tử! Như vậy, gọi là 
đại Bồ-tát, khi tu hành an nhẫn Ba-la-mật-đa, mặc áo giáp đại công 
đức Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát ấy, khi tu hành an nhẫn Ba-la-mật-đa, đã 
mặc áo giáp đại công đức đây. đủ sáu phép Ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát, lây tâm tương ưng trí nhất thiết trí 
mà tu hành an nhẫn Ba-la-mật-đa, đối với cái tướng của sáu phép Ba- 
la-mật-đa, chăng thủ đắc, chăng chấp trước, thì nên biết đại Bồ-tát ấy 
đã mặc áo giáp đại công đức. 

Xá Lợi Tử! Như vậy, gọi là đại Bồ-tát, vì muốn lợi lạc tất cả 
hữu tình, nên mặc áo giáp đại công đức. 
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Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành tinh tấn Ba-la- 
mật-đa, lấy tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu tỉnh tấn Ba-la-mật- 
đa, lẫy vô sở đắc làm phương tiện, cùng tất cả hữu tình, đồng hồi 
hướng quả vị giác ngộ cao tột, siêng tu các hạnh bố thí khó làm. Xá 
Lợi Tử! Như vậy, gọi là đại Bồ-tát, khi tu hành tinh tắn Ba-la-mật-đa, 
mặc áo giáp đại công đức bồ thí Ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành tinh tấn Ba-la- 
mật-đa, lây tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu hành tính tấn Ba-la- 
mật-đa, lấy vô sở đắc làm phương tiện, cùng tất cả hữu tình, đồng hồi 
hướng quả vị giác ngộ cao tột, tinh cần hộ trì cắm giới thanh tịnh. Xá 
Lợi Tử! Như vậy, gọi là đại Bồ-tát, khi tu hành tinh tấn Ba-la- -mật-đa, 
mặc áo giáp đại công đức tịnh giới Ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành tinh tấn Ba-la- 
mật-đa, lấy tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu tính tấn Ba-la-mật- 
đa, lấy vô sở đắc làm phương tiện, cùng tất cả hữu tình, đồng hồi 
hướng quả vị giác ngộ cao tột, siêng năng tu các hạnh an nhẫn khó 
làm. Xá Lợi Tử! Như vậy, gọi là đại Bồ-tát, khi tu hành tỉnh tấn Ba-la- 
mật-đa, mặc áo giáp đại công đức an nhẫn Ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành tinh tấn Ba-la- 
mật-đa, lấy tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu tỉnh tấn Ba-la-mật- 
đa, lấy vô sở đắc làm phương tiện, cùng tất cả hữu tình, đồng hồi 
hướng quả vị giác ngộ cao tột, nhiệt thành, siêng năng tu khổ hạnh có 
lợi ích. Xá Lợi Tử! Như vậy, gọi là đại Bồ-tát, khi tu hành tỉnh tấn Ba- 
la-mật-đa, mặc áo giáp đại công đức tinh tấn Ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành tỉnh tấn Ba-la- 
mật-đa, lấy tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu tỉnh tấn Ba-la-mật- 
đa, lấy vô sở đắc làm phương tiện, cùng tất cả hữu tình, đồng hồi 
hướng quả vị giác ngộ cao tột, siêng năng tu các thứ tịnh lự đăng chí. 
Xá Lợi Tử! Như vậy, gọi là đại Bồ-tát, khi tu hành tinh tấn Ba-la-mật- 
đa, mặc áo giáp đại công đức tịnh lự Ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành tỉnh tấn Ba-la- 
mật-đa, lấy tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu tinh tấn Ba-la-mật- 
đa, lấy vô sở đắc làm phương tiện, cùng tất cả hữu tình, đồng hồi 
hướng quả vị giác ngộ cao tột, tinh tấn tu hành trí tuệ không thủ trước. 
Xá Lợi Tử! Như vậy, gọi là đại Bồ-tát, khi tu hành tinh tấn Ba-la-mật- 
đa, mặc áo giáp đại công đức Bát-nhã-ba-la-mật-đa. Xá Lợi Tử! Đại 
Bồ-tát ấy, khi tu hành tinh tấn Ba-la-mật-đa, mặc áo giáp đại công đức 
đầy đủ sáu phép Ba-la-mật-đa. 
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Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí, 
khi tu hành tinh tấn Ba-la-mật-đa, đối với cái tướng của sáu phép Ba- 
la-mật-đa, chắng thủ đắc, chăng chấp trước, thì nên biết đại Bồ-tát ấy 
đã mặc áo giáp đại công đức. Xá Lợi Tử! Như vậy, gọi là đại Bồ-tát, 
vì muốn lợi lạc tất cả hữu tình, nên mặc áo giáp đại công đức. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành tịnh lự Ba-la- 
mật-đa, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu tịnh lự Ba-la-mật-đa, 
lấy vô sở đắc làm phương tiện, cùng tất cả hữu tình, đồng hồi hướng 
quả vị giác ngộ cao tột, an trú tĩnh tâm mà hành bố thí, khiến cho cấu 
uế xan lẫn, chăng còn hiện hữu. Xá Lợi Tử! Như vậy, gọi là đại Bồ- 
tát, khi tu hành Bát-nhã Ba-la-mật-đa, mặc áo giáp đại công đức bố thí 
Ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành tịnh lự Ba-la- 
mật-đa, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu tịnh lự Ba-la-mật-đa, 
lấy vô sở đắc làm phương tiện, cùng tất cả hữu tình, đồng hồi hướng 
quả vị giác ngộ cao tột, do định lực thanh tịnh, hộ trì câm giới, khiến 
cấu uê phạm giới, chẳng còn hiện hữu. Xá Lợi Tử! Như vậy, gọi là đại 
Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã Ba-la-mật-đa, mặc áo giáp đại công đức 
tịnh giới Ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành tịnh lự Ba-la- 
mật-đa, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu tịnh lự Ba-la-mật-đa, 
lấy vô sở đắc làm phương tiện, cùng tất cả hữu tình, đồng hồi hướng 
- VỊ giác ngộ cao tột, an trú định từ bi mà tu an nhẫn, khiến giận dữ 

. chăng còn hiện hữu. Xá Lợi Tử! Như vậy, gọi là đại Bồ-tát, khi 
ệ làn Bát-nhã Ba-la-mật-đa, mặc áo giáp đại công đức an nhẫn Ba- 
la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành tịnh lự Ba-la- 
mật-đa, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu tịnh lự Ba-la-mật-đa, 
lấy vô sở đắc làm phương tiện, cùng tất cả hữu tình, đồng hồi hướng 
quả vị giác ngộ cao tột, an trú định thanh tịnh, siêng năng tu công đức, 
khiến các sự giải đãi, không còn hiện hữu. Xá Lợi Tử! Như vậy, gọi là 
đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã Ba-la-mật-đa, mặc áo giáp đại công 
đức tinh tấn Ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành tịnh lự Ba-la- 
mật-đa, lây tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu tịnh lự Ba-la-mật-đa, 
lấy vô sở đắc làm phương tiện, cùng tất cả hữu tình, đồng hồi hướng 
quả vị giác ngộ cao tột, nương vào các tịnh lự ... dẫn phát thắng định, 
khiến cho sự mê đắm, tán loạn, chướng ngại chăng còn hiện hữu. Xá 
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Lợi Tử! Như vậy, gọi là đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã Ba-la-mật-đa, 
mặc áo giáp đại công đức tịnh lự Ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành tịnh lự Ba-la- 
mật-đa, lây tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu tịnh lự Ba-la-mật-đa, 
lấy vô sở đắc làm phương tiện, cùng tất cả hữu tình, đồng hồi hướng 
quả vị giác ngộ cao tột, nương vào các tịnh lự ... dẫn phát thắng tuệ, 
quán tất cả pháp đều như huyễn ... khiến các ác tuệ chắng còn hiện 
hữu. Xá Lợi Tử! Như vậy, gọi là đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã Ba- 
la-mật-đa, mặc áo giáp đại công đức Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát ấy, khi tu hành tịnh lự Ba-la-mật-đa, mặc 
áo giáp đại công đức đầy đủ sáu phép Ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bô-tát lây tâm tương ưng trí nhất thiết trí, 
khi tu hành tịnh lự Ba-la-mật-đa, đối với tướng của sáu phép Ba-la- 
mật-đa, chăng thủ đắc, chăng chấp trước, thì nên biết đại Bồ-tát ấy, đã 
mặc áo giáp đại công đức. Xá Lợi Tử! Như vậy, gọi là đại Bồ-tát, vì 
muốn lợi lạc tất cả hữu tình, nên mặc áo giáp đại công đức. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, lấy tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, lấy vô sở đắc làm phương tiện, cùng tất cả hữu tình, đồng hồi 
hướng quả vị giác ngộ cao tột, chăng thấy người cho, kẻ nhận, vật 
cho, ba luân thanh tịnh mà hành bồ thí. Xá Lợi Tử! Như vậy, gọi là 
đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã Ba-la-mật-đa, mặc áo giáp đại công 
đức bố thí Ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, lấy tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, lấy vô sở đắc làm phương tiện, cùng tất cả hữu tình, đồng hồi 
hướng quả vị giác ngộ cao tột, chăng thấy trì giới và phá giới v.v.. 
dùng tâm vô trước mà tu tịnh giới. Xá Lợi Tử! Như vậy, gọi là đại Bồ- 
tát, khi tu hành tịnh lự Ba-la-mật-đa, mặc áo giáp đại công đức tịnh 
giới Ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, lấy tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, lấy vô sở đắc làm phương tiện, cùng tất cả hữu tình, đồng hồi 
hướng quả vị giác ngộ cao tột, chẳng thấy các việc năng nhẫn, sở nhẫn 
... đùng không tuệ thù thắng mà tu an nhẫn. Xá Lợi Tử! Như vậy, gọi 
là đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã Ba-la-mật-đa, mặc áo giáp đại công 
đức an nhẫn Ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, lấy tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu Bát-nhã-ba-la-mật- 


976 


Tập 01, Quyền 48, Phẩm Ma-Ha-Tát 


đa, lấy vô sở đắc làm phương tiện, cùng tất cả hữu tình, đồng hồi 
hướng quả vị giác ngộ cao tột, quán tất cả pháp đều rốt ráo không, 
dùng tâm đại bi mà hành tinh tấn. Xá Lợi Tử! Như vậy, gọi là đại Bồ- 
tát, khi tu hành Bát-nhã Ba-la-mật-đa, mặc áo giáp đại công đức tính 
tấn Ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, lấy tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, lấy vô sở đắc làm phương tiện, cùng tất cả hữu tình, đồng hồi 
hướng quả vị giác ngộ cao tột, quán nhập, trú, xuất định và định cảnh 
đều rốt ráo không mà tu đăng chí. Xá Lợi Tử! Như vậy, gọi là đại Bồ- 
tát, khi tu hành tịnh lự Ba-la-mật-đa, mặc áo giáp đại công đức tịnh lự 
Ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, lấy tâm tương ưng trí nhất thiết trí mà tu Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa, lấy vô sở đắc làm phương tiện, cùng tất cả hữu tình, đồng hồi 
hướng quả vị giác ngộ cao tột, đối với tất cả pháp, tất cả hữu tình, tất 
cả Ba-la-mật-đa, an trú tưởng như huyễn, như mộng, như ảnh tượng, 
như tiếng vang, như bóng sáng, như hoa hư không, như ảo thành, như 
trò biễn hóa, mà tu các thứ tuệ không thủ trước. Xá Lợi Tử! Như vậy, 
gọi là đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã Ba-la-mật-đa, mặc áo giáp đại 
công đức Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát ấy, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
mặc áo giáp đại công đức đầy đủ sáu phép Ba-la-mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
lây tâm tương ưng trí nhất thiết trí, đối với tướng của sáu phép Ba-la- 
mật-đa, chăng thủ đắc, chăng chấp trước, thì nên biết đại Bồ-tát ẫy đã 
mặc áo giáp đại công đức. Xá Lợi Tử! Như vậy, gọi là đại Bồ-tát, vì 
muốn lợi lạc tất cả hữu tình, nên mặc áo giáp đại công đức. 

Xá Lợi Tử! Các Đại Bồ-tát an trú từng Ba-la-mật-đa như vậy, 
đều tu sáu phép Ba-la-mật-đa, khiến được viên mãn, vì vậy gọi là mặc 
áo giáp đại công đức. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, tuy nhập các tịnh lự và 
định vô lượng vô sắc, mà chẳng đắm trước, cũng chăng bị thế lực ấy 
dắt dẫn, cũng chăng theo thế lực ấy mà thọ sanh. Xá Lợi Tử! Đó là đại 
Bồ-tát, khi tu hành tịnh lự Ba-la-mật-đa, mặc áo giáp đại công đức 
phương tiện thiện xảo Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, tuy nhập các tịnh lự và 
định vô lượng vô sắc, trụ nơi viễn ly kiến, tịch tịnh kiến, không, vô 
tướng, vô nguyện kiến, mà chăng chứng thật tế, chăng nhập bậc 
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Thanh-văn và Độc-giác, vượt lên trên tất cả Thanh-văn, Độc-giác. Xá 
Lợi Tử! Như vậy gọi là đại Bồ-tát, khi tu hành tịnh lự Ba-la-mật-đa, 
mặc áo giáp đại công đức phương tiện thiện xảo Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa. 

Xá Lợi Tử! Vì các Bồ-tát do lợi lạc tất cả hữu tình, nên mặc các 
áo giáp đại công đức như vậy. Cho nên còn gọi là Ma-ha-tát. 

Xá Lợi Tử! Như vậy, là vì muốn lợi lạc tất cả hữu tình, nên mặc 
áo giáp đại công đức, đại Bồ-tát khắp vì chư Phật Thế Tôn ở vô số thế 
giới trong mười phương mà ở trong đại chúng hoan hỷ tán thán, nói 
như thế này: Ở phương đó, trong thế giới đó, có đại Bồ-tát tên như 
vậy, vì muốn lợi lạc tất cả hữu tình mặc áo giáp đại công đức, thành 
thục hữu tình, nghiêm tịnh cõi Phật, du hý thần thông, làm những điều 
đáng làm. Như vậy, lần lượt tiếng nói biến khắp mười phương, các 
chúng thiên nhơn ... nghe được đều hoan hý, cùng nói thể này: Bô-tát 
như vậy sẽ mau thành Phật, làm lợi ích an lạc tất cả hữu tình. 

Lúc bấy giờ, cụ thọ Xá Lợi Tử hỏi Mãn Từ Tử: Thế nào gọi là 
đại Bồ-tát, vì muốn lợi lạc các hữu tình, mà phát tâm hướng đến Đại- 
thừa? 

Mãn Từ Tử đáp: Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát, vì muốn lợi lạc tất cả 
hữu tình, đã mặc áo giáp đại công đức sáu phép Ba-la-mật-đa rồi, lại 
vì lợi lạc các hữu tình, mà xa lìa dục, pháp ác bắt thiện, có tầm, có tứ, 
ly sanh hỷ lạc, nhập vào và an trú trọn vẹn trong tịnh lự đầu tiên; tầm 
và tứ lắng xuống, các tâm thanh tịnh bên trong hướng về một tánh, 
không tầm không tứ, định sanh hỷ lạc, nhập vảo và an trú trọn vẹn 
trong tịnh lự thứ hai; ly hý, trú xả, đầy đủ niệm chánh tri, thân thọ lạc 
và trú trong lời Thánh xả cụ niệm và an trụ trong niềm vui, nhập vào 
và an trú trọn vẹn trong tịnh lự thứ ba; đoạn lạc, đoạn khổ, sự mừng lo 
trước kia biến mất, chăng khổ, chăng vui, xả niệm thanh tịnh, nhập 
vào và an trú trọn vẹn trong tịnh lự thứ tư. Lại nương tịnh lự, khởi tâm 
tương ưng với từ, hành tướng quảng đại, vô nhị, vô lượng, vô oán, vô 
hại, vô hận, vô não, khéo tu cùng khắp, thắng giải tràn đây mười 
phương tận cùng hư không, pháp giới; từ tâm, thắng giải đầy đủ, mà 
an trú trong tâm tương ưng với bi, hỷ, xả; hành tướng thắng giải cũng 
như vậy. Nương vào gia hạnh này, lại vượt lên tất cả sắc tưởng, diệt 
trừ tưởng hữu đối, chắng tư duy các thứ tưởng, nhập vào vô biên 
không, an trú trọn vẹn trong không vô biên xứ; vượt lên tất cả không 
vô biên xứ, nhập vào vô biên thức, an trú trọn vẹn trong thức vô biên 
xứ; vượt lên tất cả thức vô biên xứ, nhập vào vô sở hữu, an trú trọn 
vẹn trong vô sở hữu xứ; vượt lên tất cả vô sở hữu xứ, nhập vào phi 
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tưởng, an trú trọn vẹn trong phi phi tưởng xứ. Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát 
ẫy, lây vô sở đắc làm phương tiện, phụng trì tịnh lự vô lượng, vô sắc 
nảy, cùng tất cả hữu tình, đồng hồi hướng quả vị giác ngộ cao tột. Xá 
Lợi Tử! Đó là đại Bồ-tát, vì muốn lợi lạc hữu tình, nên phát tâm 
hướng đến Đại-thừa. 

Lại nữa! Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, vì muốn lợi lạc các hữu 
tình, nên trước hết tự an trú tịnh lự vô lượng, vô sắc như vậy. Đối với 
các trạng thái hành tướng của nhập, trụ, xuất khéo phân biệt hiểu biết, 
được tự tại rồi, lại khởi lên ý nghĩ thế này: Ta lây tâm tương ưng trí 
nhất thiết trí và đại bi làm đầu, vì đoạn trừ phiền não của tất cả hữu 
tình mà nói các tịnh lự vô lượng, vô sắc, phân biệt, khai thị, khiến 
khéo hiểu rõ các định, sự xuất ly đam mê, tội lỗi, và các trạng thái 
hành tướng của nhập, trụ, xuất. Xá Lợi Tử! Đó là đại Bồ-tát nương 
vào tịnh lự Ba-la-mật-đa, mà tu bố thí Ba-la-mật-đa, vì muốn lợi lạc 
các hữu tình, mà phát tâm hướng đến Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát lấy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, khi nói các tịnh lự vô lượng, vô sắc, chẳng bị các tâm Thanh-văn, 
Độc-giác làm gián tạp, thì này Xá Lợi Tử, đó là đại Bè- tát, nương vào 
tịnh lự Ba-la-mật-đa để tu tịnh giới Ba-la-mật-đa, vì muốn lợi lạc các 
hữu tình nên phát tâm hướng đến Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, khi nói các tịnh lự vô lượng, vô sắc, đối với pháp như vậy, tin 
tưởng, chịu đựng, ưa thích, thì này Xá Lợi Tử, đó gọi là đại Bồ-tát 
nương vào tịnh lự Ba-la-mật-đa mà tu an nhẫn Ba-la-mật-đa, vì muốn 
lợi lạc các hữu tình nên phát tâm hướng đến Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát, lây tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, khi tu các tịnh lự vô lượng, vô sắc, lấy thiện căn của mình, vì hữu 
tình mà hồi hướng cầu quả vị giác ngộ cao tột, đối với các thiện căn 
siêng tu chẳng dừng nghỉ, thì này Xá Lợi Tử, đó gọi là đại Bồ-tát 
nương tịnh lự Ba-la-mật-đa mà tu tính tấn Ba-la-mật-đa, vì muốn lợi 
lạc các hữu tình nên phát tâm hướng đến Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, nương các tịnh lự vô lượng, vô sắc mà dẫn phát các định đăng 
chí, đẳng trì, giải thoát, thắng xứ, biến xứ thù thắng, đối với sự nhập, 
trụ, xuất đều được tự tại, chăng đọa vào các bậc Thanh-văn, Độc-giác. 
Đó là đại Bồ-tát nương tịnh lự Ba-la-mật-đa, tu hành tịnh lự Ba-la- 
mật-đa, vì muốn lợi lạc hữu tình nên phát tâm hướng đến Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, khi tu hành các tịnh lự vô lượng, vô sắc, đối với các tịnh lự vô 
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lượng, vô sắc và các chi tịnh lự, lấy hành tướng vô thường, hành 
tướng khổ, hành tướng vô ngã, hành tướng không, hành tướng vô 
tướng, hành tướng vô nguyện, mà như thật quán sát, chẳng xả đại bị, 
chăng đọa vào các bậc Thanh-văn, Độc-giác, thì này Xá Lợi Tử, đó là 
đại Bồ-tát nương tịnh lự Ba-la-mật-đa, tu Bát-nhã-ba-la-mật-đa, vì 
muốn lợi lạc các hữu tình nên phát tâm hướng đến Đại-thừa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát, lây tâm tương ưng trí nhất 
thiết trí và đại bi làm đầu, khi nhập định từ, khởi lên ý nghĩ thế này: 
Ta nên cứu vớt tất cả hữu tình, khiến được an lạc, khi nhập định bị, 
khởi lên ý nghĩ thế này: Ta nên cứu vớt tất cả hữu tình, khiến được ly 
khổ, khi nhập định hỷ, khởi lên ý nghĩ thế này: Ta nên khen ngợi, 
khuyên bảo tất cả hữu tình, khiến được giải thoát; khi nhập định Xả, 
khởi lên ý nghĩ thế này: Ta nên bình đẳng làm lợi ích tất cả hữu tình, 
khiến đoạn các lậu, thì này Xá Lợi Tử, đó gọi là đại Bồ-tát, nương 
định vô lượng tu hành bố thí Ba-la-mật-đa, vì muốn lợi lạc các hữu 
tình nên phát tâm hướng đến Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát, lây tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, đối với bốn vô lượng, khi nhập, trụ, xuất, hoàn toàn chăng hướng 
đến Thanh-văn, Độc- -giác, chỉ cầu quả vị giác ngộ cao tột, thì này Xá 
Lợi Tử, đó gọi là đại Bồ-tát, nương định vô lượng, tu tịnh giới Ba-la- 
mật-đa, vì muốn lợi lạc các hữu tình nên phát tâm hướng đến ĐạI- 
thừa. 

Nếu đại Bồ-tát, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, đối với bốn vô lượng, khi nhập, trụ, xuất chẳng tác ý xen lẫn 
Thanh-văn, độc giác, chuyên tâm tin tưởng, chịu đựng, ưa thích quả vị 
giác ngộ cao tột, thì này Xá Lợi Tử, đó là đại Bồ-tát, nương định vô 
lượng, tu hành an nhẫn Ba-la-mật-đa, vì muốn lợi lạc các hữu tình nên 
phát tâm hướng đến Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, đối với bốn vô lượng, khi nhập, trụ, xuất siêng năng tu hành thiện 
pháp, chuyên nhất hướng Bồ-đề, từng không tạm bỏ, thì này Xá Lợi 
Tử, đó là đại Bồ-tát, nương định vô lượng, tu hành tinh tấn Ba-la-mật- 
đa, vì muốn lợi lạc các hữu tình nên phát tâm hướng đến Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát, lấy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, đối với bốn vô lượng, khi nhập, trụ, xuất, dẫn phát các thứ định 
đăng trì, đăng chí, thường ở trong đó, được đại tự tại, chăng bị các 
định ấy lôi cuốn, cũng chẳng theo sức mạnh dẫn dắt của nó mà thọ 
sanh, thì này Xá Lợi Tử, đó là đại Bồ-tát nương định vô lượng, tu 
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hành tịnh lự Ba-la-mật-đa, vì muốn lợi lạc các hữu tình nên phát tâm 
hướng đến Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, tu hành bốn vô lượng, ở trong vô lượng, dùng hành tướng vô 
thường, hành tướng khổ, hành tướng vô ngã, hành tướng không, hành 
tướng vô tướng, hành tướng vô nguyện, như thật quán sát, chắng bỏ 
đại bị, chăng đọa vào bậc Thanh-văn, Độc-giác, thì này Xá Lợi Tử, đó 
là đại Bồ-tát nương định vô lượng mà tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, 
vì muốn lợi lạc các hữu tình nên phát tâm hướng đến Đại-thừa. 

Xá Lợi Tử! Các đại Bồ-tát, nương các phương tiện thiện xảo 
như vậy, mà tu tập sáu phép Ba-la-mật-đa, vì muốn lợi lạc các hữu 
tình nên phát tâm hướng đến Đại-thừa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát, lầy tâm tương ưng trí nhất 
thiết trí và đại bi làm đầu, tu hành đầy đủ tất cả pháp: Bốn niệm trụ, 
bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chì đẳng giác, 
tám chi thánh đạo, lấy vô sở đắc làm phương tiện, cùng tất cả hữu 
tình, đồng hồi hướng quả vị giác ngộ cao tột, thì này Xá Lợi Tử, đó là 
đại Bồ-tát, vì muốn lợi lạc các hữu tình, nên phát tâm hướng đến Đại- 
thừa. 

Nếu đại Bồ-tát, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, tu hành đầy đủ các pháp môn giải thoát: Không, vô tướng, vô 
nguyện, lẫy vô sở đắc làm phương tiện, cùng tất cả hữu tình, đồng hồi 
hướng quả vị giác ngộ cao tột, thì này Xá Lợi Tử, đó là đại Bồ-tát, vì 
muốn lợi lạc các hữu tình, nên phát tâm hướng đến Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát, lấy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, tu hành đây đủ tất cả các pháp: bố thí, ái ngữ, lợi hành, đồng SỰ, 
lây vô sở đắc làm phương tiện, cùng tất cả hữu tình, đồng hồi hướng 
quả vị giác ngộ cao tột, thì này Xá Lợi Tử, đó là đại Bồ-tát, vì muốn 
lợi lạc các hữu tình, nên phát tâm hướng đến Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, tu hành đầy đủ tất cả các pháp: Năm loại mắt, sáu phép thần 
thông, lấy vô sở đắc làm phương tiện, cùng tất cả hữu tình, đồng hồi 
hướng quả vị giác ngộ cao tột, thì này Xá Lợi Tử, đó là đại Bồ-tát, vì 
muốn lợi lạc các hữu tình, nên phát tâm hướng đến Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát, lấy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, tu hành đầy đủ tất cả các pháp: Mười lực của Phật, bốn điều 
không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, đại xả, 
mười tám pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết 
tướng, lấy vô sở đắc làm phương tiện, cùng tất cả hữu tình, đồng hồi 
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hướng quả vị giác ngộ cao tột, thì này Xá Lợi Tử, đó là đại Bồ-tát, vì 
muốn lợi lạc các hữu tình, nên phát tâm hướng đến Đại-thừa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát, lây tâm tương ưng trí nhất 
thiết trí và đại bi làm đầu, lấy vô sở đắc làm phương tiện, khởi lên trí 
không nội, trí không ngoại, trí không nội ngoại, trí không không, trí 
không lớn, trí không thắng nghĩa, trí không hữu vi, trí không vô vi, trí 
không rốt ráo, trí không không biên giới, trí không tản mạn, trí không 
không đổi khác, trí không bốn tánh, trí không tự tướng, trí không cộng 
tướng, trí không tất cả pháp, trí không chăng thể năm bắt được, trí 
không không tánh, trí không tự tánh, trí không không tánh tự tánh, lấy 
vô sở đắc làm phương tiện, cùng tất cả hữu tình, đồng hồi hướng quả 
vị giác ngộ cao tột, thì này Xá Lợi Tử, đó là đại Bồ-tát, vì muốn lợi 
lạc các hữu tình, nên phát tâm hướng đến Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, lẫy vô sở đắc làm phương tiện, đối với tất cả pháp, khởi trí chắng 
phải loạn, chẳng phải định, lây vô sở đắc làm phương tiện, cùng với 
tất cả hữu tình, đồng hồi hướng quả vị giác ngộ cao tột, thì này Xá Lợi 
Tử, đó là đại Bồ-tát, vì muốn lợi lạc các hữu tình, nên phát tâm hướng 
đến Đại-thừa. 

Nếu đại Bô-tát, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, lấy vô sở đắc làm phương tiện, đối với tất cả pháp, khởi lên trí 
chẳng phải thường, chắng vô thường, trí chăng vui, chẳng khổ, trí 
chăng phải ngã, chăng phải vô ngã, trí chăng tịnh, chăng phải chăng 
tịnh, trí chăng phải không, chẳng phải chăng không, trí chăng phải hữu 

tướng, chăng phải vô tướng, trí chẳng phải hữu nguyện, chăng phải vô 
nguyện, trí chăng phải tịch tịnh, chăng phải chăng tịch tịnh, trí chẳng 
phải viễn ly, chăng phải chẳng viễn ly, lấy vô sở đắc làm phương tiện, 
cùng tất cả hữu tình, đồng hồi hướng quả vị giác ngộ cao tột, thì này 
Xá Lợi Tử, đó là đại Bồ-tát, vì muốn lợi lạc các hữu tình, nên phát tâm 
hướng đến Đại-thừa. 

Lại nữa! Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát, lẫy tâm tương ưng trí nhất 
thiết trí và đại bi làm đầu, lẫy vô sở đắc làm phương tiện, trí chăng 
biết pháp quá khứ, trí chăng biết pháp vị lai, trí chẳng biết pháp hiện 
tại, trí chẳng phải chẳng biết pháp ba đời; lấy vô sở đắc làm phương 
tiện, cùng tất cả hữu tình, đồng hôi hướng quả vị giác ngộ cao tột, thì 
này Xá Lợi Tử, đó là đại Bồ- -tát, vì muôn lợi lạc các hữu tình, nên phát 
tâm hướng đến Đại-thừa. 
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Nếu đại Bồ-tát, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, lẫy vô sở đắc làm phương tiện, trí chăng biết pháp thiện, trí chăng 
biết pháp chăng thiện, trí chăng biết pháp vô ký, chăng. phải chẳng biết 
pháp ba tánh, trí chắng biết pháp dục giới, trí chăng biết pháp sắc giới, 
trí chăng biết pháp vô sắc ĐIỚI, chăng phải chẳng biết pháp ba cõi, trí 
chăng biết pháp học, trí chăng biết pháp vô học, trí chăng biết pháp 
chăng phải học, chăng phải vô học, chăng phải chăng biết pháp học, 
vô học, chăng phải học, chăng phải vô học, trí chăng biết pháp kiến sở 
đoạn, trí chẳng biết pháp tu sở đoạn, trí chăng biết pháp phi sở đoạn, 
chăng phải chăng biết kiến sở đoạn, tu sở đoạn, phi sở đoạn, lây vô sở 
đắc làm phương tiện, cùng tất cả hữu tình, đồng hồi hướng quả vị giác 
ngộ cao tột, thì này Xá Lợi Tử, đó là đại Bồ-tát, vì muốn lợi lạc các 
hữu tình, nên phát tâm hướng đến Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, lẫy vô sở đắc làm phương tiện, trí chăng. biết pháp thế gian, trí 
chăng biết pháp xuất thế gian, chăng phải chẳng biết pháp thế gian 
xuất thế gian, lấy vô sở đắc làm phương tiện, cùng tất cả hữu tình, 
đồng hồi hướng quả vị giác ngộ cao tột, thì này Xá Lợi Tử, đó là đại 
Bồ-tát, vì muốn lợi lạc các hữu tình, nên phát tâm hướng đến ĐạI- 
thừa. 

Nếu đại Bồ-tát, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, lây vô sở đắc làm phương tiện, trí chăng biết pháp sắc, trí chăng 
biết pháp vô sắc, chăng phải chăng biết pháp sắc, vô sắc, trí chăng biết 
pháp hữu kiến, trí chăng biết pháp vô kiến, chăng phải chăng biết pháp 
hữu kiến, vô kiến, trí chẳng biết pháp hữu đối, trí chẳng biết pháp vô 
đối, chẳng phải chăng biết pháp hữu đối, vô đối, trí chăng biết pháp 
hữu lậu, trí chăng biết pháp vô lậu, chăng phải chăng biết pháp hữu 
lậu, vô lậu, trí chăng biết pháp hữu vi, trí chăng biết pháp vô vi, chăng 
phải chăng biết pháp hữu vi, vô vi, lẫy vô sở đắc làm phương tiện, 
cùng tất cả hữu tình, đồng hồi hướng quả vị giác ngộ cao tột, thì này 
Xá Lợi Tử, đó là đại Bồ-tát, vì muốn lợi lạc các hữu tình, nên phát tâm 
hướng đến Đại-thừa. 

Xá Lợi Tử! Vì các Bồ-tát, do các phương tiện thiện xảo như 
vậy, vì muốn lợi lạc tất cả hữu tình, phát tâm hướng đến Đại-thừa, nên 
còn gọi là Ma-ha-tát. 

Xá Lợi Tử! Vì muốn lợi lạc các hữu tình như vậy, nên phát tâm 
hướng đến Đại-thừa, đại Bồ-tát khắp vì chư Phật Thế Tôn ở vô số thế 
giới trong mười phương, ở trong đại chúng, hoan hỷ khen ngợi, nói 
như thế này: Ở phương đó, trong thế giới đó, có đại Bồ-tát tên như 
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vậy, vì muốn lợi lạc các hữu tình, mà phát tâm hướng đến Đại-thừa, 
thành tựu hữu tình, nghiêm tịnh cõi Phật, du hý: thần thông, làm việc 
nên làm; cứ như vậy lời nói lần lượt truyền khắp mười phương, các 
chúng trời, người, nghe đều hoan hỷý, cùng nói thế này: Bồ-tát như 
vậy, sẽ mau thành Phật để lợi ích an lạc tất cả hữu tình. 


Quyền Thứ 48 
HEAT 
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Lúc bấy giờ, cụ thọ Xá Lợi Tử hỏi Mãn Từ Tử: Tại sao, gọi là 
đại Bồ-tát, vì muốn lợi lạc các hữu tình nên nương vào Đại-thừa? 

Mãn Từ Tử đáp: Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát- 
nhã-ba-la-mật-đa, lấy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, dùng vô sở đắc làm phương tiện, nương bố thí Ba-la-mật-đa, 
chăng thấy có bố thí, chăng thấy có bó thí Ba-la-mật-đa, chẳng thấy có 
người cho, chăng thấy có kẻ nhận, chắng thấy có vật cho, chăng thấy 
có pháp ngăn trở, thì này Xá Lợi Tử, đó là đại Bồ-tát nương bố thí Ba- 
la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, lẫy tâm tương 
ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm đầu, dùng vô sở đắc làm phương 
tiện, nương tịnh giới Ba-la-mật-đa, chăng thấy có tịnh giới, chẳng thấy 
có tịnh giới Ba-la-mật-đa, chẳng thấy có người trì giới, chẳng thấy có 
kẻ phạm giới, chẳng thấy có pháp ngăn trở, thì này Xá Lợi Tử, đó là 
đại Bồ-tát nương tịnh giới Ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, lấy tâm 
tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm đầu, dùng vô sở đắc làm 
phương tiện, nương an nhẫn Ba-la-mật-đa, chăng thấy có an nhãn, 
chăng thấy có an nhẫn Ba-la-mật-đa, chăng thấy có người nhẫn, chẳng 
thấy có cảnh để nhẫn, chăng thấy có pháp ngăn trở, thì này Xá Lợi Tử, 
đó là đại Bồ-tát nương an nhẫn Ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, lấy tâm 
tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm đầu, dùng vô sở đắc làm 
phương tiện, nương tinh tấn Ba-la-mật-đa, chẳng thấy có tỉnh tấn, 
chăng thấy có tinh tấn Ba-la-mật-đa, chăng thấy có người tinh tấn, 
chăng thấy có kẻ giải đãi, chăng thấy pháp ngăn trở, thì này Xá Lợi 
Tử, đó là đại Bồ-tát nương tinh tấn Ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, lây tâm 
tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm đầu, dùng vô sở đắc làm 
phương tiện, nương tịnh lự Ba-la-mật-đa, chăng thấy có tịnh lự, chăng 
thấy có tịnh lự Ba-la-mật-đa, chẳng thấy có người tu định, chẳng thấy 
có kẻ tán loạn, chăng thấy có cảnh giới định, chẳng thấy có pháp ngăn 
trở, thì này Xá Lợi Tử, đó là đại Bồ-tát nương tịnh lự Ba-la-mật-đa. 

Nếu đại Bồ-tát, khi tu hành Bát-nhã-ba-la-mật-đa, lấy tâm 
tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm đầu, dùng vô sở đắc làm 
phương tiện, nương Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chắng thấy có bát nhã, 
chăng thấy có Bát-nhã-ba-la-mật-đa, chăng thấy có người tu tuệ, 
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chẳng thấy có kẻ ngu sỉ, chăng thấy pháp quá khứ, vị lai, hiện tại, 
chăng thấy pháp thiện, bất thiện, vô ký, chăng thấy pháp dục giới, sắc 
ĐIỚI, VÔ Sắc giới, chẳng thấy pháp học, vô học, phi học, phi vô học, 
chăng thấy pháp kiến sở đoạn, tu sở đoạn, phi sở đoạn, chăng thấy 
pháp thế gian, xuất thế gian, chăng thấy pháp sắc, vô sắc, chăng thấy 
pháp hữu kiến, vô kiến, chẳng thấy pháp hữu đối, vô đối, chẳng thấy 
pháp hữu lậu, vô lậu, chẳng thấy pháp hữu vi, vô vi, chẳng thấy pháp 
bị ngăn trở, thì này Xá Lợi Tử, đó là đại Bồ-tát nương Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa. 

Xá Lợi Tử! Nên biết, đó là đại Bô-tát, vì muốn lợi lạc các hữu 
tình, nên nương vào Đại-thừa? 

Lại nữa, Xá Lợi tử! Nếu đại Bồ-tát, lấy tâm tương ưng trí nhất 
thiết trí và đại bi làm đầu, dùng vô sở đắc làm phương tiện, vì chủ 
động sự tu hành, nên tu bốn niệm trụ, vì chủ động sự tu hành, nên tu 
bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chỉ đăng giác, 
tám chỉ thánh đạo, thì này Xá Lợi Tử, đó là đại Bồ-tát, vì muốn lợi lạc 
các hữu tình, nên nương vào Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, dùng vô sở đắc làm phương tiện, vì chủ động sự tu hành, nên tu 
pháp môn giải thoát không, vì chủ động sự tu hành, nên tu pháp môn 
giải thoát vô tướng, vô nguyện, thì này Xá Lợi Tử, đó là đại Bồ-tát, vì 
muốn lợi lạc các hữu tình, nên nương vào Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát lấy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, dùng vô sở đắc làm phương tiện, vì chủ động sự tu hành, nên tu 
bốn tịnh lự, vì chủ động sự tu hành, nên tu bốn vô lượng, bốn định vô 
sắc, thì này Xá Lợi Tử, đó là đại Bồ-tát, vì muốn lợi lạc các hữu tình, 
nên nương vào Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát lấy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, dùng vô sở đắc làm phương tiện, vì chủ động sự tu hành, nên tu 
bố thí Ba-la-mật-đa, vì chủ động sự tu hành, nên tu tịnh giới, an nhẫn, 
tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa, thì này Xá Lợi Tử, đó là đại 
Bồ-tát, vì muốn lợi lạc các hữu tình, nên nương vào Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát lấy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, dùng vô sở đắc làm phương tiện, vì chủ động sự tu hành, nên tu 
năm loại mắt, vì chủ động sự tu hành, nên tu sáu phép thần thông, thì 
này Xá Lợi Tử, đó là đại Bồ-tát, vì muốn lợi lạc các hữu tình, nên 
nương vào Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, dùng vô sở đắc làm phương tiện, vì chủ động sự tu hành, nên tu 


987 


Kinh Đại Bát Nhã Ba La Mật Đa 


mười lực của Phật, vì chủ động sự tu hành, nên tu bốn điều không sợ, 
bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hý, đại xả, mười tám 
pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, thì 
này Xá Lợi Tử, đó là đại Bồ-tát, vì muốn lợi lạc các hữu tình, nên 
nương vào Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát lấy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, dùng vô sở đắc làm phương tiện, vì chủ động sự tu hành, nên tu 
trí nội không, trí ngoại không, trí nội ngoại không, trí không không, trí 
đại không, trí thắng nghĩa không, trí hữu vi không, trí vô vi không, trí 
tất cánh không, trí vô tế không, trí tản không, trí vô biến dị không, trí 
bản tánh không, trí tự tướng không, trí cộng tướng không, trí nhất thiết 
pháp không, trí bất khả đắc không, trí vô tánh không, trí tự tánh 
không, trí vô tánh tự tánh không, thì này Xá Lợi Tử, đó là đại Bồ-tát, 
vì muốn lợi lạc các hữu tình, nên nương vào Đại-thừa. 

Lại nữa, Xá Lợi Tử! Nếu đại Bồ-tát, lây tâm tương ưng trí nhất 
thiết trí và đại bi làm đầu, dùng vô sở đắc làm phương tiện, quán sát 
như thật: Đại Bồ-tát chỉ có giả danh, mượn lời nói để trình bày, vì Bằ- 
đề và Tát-đỏa đều chẳng thể nắm bắt được, thì này Xá Lợi Tử, đó là 
đại Bồ-tát, vì muốn lợi lạc các hữu tình, nên nương vào Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, dùng vô sở đắc làm phương tiện, quán sát như thật: Sắc chỉ có giả 
danh, mượn lời nói để trình bày, vì sắc chăng thể nắm bắt được; thọ, 
tưởng, hành, thức chỉ có giả danh, mượn lời nói để trình bày, vì thọ, 
tưởng, hành, thức, chăng thể nắm bắt được, thì này Xá Lợi Tử, đó là 
đại Bồ-tát, vì muốn lợi lạc các hữu tình, nên nương vào Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, dùng vô sở đắc làm phương tiện, quán sát như thật: Nhãn xứ chỉ 
có giả danh, mượn lời nói để trình bày, vì nhãn xứ chăng thể nắm bắt 
được; nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ chỉ có giả danh, mượn lời nói để trình 
bày, vì nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ chăng thể nắm bắt được, thì này Xá 
Lợi Tử, đó là đại Bồ-tát, vì muốn lợi lạc các hữu tình, nên nương vào 
Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, dùng vô sở đắc làm phương tiện, quán sát như thật: Sắc xứ chỉ có 
giả danh, mượn lời nói đề trình bày, vì sắc XỨ chăng thể năm bắt được; 
thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ chỉ có giả danh, mượn lời nói để trình 
bày, vì thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ chăng thê năm bắt được, thì này 
Xá Lợi Tử, đó là đại Bồ-tát, vì muốn lợi lạc các hữu tình, nên nương 
vào Đại-thừa. 
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Nếu đại Bồ-tát, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, dùng vô sở đắc làm phương tiện, quán sát như thật: Nhãn giới chỉ 
có giả danh, mượn lời nói để trình bày, vì nhãn giới chẳng thể nắm bắt 
được; sắc giới, nhãn thức giới và nhãn xúc cùng các thọ do nhãn xúc 
làm duyên sanh ra, chỉ có giả danh, mượn lời nói để trình bày, vì sắc 
giới cho đến các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra, chăng thể nắm 
bắt được, thì này Xá Lợi Tử, đó là đại Bồ-tát, vì muốn lợi lạc các hữu 
tình, nên nương vào Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, dùng vô sở đắc làm phương tiện, quán sát như thật: Nhĩ giới chỉ 
có giả danh, mượn lời nói để trình bày, vì nhĩ giới chắng thể năm bắt 
được; thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ xúc làm 
duyên sanh ra, chỉ có giả danh, mượn lời nói để trình bày, vì thanh 
giới cho đến các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, chăng thể nắm bắt 
được, thì này Xá Lợi Tử, đó là đại Bồ-tát, vì muốn lợi lạc các hữu 
tình, nên nương vào Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, dùng vô sở đắc làm phương tiện, quán sát như thật: Tỷ giới chỉ có 
giả danh, mượn lời nói để trình bày, vì tỷ giới chăng thể năm bắt 
được; hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc cùng các thọ do tỷ xúc làm 
duyên sanh ra, chỉ có giả danh, mượn lời nói để trình bày, vì hương 
giới cho đến các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, chăng thể nắm bắt 
được, thì này Xá Lợi Tử, đó là đại Bồ-tát, vì muốn lợi lạc các hữu 
tình, nên nương vào Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, dùng vô sở đắc làm phương tiện, quán sát như thật: Thiệt giới chỉ 
có giả danh, mượn lời nói đề trình bày, vì thiệt giới chăng thể nắm bắt 
được; vị giới, thiệt thức giới và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm 
duyên sanh ra, chỉ có giả danh, mượn lời nói để trình bảy, vì VỊ giới 
cho đến các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, chăng thể năm bắt 
được, thì này Xá Lợi Tử, đó là đại Bồ-tát, vì muốn lợi lạc các hữu 
tình, nên nương vào Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, dùng vô sở đắc làm phương tiện, quán sát như thật: Thân giới chỉ 
có giả danh, mượn lời nói để trình bảy, vì thân giới chăng thể nắm bắt 
được; xúc giới, thân thức giới và thân xúc cùng các thọ do thân xúc 
làm duyên sanh ra, chỉ có giả danh, mượn lời nói để trình bày, vì xúc 
giới cho đến các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra, chăng thể nắm 
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bắt được, thì này Xá Lợi Tử, đó là đại Bồ-tát, vì muốn lợi lạc các hữu 
tình, nên nương vào Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, dùng vô sở đắc làm phương tiện, quán sát như thật: Ý giới chỉ có 
giả danh, mượn lời nói để trình bày, vì ý giới chẳng thể nắm bắt được; 
pháp giới, ý thức giới và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm duyên sanh 
ra, chỉ có giả danh, mượn lời nói để trình bày, vì pháp giới cho đến 
các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, chăng thể nắm bắt được, thì này 
Xãá Lợi Tử, đó là đại Bồ-tát, vì muốn lợi lạc các hữu tình, nên nương 
vào Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, dùng vô sở đắc làm phương tiện, quán sát như thật: Địa giới chỉ 
có giả danh, mượn lời nói để trình bày, vì địa giới chăng thể nắm bắt 
được; thủy, hỏa, phong, không, thức giới, chỉ có giả danh, mượn lời 
nói để trình bày, vì thủy, hỏa, phong, không, thức giới chẳng thể năm 
bắt được, thì này Xá Lợi Tử, đó là đại Bồ-tát, vì muốn lợi lạc các hữu 
tình, nên nương vào Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, dùng vô sở đắc làm phương tiện, quán sát như thật: Thánh đề khô 
chỉ có giả danh, mượn lời nói đề trình bày, vì Thánh đề khổ chẳng thể 
năm bắt được; Thánh đề tập, diệt, đạo, chỉ có giả danh, mượn lời nói 
để trình bày, vì Thánh để tập, diệt, đạo chẳng thể nắm bắt được, thì 
này Xá Lợi Tử, đó là đại Bồ-tát, vì muốn lợi lạc các hữu tình, nên 
nương vào Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, dùng vô sở đắc làm phương tiện, quán sát như thật: Vô minh chỉ 
có giả danh, mượn lời nói để trình bày, vì vô minh chẳng thể nắm bắt 
được; hành, thức, danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, 
sầu, than, khổ, ưu, não chỉ có giả danh, mượn lời nói để trình bày, vì 
hành cho đến lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não chăng thể nắm bắt được, 
thì này Xá Lợi Tử, đó là đại Bồ-tát, vì muốn lợi lạc các hữu tình, nên 
nương vào Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, dùng vô sở đắc làm phương tiện, quán sát như thật: cái không nội 
chỉ có giả danh, mượn lời nói để trình bày, vì cái không nội chắng thể 
nắm bắt được; cái không ngoại, cái không nội ngoại, cái không không, 
cái không lớn, cái không thắng nghĩa, cái không hữu vi, cái không vô 
vi, cái không rốt ráo, cái không không biên giới, cái không tản mạn, 
cái không không đổi khác, cái không bồn tánh, cái không tự tướng, cái 


990 


Tập 01, Quyền 49, Phẩm Ma-Ha-Tát 


không cộng tướng, cái không tất cả pháp, cái không chăng thê nắm bắt 
được, cái không không tánh, cái không tự tánh, cái không không tánh 
tự tánh, chỉ có giả danh, mượn lời nói để trình bày, vì cái không ngoại 
cho đến cái không không tánh tự tánh chăng thê năm bắt được, thì này 
Xá Lợi Tử, đó là đại Bồ-tát, vì muốn lợi lạc các hữu tình, nên nương 
vào Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, dùng vô sở đắc làm phương tiện, quán sát như thật: Chơn như chỉ 
có giả danh, mượn lời nói để trình bày, vì chơn như chẳng thể nắm bắt 
được; pháp giới, pháp tánh, pháp định, pháp trụ, tánh ly sanh, tánh 
bình đăng, thật tế chỉ có giả danh, mượn lời nói để trình bảy, vì pháp 
giới cho đến thật tế chăng thể nắm bắt được, thì này Xá Lợi Tử, đó là 
đại Bồ-tát, vì muốn lợi lạc các hữu tình, nên nương vào Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, dùng vô sở đắc làm phương tiện, quán sát như thật: Bốn tịnh lự 
chỉ có giả danh, mượn lời nói để trình bày, vì bốn tịnh lự chăng thể 
nắm bắt được; bốn vô lượng, bốn định vô sắc chỉ có giả danh, mượn 
lời nói để trình bảy, vì bốn vô lượng, bốn định vô sắc chăng thể năm 
bắt được, thì này Xá Lợi Tử, đó là đại Bồ-tát, vì muốn lợi lạc các hữu 
tình, nên nương vào Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát, lấy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, dùng vô sở đắc làm phương tiện, quán sát như thật: Bốn niệm trụ 
chỉ có giả danh, mượn lời nói để trình bày, vì bốn niệm trụ chẳng thể 
năm bắt được; bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy 
chỉ đăng giác, tám chỉ thánh đạo chỉ có giả danh, mượn lời nói để trình 
bày, vì bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo chăng thể năm bắt 
được, thì này Xá Lợi Tử, đó là đại Bồ-tát, vì muốn lợi lạc các hữu 
tình, nên nương vào Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, dùng vô sở đắc làm phương tiện, quán sát như thật: Pháp môn 
giải thoát không chỉ có giả danh, mượn lời nói để trình bày, vì pháp 
môn giải thoát không, chắng thể nắm bắt được; pháp môn giải thoát vô 
tướng, vô nguyện chỉ có giả danh, mượn lời nói đề trình bày, vì pháp 
môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, chăng thể nắm bắt được, thì này 
Xá Lợi Tử, đó là đại Bô-tát, vì muốn lợi lạc các hữu tình, nên nương 
vào Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, dùng vô sở đắc làm phương tiện, quán sát như thật: bố thí Ba-la- 
mật-đa chỉ có giả danh, mượn lời nói đề trình bày, vì bố thí Ba-la-mật- 
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đa chắng thể nắm bắt được; tịnh giới, an nhẫn, tinh tắn, tịnh lự, Bát- 
nhã Ba-la-mật-đa chỉ có giả danh, mượn lời nói để trình bày, vì tịnh 
giới cho đến Bát-nhã-ba-la-mật-đa chẳng thể nắm bắt được, thì này Xá 
Lợi Tử, đó là đại Bồ-tát, vì muốn lợi lạc các hữu tình, nên nương vào 
Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, dùng vô sở đắc làm phương tiện, quán sát như thật: Năm loại mắt 
chỉ có giả danh, mượn lời nói để trình bày, vì năm loại mắt chẳng thể 
nắm bắt được; sáu phép thần thông chỉ có giả danh, mượn lời nói để 
trình bày, vì sáu phép thần thông chăng thể năm bắt được, thì này Xá 
Lợi Tử, đó là đại Bồ-tát, vì muốn lợi lạc các hữu tình, nên nương vào 
Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, dùng vô sở đắc làm phương tiện, quán sát như thật: Mười lực của 
Phật chỉ có giả danh, mượn lời nói để trình bày, vì mười lực của Phật 
chăng thể năm bắt được; bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông 
suốt, đại từ, đại bi, đại hý, đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, trí 
nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng chỉ có giả danh, mượn lời 
nói để trình bày, vì bốn điều không sợ cho đến trí nhất thiết tướng, 
chăng thể nắm bắt được, thì này Xá Lợi Tử, đó là đại Bồ-tát, vì muốn 
lợi lạc các hữu tình, nên nương vào Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát, lấy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm 
đầu, dùng vô sở đắc làm phương tiện, quán sát như thật: Quả vị giác 
ngộ cao tột chỉ có giả danh, mượn lời nói để trình bày, vì quả vị giác 
ngộ cao tột chẳng thể nắm bắt được; bậc chứng đắc quả vị giác ngộ 
cao tột, chỉ có giả danh, mượn lời nói để trình bày, vì bậc chứng đắc 
quả vị giác ngộ cao tột, chăng thể nắm bắt được, thì này Xá Lợi Tử, 
đó là đại Bồ-tát, vì muốn lợi lạc các hữu tình, nên nương vào Đại- 
thừa. 

Lại nữa, Xá Lợi tử! Nếu đại Bồ-tát, lấy tâm tương ưng trí nhất 
thiết trí và đại bi làm đầu, dùng vô sở đắc làm phương tiện, từ khi mới 
phát tâm cho đến chứng đắc quả vị giác ngộ cao tột, thường tu, hoàn 
thành thần thông bá thối, thành thục hữu tình, nghiêm tịnh cõi Phật, từ 
cõi Phật này đến cõi Phật khác, cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi 
khen chư Phật Thế Tôn, ở chỗ các đức Phật, nghe và thọ pháp tương 
ưng Đại-thừa; đã nghe và thọ rồi, như lý tư duy, tỉnh tấn tu học, thì 
này Xá Lợi Tử, đó là đại Bồ-tát, vì muốn lợi lạc các hữu tình, nên 
nương vào Đại-thừa. 
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Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát như vậy, tuy nương vào Đại-thừa, từ cõi 
Phật này đến cõi Phật khác, cung kính cúng dường, tôn trọng ngợi 
khen chư Phật Thế Tôn, ở chỗ các đức Phật nghe và thọ Chánh pháp, 
thành thục hữu tình, nghiêm tịnh cõi Phật, nhưng tâm ngay lúc đầu, 
không có các tưởng về cõi Phật... 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát như vậy, an trú trong bậc bất nhị, quán 
các hữu tình, nên dùng thân nào để được lợi ích, thì liền hiện thọ ngay 
thân ấy đề khiến hữu tình kia được lợi ích. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát như vậy, cho đến khi chứng đắc trí nhất 
thiết trí, tùy nơi sanh, chăng lia Đại-thừa. 

Xá Lợi Tử! Đại Bồ-tát như vậy, chẳng bao lâu sẽ chứng đắc trí 
nhất thiết trí, vì người, trời v.v... mà chuyên bánh xe Chánh pháp. 
Bánh xe pháp ấy, tất cả Thanh-văn, Độc-giác, Sa-môn, Bả-la-môn, 
Ma-vương, Phạm-vương, Thiên, Long, Dược-xoa, Kiền-đạt-phược, A- 
tố-lạc, Yết-lộ-trà, Khẩn-nại-lạc, Mạc-hô-lạc già, nhân phi nhân v.v... 
tất cả thế gian, đều không có khả năng chuyên được. 

Xá Lợi Tử! Vì các Bồ-tát, do các phương tiện thiện xảo như 
vậy, vì muốn lợi lạc tất cả hữu tình, mà nương vào Đại-thừa, nên còn 
gọi là Ma-ha-tát. 

Xá Lợi Tử! Do vậy, vì muốn lợi lạc các hữu tình, mà Tương vào 
Đại-thừa. đại Bồ-tát, khắp vì chư Phật Thế Tôn ở vô số thế ĐIỚI trong 
mười phương, ở giữa đại chúng, hoan hỷ tán thán, nói như thế này: Ở 
phương đó, trong thế giới đó, có đại Bôồ-tát tên như vậy, vì muốn lợi 
lạc các hữu tình, mà nương vào Đại-thừa, chẳng bao lâu sẽ được 
chứng đắc trí nhất thiết trí, vì trời, người v.v... mà chuyên bánh xe 
tung pháp. Bánh xe Ấy, các chúng trời, người, Ma, Phạm, Thanh-văn 

.. ong thế gian, đều chắng có khả năng chuyển được. Cứ như vậy, 

lời tuyên bồ ấy lần lượt lan khắp mười phương, các chúng trời người 

.. nghe đều hoan hý, cùng nói như thế này: Bồ-tát như vậy, chăng bao 

lậu sẽ được chứng đắc trí nhất thiết trí, chuyên bánh xe Chánh pháp 
làm lợi ích, an lạc loài hàm thức. 
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Lúc bấy giờ, cụ thọ Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Như 
nói, đại Bồ-tát là người mặc áo giáp Đại-thừa, thì thế nảo gọi là đại 
Bồ-tát mặc áo giáp Đại-thừa? 

Phật dạy: Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát mặc áo giáp bố thí Ba-la- 
mật-đa, mặc áo giáp tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba- 
la-mật-đa, thì này Thiện Hiện, như vậy, gọi là đại Bồ-tát mặc áo giáp 
Đại-thùừa. 

Nếu đại Bồ-tát, mặc áo giáp bốn tịnh lự, mặc áo giáp bốn vô 
lượng, bốn định vô sắc, thì này Thiện Hiện, như vậy, gọi là đại Bồ-tát 
mặc áo giáp Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát, mặc áo giáp bốn niệm trụ; mặc áo giáp bốn 
chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chi đăng giác, tám 
chi thánh đạo, thì này Thiện Hiện, như vậy, gọi là đại Bồ-tát mặc áo 
giáp Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát mặc áo giáp nội không, ngoại không, nội ngoại 
không, không không, đại không, thắng nghĩa không, hữu vi không, vô 
vi không, tất cánh không, vô tế không, tản không, vô biến dị không, 
bản tánh không, tự tướng không, cộng tướng không, nhất thiết pháp 
không, bất khả đắc không, vô tánh không, tự tánh không, vô tánh tự 
tánh không, thì này Thiện Hiện, như vậy, gọi là đại Bồ-tát, mặc áo 
giáp Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát mặc áo giáp ngũ nhãn, mặc áo giáp lục thông, 
thì này Thiện Hiện, như vậy gọi là đại Bồ-tát mặc áo giáp Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát, mặc áo giáp mười lực của Phật, mặc áo giáp 
bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hỷ, 
đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí 
nhất thiết tướng, thì này Thiện Hiện, như vậy, gọi là đại Bồ-tát mặc áo 
giáp Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát, mặc áo giáp các công đức thân tướng Phật, thì 
này Thiện Hiện, như vậy, gọi là đại Bồ-tát mặc áo giáp Đại-thừa. 

Lại nữa,Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, mặc áo giáp các công đức 
như vậy, phóng đại quang minh chiếu khắp thế giới ba lần ngàn, cũng 
khiến ba trong sáu cõi biến động, trong đó, những khổ cụ ở địa ngục 
như lửa v.v... và Sự thống khổ thân tâm của các hữu tình Ấy, đều được 
diệt trừ. Bồ-tát biết họ đã lìa được các khổ, liền vì họ mà xưng tán 
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công đức Tam-bảo, họ được nghe rồi, thân tâm an lạc; từ đó chết đi, 
sanh vào trong cõi trời, người, liền được phụng sự, hầu hạ chư Phật, 
Bồ-tát, thân thừa cúng dường, nhận lãnh Chánh pháp âm; trong đó, 
bàng sanh tàn hại lẫn nhau, dùng roi đánh đuổi bức bách, các khổ vô 
lượng, đều được diệt trừ; đại Bồ-tát biết họ đã lìa các khổ, cũng vì họ 
mà xưng tán công đức Tam-bảo; họ được nghe rồi, thân tâm an lạc. 
Từ đây chết đi, sanh vào cõi trời, người, liền được phụng sự, hầu hạ 
chư Phật, Bồ-tát, thân thừa cúng dường, nhận lãnh Chánh pháp âm; 
trong đó, quỷ giới, sự sợ hãi, đói khát, thân tâm tiều tụy, khổ não, các 
khổ vô lượng, đều được trừ diệt. Bồ-tát biết họ đã lìa các khổ, cũng vì 
họ mà xưng tán công đức Tam-bảo; họ được nghe rồi, thân tâm an lạc. 
Từ đây chết đi, sanh vào trong cõi trời, người, liền được phụng sự chư 
Phật, Bồ-tát, thân thừa cúng dường, nhận lãnh Chánh pháp âm, thì này 
Thiện Hiện, như vậy, gọi là đại Bồ-tát mặc áo giáp Đại-thừa. 

Nếu đại Bồ-tát, mặc áo giáp các công đức như vậy, phóng đại 
quang minh, chiếu khắp vô số thế giới chư Phật trong mười phương, 
cũng khiến ba trong sáu cõi của thế giới kia biến động, trong đó, địa 
ngục, bàng sanh, quỷ giới, có các khổ, đều được trừ diệt; Bỗ-tát biết 
họ đã lìa các khổ, cũng vì họ mà xưng tán công đức Tam-bảo; họ được 
nghe rồi, thân tâm an lạc. Từ đây chết đi, sanh vào trong cõi trời, 
nĐØƯỜi, liền được phụng sự, hầu hạ chư Phật, Bồ-tát thân thừa cúng 
dường, nhận Chánh pháp âm, thì này Thiện Hiện, như vậy, gọi là đại 
Bồ-tát mặc áo giáp Đại-thừa. 

Thiện Hiện! Như nhà ảo thuật hay đệ tử của y, ở ngã tư đường, 
trước đám đông, biến thành vô lượng hữu tình thọ các thứ khổ trong 
địa ngục, bàng sanh, quỷ giới, cũng lại phóng quang, làm đại địa biến 
động, khiến cho các cái khổ của hữu tình kia đều dứt, lại vì họ mà 
xưng tán Tam-bảo: Phật, Pháp, Tăng, khiến họ nghe rồi thân tâm an 
lạc, từ đây chết đi, sanh vào trong cõi trời, người, thừa sự, cúng dường 
chư Phật, Bồ-tát, ở chỗ chư Phật, nhận Chánh pháp âm. 

Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Việc biến hóa như vậy là có 
thật chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! 

Phật bảo: Thiện Hiện! Đại Bồ-tát mặc áo giáp các công đức như 
vậy, phóng đại quang minh, làm biến động đại địa, cứu giúp nỗi thống 
khổ của hữu tình nơi ba đường ác trong vô lượng thế giới, khiến sanh 
vào cõi trời, người, thấy Phật, nghe Pháp, cũng lại như vậy, tuy là có 
làm, nhưng không có một cái gì là thật. Vì sao? Thiện Hiện! Vì tánh 
của các pháp là không, đều như huyễn. 
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Lại nữa, Thiện Hiện! Nếu Đại Bồ-tát, an trú bố thí Ba-la-mật- 
đa, biến cả thế giới ba lần ngàn thành như ngọc Phệ-lưu-ly, tự thân 
cũng hóa làm Chuyên luân vương, có bảy báu, quyền : thuộc, trước sau 
vây quanh, trong đó, hữu tình cần ăn thì cho ăn, cần uống thì cho 
uông, cân y phục thì cho y phục, cần xe thì cho xe; hương xoa, hương 
bột, hương đốt, tràng hoa, phòng xá, ngọa cụ, đèn đuốc, thuốc men, 
vàng, bạc, chơn châu, san hô, bích ngọc, và các thứ dụng cụ khác để 
nuôi sống, tùy theo sự nhu cầu, mà cho tất cả. Làm việc bố thí như vậy 
rồi, lại vì họ mà nói pháp tương ưng sáu phép Ba-la-mật-đa, khiến họ 
nghe rồi, cho đến chứng đắc quả vị giác ngộ cao tột, đối với pháp 
tương ưng sáu phép Ba-la-mật-đa, thường chăng xa lìa, thì này Thiện 
Hiện, như vậy, gọi là đại Bồ-tát mặc áo giáp Đại-thừa, 

Thiện Hiện! Như nhà ảo thuật hoặc đệ tử của y, ở trước đại 
chúng, nơi ngã tư đường, biến hóa thành các loại hữu tình nghèo khổ, 
cô độc, tật nguyễn, bệnh hoạn; tùy theo sự nhu cầu của họ, đều biến 
hóa ra mà cho. Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Việc biến hóa như 
vậy là có thật chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! 

Phật bảo: Thiện Hiện! Đại Bồ-tát an trú bố thí Ba-la-mật-đa, 
hoặc biến thế giới thành như ngọc Phệ-lưu-ly, hoặc tự thân hóa làm 
Chuyên Luân vương v.v... tùy theo nhu cầu của loài hữu tình mà cho 
và vì họ mà tuyên nói pháp tương ưng sáu phép Ba-la-mật-đa, cũng lại 
như vậy, tuy có làm nhưng không có một cái nào thật. Vì sao? Thiện 
Hiện! Vì tánh của các pháp là không, đều như huyễn. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, tự an trú tịnh gIỚI Ba-la- 
mật-đa, vì muốn lợi lạc các hữu tình, sanh vào nhà Chuyên luân 
vương, nối ngôi Chuyển luân vương, an lập vô lượng, vô số trăm ngàn 
hữu tình ở trong mười thiện nghiệp đạo; hoặc lại an lập vô lượng, vô 
số trăm ngàn hữu tình ở bốn tịnh lự, hay bốn vô lượng, bốn định vô 
sắc; hoặc lại an lập vô lượng, vô số trăm ngàn hữu tình ở bốn niệm 
trụ, hay bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chì đăng 
giác, tám chỉ thánh đạo; hoặc lại an lập vô lượng, vô số trăm ngàn hữu 
tỉnh ở pháp môn giải thoát không, hay pháp môn giải thoát vô tướng, 
vô nguyện; hoặc lại an lập vô lượng, vô sô trăm ngàn hữu tỉnh ở bồ thí 
Ba-la-mật-đa, hay tịnh giới, an nhãn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la- 
mật-đa; hoặc lại an lập vô lượng, vô số trăm ngàn hữu tình ở năm loại 
mắt, hay sáu phép thần thông; hoặc lại an lập vô lượng, vô số trăm 
ngàn hữu tình ở mười lực của Phật, hay bốn điều không sợ, bốn sự 
hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hý, đại xả, mười tám pháp Phật 
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bất cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, khiến an trụ 
rồi, cho đến chứng được quả vị giác ngộ cao tột, đối với pháp như vậy, 
thường chẳng xa lìa, thì này Thiện Hiện, như vậy, gọi là đại Bồ-tát 
mặc áo giáp Đại-thừa. 

Thiện Hiện! Như nhà ảo thuật, hoặc đệ tử của y, ở trước đám 
đông, nơi ngã tư đường, biến ra vô lượng hữu tình, khiến an trú trong 
mười thiện nghiệp đạo; hoặc lại khiến an trú bốn tịnh lự ... cho đến trí 
nhất thiết tướng. Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Việc biến hóa như 
vậy là có thật chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! 

Phật bảo: Thiện Hiện! Đại Bồ-tát vì hữu tình, sanh vào nhà 
Chuyên luân vương, nối ngôi Chuyển luân vương, an lập vô lượng, vô 
số trăm ngàn hữu tình ở mười thiện nghiệp đạo; hoặc lại an lập vô 
lượng, vô số trăm ngàn hữu tình ở bốn tịnh lự ... cho đến trí nhất thiết 
tướng, cũng lại như vậy: tuy có làm nhưng không có một cái nào thật. 
Vì sao? Thiện Hiện! Vì tánh của các pháp là không , đều như huyễn 
vậy. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát tự an trú an nhẫn Ba-la- 
mật-đa, thì cũng khuyên vô lượng, vô số trăm ngàn hữu tình, khiến an 
trú an nhẫn Ba-la-mật-đa. Thiện Hiện! Thế nào là đại Bồ-tát tự an trú 
an nhẫn Ba-la-mật-đa, cũng khuyên vô lượng, vô số trăm ngàn hữu 
tình, khiến an trú an nhẫn Ba-la-mật-đa? 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, từ khi mới phát tâm cho đến chứng 
đắc trí nhất thiết trí, mặc áo giáp an nhẫn, thường tự nghĩ: Giả sử tất 
cả hữu tình cầm dao, gậy, đất, đá v.v... đến làm hại, ta hoàn toàn 
chăng khởi lên một niệm tức giận và khuyên các hữu tình cũng nhẫn 
như vậy. Thiện Hiện! Đại Bồ-tát ấy, như ý nghĩ trong tâm và sự tiếp 
xúc với cảnh không trái nhau và khuyên các hữu tình an trú nhẫn như 
vậy ... cho đến chứng đắc quả vị giác ngộ cao tột, đối với nhẫn như 
vậy, thường chăng xa lìa, thì này Thiện Hiện, như vậy gọi là đại Bồ- 
tát mặc áo giáp Đại-thừa. 

Thiện Hiện! Như nhà ảo thuật hoặc đệ tử của y, ở trước đám 
đông, nơi ngã tư đường, biến hóa ra đủ các loại hữu tình, đều cầm dao, 
gậy, đất, đá v.v... làm hại nhà ảo thuật hoặc đệ tử của y. Khi ấy, nhà ảo 
thuật... đối với các hữu tình biến hóa ra đó, đều chẳng khởi tâm 
muốn báo oán, mà khuyên những hữu tình ấy an trú an nhẫn như vậy. 
Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Việc biến hóa như vậy là có thật 
chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! 
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Phật bảo: Thiện Hiện! Đại Bồ-tát mặc áo giáp an nhãn, tự an trú 
an nhẫn Ba-la-mật-đa, cũng khuyên vô lượng, vô số trăm ngàn hữu 
tình, khiến an trú an nhẫn Ba-la-mật-đa, thường chẳng xa lìa, cũng lại 
như vậy, tuy có làm nhưng không có một cái nào thật. Vì sao? Thiện 
Hiện! Vì tánh của các pháp là không, đều như huyễn. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát tự an trú tinh tấn Ba-la- 
mật-đa, thì cũng khuyên vô lượng, vô số trăm ngàn hữu tình, khiến an 
trú tinh tắn Ba-la-mật-đa. Thiện Hiện! Thế nào là đại Bồ-tát tự an trú 
tinh tấn Ba-la-mật-đa, cũng khuyên vô lượng, vô số trăm ngàn hữu 
tình, an trú tinh tắn Ba-la-mật-đa? 

Nếu đại Bồ-tát lấy tâm tương ưng trí nhất thiết trí, thân tâm tỉnh 
tấn, đoạn các pháp ác, tu các pháp thiện, cũng khuyên vô lượng, vô sỐ 
trăm ngàn hữu tỉnh, tu tập như vậy, thân tâm tính tấn ... cho đến 
chứng đắc quả vị giác ngộ cao tột, đối với sự tỉnh tấn như vậy, thường 
chăng xa lìa, thì này Thiện Hiện, như vậy gọi là đại Bồ-tát mặc áo 
giáp Đại-thừa. 

Thiện Hiện! Như nhà ảo thuật hoặc đệ tử của y, ở trước đám 
đông, nơi ngã tư đường, biến hóa ra đủ các loại hữu tình, và nhà ảo 
thuật đó tự thể hiện hăng hái, thân tâm tinh tấn, cũng khuyên hữu tình 
được biến hóa ra, tu tỉnh tấn hăng hái như vậy. Thiện Hiện! Theo ý 
ông thì sao? Việc biến hóa như vậy là có thật chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! 

Phật bảo: Thiện Hiện! Đại Bồ-tát lây tâm tương ưng trí nhất 
thiết trí, thân tâm tỉnh tấn, đoạn các pháp ác, tu các pháp thiện, cũng 
khuyên hữu tình tu tập như vậy, thân tâm tinh tấn, cũng lại như vậy, 
tuy có làm nhưng không có một cái nào thật. Vì sao? Thiện Hiện! Vì 
tánh của các pháp là không, đều như huyễn. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, tự an trú tịnh lự Ba-la- 
mật-đa, thì cũng khuyên vô lượng, vô số trăm ngàn hữu tình, khiến an 
trú tịnh lự Ba-la-mật-đa. Thiện Hiện! Thế nào là đại Bồ-tát tự an trú 
tịnh lự Ba-la-mật-đa, cũng khuyên vô lượng, vô số trăm ngàn hữu tình 
khiến an trú tịnh lự Ba-la-mật-đa? 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, đối với tất cả pháp, an trú định bình 
đăng, chắng thấy các pháp có định, có loạn, mà thường tu tập tịnh lự 
Ba-la-mật-đa như vậy, thì cũng khuyên vô số trăm ngàn hữu tình tu 
tập tịnh lự bình đắng như vậy, cho đến chứng đắc quả vị giác ngộ cao 
tột, đối với định như vậy, thường chăng xa lìa 

Thiện Hiện! Như vậy gọi là đại Bồ-tát mặc áo giáp Đại-thừa. 
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Thiện Hiện! Như nhà ảo thuật, hoặc đệ tử của y, ở trước đám 
đông, nơi ngã tư đường, biến hóa ra đủ các loại hữu tình, nhưng nhà 
ảo thuật kia đối với pháp, tự hiện, an trú định bình đẳng, cũng khuyên 
các hữu tình được biến hóa ra, tu tịnh lự bình đăng như vậy. Thiện 
Hiện! Theo ý ông thì sao? Việc biến hóa như vậy là có thật chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! 

Phật bảo: Thiện Hiện! Đại Bồ-tát đối với tất cả pháp, an trú 
định bình đẳng, cũng khuyên hữu tình tu tập tịnh lự bình đẳng như 
vậy, thường chắng xa lìa, cũng lại như vậy, tuy có làm nhưng không 
có một cái nào thật. Vì sao? Thiện Hiện! Vì tánh của các pháp là 
không, đều như huyễn. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, tự an trú Bát-nhã-ba-la- 
mật-đa, thì cũng khuyên vô lượng, vô số trăm ngàn hữu tình, khiến an 
trú Bát-nhã-ba-la-mật-đa. Thiện Hiện! Thế nào là đại Bồ-tát tự an trú 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa, cũng khuyên vô lượng, vô số trăm ngàn hữu 
tình khiến an trú Bát-nhã-ba-la-mật-đa? 

Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, tự an trú Bát-nhã-ba-la-mật-đa vô 
hý luận, chăng thấy các pháp có sanh, có diệt, có nhiễm, có tịnh và 
chăng thấy có sự sai biệt giữa bờ bên này và bờ bên kia, thì cũng 
khuyên vô lượng, vô số trăm ngàn hữu tình, an trú tuệ vô hý luận như 
vậy, cho đến chứng đắc quả vị giác ngộ cao tột, đối với tuệ như vậy, 
thường chắng xa lìa. 

Thiện Hiện! Như vậy gọi là đại Bồ-tát mặc áo giáp Đại-thừa. 

Thiện Hiện! Như nhà ảo thuật, hoặc đệ tử của y, ở trước đám 
đông, nơi ngã tư đường, biến hóa ra đủ các loại hữu tình, và nhà ảo 
thuật đó tự hiện an trú tuệ vô hý luận, cũng khuyên các hữu tình biến 
hóa ra ấy, khiến họ tu tập bát nhã như vậy. Thiện Hiện! Theo ý ông thì 
sao? Việc biến hóa như vậy là có thật chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! 

Phật bảo: Thiện Hiện! Đại Bồ-tát tự an trú Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa vô hý luận, cũng khuyên hữu tình tu tập tuệ vô hý luận như vậy, 
thường chẳng xa lìa, cũng lại như vậy, tuy có làm nhưng không có 
một cái nào thật. Vì sao? Thiện Hiện! Vì tánh của các pháp là không, 
đều như huyễn. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát mặc áo giáp các công đức 
như trên đã nói, ở khắp vô số thế giới chư Phật trong mười phương, 
dùng sức thần thông, tự biến thân mình, cùng khắp thế giới chư Phật 
như vậy, tùy theo sự ưa thích của hữu tình mà thị hiện, tự an trú bồ thí 
Ba-la-mật-đa, khuyên kẻ xan tham, khiến an trú bố thí; tự an trú tịnh 
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giới Ba-la-mật-đa, khuyên kẻ phạm giới, khiến an trú tịnh giới; tự an 
trú an nhẫn Ba-la-mật-đa, khuyên kẻ bạo ác, khiến an trú an nhẫn; tự 
an trú tỉnh tân Ba-la-mật-đa, khuyên kẻ giải đãi, khiến an trú tỉnh tấn; 
tự an trú tịnh lự Ba-la-mật-đa, khuyên kẻ loạn tâm, khiến an trú tịnh 
lự; tự an trú Bát-nhã-ba-la-mật-đa, khuyên kẻ ngu si, khiến an trú diệu 
tuệ, thì đại Bồ-tát như vậy, đã an lập hữu tình ở sáu phép Ba-la-mật-đa 
rồi, lại tùy theo tiếng nói, của mỗi doại mà nói pháp tương ưng sáu 
phép Ba-la-mật-đa, khiến họ nghe rồi, cho đến chứng đắc quả vị giác 
ngộ cao tột, đối với pháp tương ưng sáu phép Ba-la-mật-đa, thường 
chăng xa lìa. 

Thiện Hiện! Như vậy gọi là đại Bồ-tát mặc áo giáp Đại-thừa. 

Thiện Hiện! Như nhà ảo thuật, hoặc đệ tử của y, ở trước đám 
đông, nơi ngã tư đường, biến hóa ra đủ các loại hữu tình, và nhà ảo 
thuật ấy, tự hiện an trú sáu phép Ba-la-mật-đa, cũng khuyên những 
hữu tình được biến ra, khiến họ an trụ. Thiện Hiện! Theo ý ông thì 
sao? Việc biến hóa như vậy là có thật chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! 

Phật bảo: Thiện Hiện! Đại Bồ-tát ở khắp vô số thế giới chư Phật 
trong mười phương, tự hiện thân mình, tùy theo loài mà an trú sáu 
phép Ba-la-mật-đa, cũng khuyên hữu tình, khiến họ an trú ... cho đến 
chứng đắc quả vị giác ngộ cao tột, thường chăng xa lìa, cũng lại như 
vậy, tuy có làm nhưng không có một cái nào thật. Vì sao? Thiện Hiện! 
Vì tánh của các pháp là không, đều như huyễn. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát, mặc áo giáp các công đức 
như trên đã nói, lẫy tâm tương ưng trí nhất thiết trí và đại bi làm đầu, 
dùng vô sở đắc làm phương tiện, lợi ích an lạc tất cả hữu tình, chăng 
xen lẫn tác ý Thanh-văn, Độc-giác, nghĩa là chăng nghĩ thế này: Ta sẽ 
an lập hữu tình như thế ở bố thí Ba-la-mật-đa, còn hữu tình như thế thì 
sẽ chăng an lập! Chỉ nghĩ thế này: Ta sẽ an lập vô lượng, vô số, vô 
biên hữu tình ở bố thí Ba-la-mật-đa; chăng nghĩ thế này: Ta sẽ an lập 
hữu tình như thế ở tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la- 
mật-đa, còn hữu tình như thế, thì sẽ chăng an lập; chỉ nghĩ: Ta sẽ an 
lập vô lượng, vô số, vô biên hữu tình ở tịnh giới ... cho đến Bát-nhã- 
ba-la-mật-đa, chăng nghĩ thế này: Ta sẽ an lập hữu tình như thế ở cái 
không nội, còn hữu tình như thế, thì sẽ chăng an lập, chỉ nghĩ thế này: 
Ta sẽ an lập vô lượng, vô số, vô biên hữu tình ở cái không nội; chẳng 
nghĩ thế này: Ta sẽ an lập hữu tình như thế ở cái không ngoại, cái 
không nội ngoại, cái không không, cái không lớn, cái không thăng 
nghĩa, cái không hữu vi, cái không vô vi, cái không rốt ráo, cái không 
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không biên giới, cái không tản mạn, cái không không đổi khác, cái 
không bồn tánh, cái không tự tướng, cái không cộng tướng, cái không 
tất cả pháp, cái không chăng thể nắm bắt được, cái không không tánh, 
cái không tự tánh, cái không không tánh tự tánh, còn hữu tình như thế, 
thì sẽ chăng an lập; chỉ nghĩ thế này: Ta sẽ an lập vô lượng, vô số, vô 
biên hữu tình ở cái không ngoại ... cho đến cái không không tánh tự 
tánh; chẳng nghĩ thế này: Ta sẽ an lập hữu tình như thế ở bốn tịnh lự, 
còn hữu tình như thế, thì sẽ chăng an lập; chỉ nghĩ thế này: Ta sẽ an 
lập vô lượng, vô số, vô biên hữu tình ở bốn tịnh lự; chăng nghĩ thế 
này: Ta sẽ an lập hữu tình như thế ở bốn vô lượng, bốn định vô sắc, 
còn hữu tình như thế, thì sẽ chăng an lập; chỉ nghĩ thế này: Ta sẽ an 
lập vô lượng, vô số, vô biên hữu tình ở bốn vô lượng, bốn định vô sắc; 
chăng nghĩ thế này: Ta sẽ an lập hữu tình như thế ở bốn niệm trụ, còn 
hữu tình như thế, thì sẽ chăng an lập; chỉ nghĩ thế này: Ta sẽ an lập vô 
lượng, vô số, vô biên hữu tình ở bốn niệm trụ; chẳng nghĩ thế này: Ta 
sẽ an lập hữu tình như thế ở bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, 
năm lực, bảy chi đẳng giác, tám chi thánh đạo, còn hữu tình như thế, 
thì sẽ chăng an lập; chỉ nghĩ thế này: Ta sẽ an lập vô lượng, vô số, vô 
biên hữu tình ở bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo; chăng 
nghĩ thế này: Ta sẽ an lập hữu tình như thế ở pháp môn giải thoát 
không, còn hữu tình như thế, thì sẽ chắng an lập; chỉ nghĩ thế này: Ta 
sẽ an lập vô lượng, vô số, vô biên hữu tình ở pháp môn giải thoát 
không; chăng nghĩ thế này: Ta sẽ an lập hữu tình như thế ở pháp môn 
giải thoát vô tướng, vô nguyện, còn hữu tình như thế, thì sẽ chăng an 
lập; chỉ nghĩ thế này: Ta sẽ an lập vô lượng, vô số, vô biên hữu tình ở 
pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện; chăng nghĩ thế này: Ta sẽ 
an lập hữu tỉnh như thế ở năm loại mắt, còn hữu tình như thế, thì sẽ 
chăng an lập; chỉ nghĩ thế này: Ta sẽ an lập vô lượng, vô số, vô biên 
hữu tình ở năm loại mắt; chẳng nghĩ thế này: Ta sẽ an lập hữu tình 
như thế ở sáu phép thần thông, còn hữu tình như thế, thì sẽ chăng an 
lập; chỉ nghĩ thế này: Ta sẽ an lập vô lượng, vô số, vô biên hữu tình ở 
sáu phép thần thông: chăng nghĩ thế này: Ta sẽ an lập hữu tình như thế 
ở mười lực của Phật, còn hữu tình như thế, thì sẽ chăng an lập; chỉ 
nghĩ thế này: Ta sẽ an lập vô lượng, vô số, vô biên hữu tình ở mười 
lực của Phật; chẳng nghĩ thế này: Ta sẽ an lập hữu tình như thế ở bốn 
điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bị, đại hỷ, đại 
xả, mười tám pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất 
thiết tướng, còn hữu tình như thế, thì sẽ chăng an lập; chỉ nghĩ thế này: 
Ta sẽ an lập vô lượng, vô số, vô biên hữu tình ở bốn điều không sợ 
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cho đến trí nhất thiết tướng; chẳng nghĩ thế này: Ta sẽ an lập hữu tình 
như thế ở quả Dự-lưu, còn hữu tình như thế, thì sẽ chăng an lập; chỉ 
nghĩ thế này: Ta sẽ an lập vô lượng, vô số, vô biên hữu tình ở quả Dự- 
lưu; chăng nghĩ thế này: Ta sẽ an lập hữu tình như thế ở quả Nhất-lai, 
Bất-hoàn, A-la-hán và quả vị Độc-giác, còn hữu tình như thế, thì sẽ 
chăng an lập; chỉ nghĩ thế này: Ta sẽ an lập vô lượng, vô số, vô biên 
hữu tình ở quả Nhất-lai, Bất-hoàn, A-la-hán, và quả vị Độc-giác; 
chăng nghĩ thế này: Ta sẽ an lập hữu tình như thế ở đạo Bồ-tát, quả vị 
giác ngộ cao tột, còn hữu tỉnh như thế, thì sẽ chăng an lập; chỉ nghĩ 
thế này: Ta sẽ an lập vô lượng, vô số, vô biên hữu tình ở đạo Bồ-tát, 
quả vị giác ngộ cao tột, thì này Thiện Hiện, như vậy gọi là đại Bồ-tát 
mặc áo giáp Đại-thừa. 

Thiện Hiện! Như nhà ảo thuật, hoặc đệ tử của y, ở trước đám 
đông, tại ngã tư đường, biến hóa ra vô lượng, vô số, vô biên hữu tình, 
an lập ở sáu phép Ba-la-mật-đa ... cho đến an lập ở quả vị giác ngộ 
cao tột. Thiện Hiện! Theo ý ông thì sao? Việc biến hóa như vậy là có 
thật hay chăng? 

Thiện Hiện đáp: Bạch Thế Tôn! Không! 

Phật bảo: Thiện Hiện! Đại Bồ-tát lấy tâm tương ưng trí nhất 
thiết trí và đại bi làm đầu, dùng vô sở đắc làm phương tiện, an lập vô 
lượng, vô số, vô biên hữu tình ở sáu phép Ba-la-mật-đa, cho đến an 
lập vô lượng, vô số, vô biên hữu tình ở quả VỊ giác ngộ cao tột, cũng 
lại như vậy, tuy có làm nhưng không có một cái nào thật. Vì sao? 
Thiện Hiện! Vì tánh của các pháp là không, đều như huyễn. 
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Lúc bấy giờ, cụ thọ Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Như 
con hiểu ý ý nghĩa Phật đã dạy, đại Bồ-tát chăng mặc áo giáp công đức, 
thì nên biết đó là mặc áo giáp Đại-thừa. Vì sao? Vì tự tướng của tất cả 
pháp là không. Vì sao? Bạch Thế Tôn! Sắc và tướng của sắc là không: 
thọ, tưởng, hành, thức và tướng của thọ, tưởng, hành, thức là không. 
Nhãn xứ và tướng của nhãn xứ là không; nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ và 
tướng của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là không. Sắc xứ và tướng của sắc 
xứ là không; thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ và tướng của thanh, 
hương, vị, xúc, pháp xứ là không. Nhãn giới và tướng của nhãn giới là 
không; sắc giới, nhãn thức giới và nhãn xúc cùng các thọ do nhãn xúc 
làm duyên sanh ra và tướng của sắc giới cho đến các thọ do nhãn xúc 
làm duyên sanh ra là không. Nhĩ giới và tướng của nhĩ giới là không; 
thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên 
sanh ra và tướng của thanh giới cho đến các thọ do nhĩ xúc làm duyên 
sanh ra là không. Tỷ giới và tướng của tỷ giới là không; hương giới, tỷ 
thức giới và tỷ xúc cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra và tướng 
của hương giới cho đến các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra là không. 
Thiệt giới và tướng của thiệt giới là không; vị giới, thiệt thức giới và 
thiệt xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra và tướng của vị 
giới cho đến các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra là không. Thân 
giới và tướng của thân giới là không; xúc giới, thân thức giới và thân 
xúc cùng các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra và tướng của xúc gl1ới 
cho đến các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra là không. Ý giới và 
tướng của ý giới là không; pháp giới, ý thức giới và ý xúc cùng các 
thọ đo ý xúc làm duyên sanh ra và tướng của pháp giới cho đến các 
thọ do ý xúc làm duyên sanh ra là không. 

Địa giới và tướng của địa giới là không; thủy, hỏa, phong, 
không, thức giới và tướng của thủy, hỏa, phong, không, thức giới là 
không. 

Thánh đề khổ và tướng của Thánh đế khổ là không; Thánh đề 
tập, diệt, đạo và tướng của Thánh đề tập. diệt, đạo là không. 

Vô minh và tướng của vô minh là không; hành, thức, danh sắc, 
lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sâu, than, khổ, ưu, não và 
tướng của hành cho đến lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não là không. 

Cái không nội và tướng của cái không nội là không; cái không 
ngoại, cái không nội ngoại, cái không không, cái không lớn, cái không 
thắng nghĩa, cái không hữu vi, cái không vô vi, cái không rốt ráo, cái 


Tập 01, Quyền 50, Phẩm Áo Giáp Đại-Thừa 


không không biên giới, cái không tản mạn, cái không không đổi khác, 
cái không bốn tánh, cái không tự tướng, cái không cộng tướng, cái 
không tất cả pháp, cái không chẳng thể năm bắt được, cái không 
không tánh, cái không tự tánh, cái không không tánh tự tánh và tướng 
của cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh là không. 

Bốn tịnh lự và tướng của bốn tịnh lự là không: bốn vô lượng, 
bốn định vô sắc và tướng của bốn vô lượng, bốn định vô là không. 

Bốn niệm trụ và tướng của bốn niệm trụ là không; bốn chánh 
đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chi đẳng giác, tám chỉ 
thánh đạo và tướng của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo là 
không. 

Pháp môn giải thoát không và tướng của pháp môn giải thoát 
không là không; pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện và tướng 
của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện là không. 

Bồ thí Ba-la-mật-đa và tướng của bố thí Ba-la-mật-đa là không: 
tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa và tướng của 
tịnh giới cho đến Bát-nhã-ba-la-mật-đa là không. 

Năm loại mắt và tướng của năm loại mắt là không: sáu phép 
thần thông và tướng của sáu phép thần thông là không. 

Mười lực của Phật và tướng của mười lực của Phật là không; 
bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hý, 
đại xả, mười tám pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí 
nhất thiết tướng và tướng của bốn điều không sợ cho đến trí nhất thiết 
tướng là không. 

Bồ-tát và tướng của Bồ-tát là không: mặc áo giáp công đức và 
tướng của mặc áo giáp công đức là không. 

Bạch Thế Tôn! Do nhân duyên này, đại Bồ-tát chắng mặc áo 
giáp công đức, nên biết đó là mặc áo giáp Đại-thừa. 

Phật bảo: Thiện Hiện! Đúng vậy! Đúng vậy! Như ông đã nói. 
Thiện Hiện! Nên biết, trí nhất thiết trí vô tạo, vô tác, tất cả hữu tình 
cũng vô tạo, vô tác. Đại Bồ-tát vì VIỆC Ấy, nên mặc áo giáp Đại-thừa. 

Cụ thọ Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Vì nhân duyên gì 
mà trí nhất thiết trí vô tạo, vô tác? Tất cả hữu tình cũng vô tạo, vô tác? 
Đại Bồ-tát có phải vì việc ấy mà mặc áo giáp Đại-thừa? 

Phật bảo: Thiện Hiện! Do vì các cái làm ra chăng thể năm bắt 
được, nên trí nhất thiết trí vô tạo, vô tác; tất cả hữu tình cũng vô tạo, 
vô tác. Vì sao? Thiện Hiên! Vì ngã chẳng phải tạo, chăng phải chăng 
tạo, chẳng phải tác, chăng phải chăng tác. Vì sao? Vì ngã rốt ráo 
chăng thể nắm bắt được. Hữu tình, dòng sinh mạng, sự sanh, sự 
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dưỡng, sự trưởng thành, chủ thể luân hồi, người do người sanh, ngã 
tối thăng, khả năng làm việc, khả năng khiến người làm việc, khả năng 
tạo nghiệp, khả năng khiến người tạo nghiệp, tự thọ quả báo, khiến 
người thọ quả báo, cái biết, cái thấy chăng phải tạo, chăng phải chăng 
tạo, chăng phải tác, chẳng phải chẳng tác. Vì sao? Vì hữu tình cho đến 
cái thây, rốt ráo chăng thê nắm bắt được. 

Thiện Hiện! Sự huyễn chẳng phải tạo, chẳng phải chẳng tạo, 
chăng phải tác, chẳng phải chăng tác. Vì sao? Vì sự huyễn, rốt ráo 
chăng thể nắm bắt được. Cảnh mộng, ảnh tượng, tiếng vang, bóng 
sáng, hoa hư không, bóng nước, ảo thành, việc biến hóa chẳng phải 
tạo, chăng phải chăng tạo, chẳng phải tác, chăng phải chẳng tác. Vì 
sao? Vì cảnh mộng cho đến việc biến hóa, rốt ráo chăng thể năm bắt 
được. 

Thiện Hiện! Sắc, chẳng phải tạo, chẳng phải chăng tạo, chẳng 
phải tác, chăng phải chắng tác. Vì sao? Vì sắc, rốt ráo chăng thể nắm 
bắt được; thọ, tưởng, hành, thức, chăng phải tạo, chăng phải chắng 
tạo, chăng phải tác, chẳng phải chăng tác. Vì sao? Vì thọ, tưởng, hành, 
thức, rốt ráo chăng thê nắm bắt được. 

Thiện Hiện! Nhãn xứ, chắng phải tạo, chăng phải chẳng tạo, 
chăng phải tác, chẳng phải chăng tác. Vì sao? Vì nhãn xứ, rốt ráo 
chăng thể năm bắt được; nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, chăng phải tạo, 
chăng phải chẳng tạo, chẳng phải tác, chẳng phải chắng tác. Vì sao? 
Vì nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, rốt ráo chăng thê nắm bắt được. 

Thiện Hiện! Sắc xứ, chăng phải tạo, chăng phải chăng tạo, 
chẳng phải tác, chăng phải chăng tác. Vì sao? Vì sắc xứ, rốt ráo chẳng 
thể năm bắt được; thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, chăng phải tạo, 
chăng phải chẳng tạo, chẳng phải tác, chăng phải chẳng tác. Vì sao? 
Vì thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, rốt ráo chăng thê năm bắt được. 

Thiện Hiện! Nhãn giới, chăng phải tạo, chăng phải chăng tạo, 
chăng phải tác, chẳng phải chăng tác. Vì sao? Vì nhãn giới, rốt ráo 
chăng thể nắm bắt được; sắc giới, nhãn thức giới và nhãn xúc cùng 
các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra, chẳng phải tạo, chẳng phải 
chẳng. tạo, chẳng phải tác, chẳng phải chẳng. tác. Vì sao? Vì sắc giới 
cho đến các thọ do nhãn xúc làm duyên ra, rốt ráo chắng thể năm bắt 
được. 

Thiện Hiện! Nhĩ giới, chẳng phải tạo, chăng phải chẳng tạo, 
chăng phải tác, chắng phải chắng tác. Vì sao? Vì nhĩ giới, rốt ráo 
chăng thể năm bắt được; thanh giới, nhĩ thức giới và nhĩ xúc cùng các 
thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, chẳng phải tạo, chăng phải chăng 
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tạo, chăng phải tác, chẳng phải chẳng tác. Vì sao? Vì thanh giới cho 
đến các thọ do nhĩ xúc làm duyên ra, rốt ráo chăng thê nắm bắt được. 

Thiện Hiện! Tỷ giới, chăng phải tạo, chẳng phải chăng tạo, 
chẳng phải tác, chăng phải chăng tác. Vì sao? Vì tỷ giới, rốt ráo chẳng 
thê nắm bắt được; hương giới, tỷ thức giới và tỷ xúc cùng các thọ do 
tỷ xúc làm duyên sanh ra, chăng phải tạo, chẳng phải chăng tạo, chẳng 
phải tác, chăng phải chăng tác. Vì sao? Vì hương giới cho đến các thọ 
do tỷ xúc làm duyên ra, rốt ráo chăng thể năm bắt được. 

Thiện Hiện! Thiệt giới, chẳng phải tạo, chắng phải chẳng tạo, 
chăng phải tác, chăng phải chẳng tác. Vì sao? Vì thiệt giới, rốt ráo 
chăng thể nắm bắt được; vị giới, thiệt thức giới và thiệt xúc cùng các 
thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, chăng phải tạo, chẳng phải chẳng 
tạo, chăng phải tác, chăng phải chẳng tác. Vì sao? Vì thiệt giới cho 
đến các thọ do thiệt xúc làm duyên ra, rốt ráo chăng thể nắm bắt được. 

Thiện Hiện! Thân giới, chăng phải tạo, chăng phải chẳng tạo, 
chăng phải tác, chẳng phải chẳng tác. Vì sao? Vì thân giới, rốt ráo 
chăng thể năm bắt được; xúc giới, thân thức giới và thân xúc cùng các 
thọ do thân xúc làm duyên sanh ra, chăng phải tạo, chẳng phải chăng 
tạo, chắng phải tác, chắng phải chăng tác. Vì sao? Vì xúc giới cho đến 
các thọ do thân xúc làm duyên ra, rốt ráo chắng thể nắm bắt được. 

Thiện Hiện! Ý giới, chăng phải tạo, chăng phái chăng tạo, 
chẳng phải tác, chăng phải chẳng tác. Vì sao? Vì ý giới, rốt ráo chăng 
thể năm bắt được; pháp giới, ý thức giới và ý xúc cùng các thọ do ý 
xúc làm duyên sanh ra, chăng phải tạo, chắng phải chẳng tạo, chăng 
phải tác, chăng phải chẳng tác. Vì sao? Vì pháp giới cho đến các thọ 
do ý xúc làm duyên ra, rốt ráo chăng thê nắm bất được. 

Thiện Hiện! Địa giới, chăng phải tạo, chăng phải chăng tạo, 
chăng phải tác, chắng phải chẳng tác. Vì sao? Vì địa giới, rốt ráo 
chăng thể năm bắt được; thủy, hỏa, phong, không, thức giới, chăng 
phải tạo, chăng phải chẳng tạo, chẳng phải tác, chăng phải chẳng tác. 
Vì sao? Vì thủy, hỏa, phong, không, thức giới, rốt ráo chăng thể năm 
bắt được. 

Thiện Hiện! Thánh đế khô, chẳng phải tạo, chăng phải chẳng 
tạo, chăng phải tác, chăng phải chẳng tác. Vì sao? Vì Thánh đề khổ, 
rốt ráo chăng thể nắm bắt được; Thánh đề tập, diệt, đạo, chăng phải 
tạo, chăng phải chắng tạo, chăng phải tác, chăng phải chăng tác. Vì 
sao? Vì Thánh để tập, diệt, đạo, rốt ráo chắng thể năm bắt được. 

Thiện Hiện! Vô minh, chẳng phải tạo, chăng phải chẳng tạo, 
chăng phải tác, chẳng phải chẳng tác. Vì sao? Vì vô minh, rốt ráo 
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chăng thể nắm bắt được; hành, thức, danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, 
hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, chẳng phải tạo, chẳng phải 
chăng tạo, chăng phải tác, chẳng phải chẳng tác. Vì sao? Vì hành cho 
đến lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não, rốt ráo chăng thê nắm bất được. 

Thiện Hiện! Cái không nội, chăng phải tạo, chăng phải chẳng 
tạo, chăng phải tác, chăng phải chẳng tác. Vì sao? Vì cái không nội, 
rốt ráo chăng thê năm bắt được; cái không ngoại, cái không nội ngoại, 
cái không không, cái không lớn, cái không thăng nghĩa, cái không hữu 
vi, cái không vô vi, cái không rốt ráo, cái không không biên giới, cái 
không tản mạn, cái không không đổi khác, cái không bốn tánh, cái 
không tự tướng, cái không cộng tướng, cái không tất cả pháp, cái 
không chăng thể nắm bắt được, cái không không tánh, cái không tự 
tánh, cái không không tánh tự tánh, chẳng phải tạo, chăng phải chăng 
tạo, chăng phải tác, chẳng phải chẳng tác. Vì sao? Vì cái không ngoại 
cho đến cái không không tánh tự tánh, rốt ráo chẳng thể năm bắt được. 

Thiện Hiện! Bón tịnh lự, chăng phải tạo, chăng phải chăng tạo, 
chăng phải tác, chăng phải chẳng tác. Vì sao? Vì bốn tịnh lự, rốt ráo 
chăng thể nắm bắt được; bốn vô lượng, bốn định vô sắc, chăng phải 
tạo, chẳng. phải chẳng tạo, chăng phải tác, chẳng phải chẳng tác. Vì 
sao? Vì bốn vô lượng, bốn định vô sắc, rốt ráo chắng thể năm bắt 
được. 

Thiện Hiện! Bốn niệm trụ, chăng phải tạo, chẳng phải chẳng 
tạo, chăng phải tác, chăng phải chăng tác. Vì sao? Vì bốn niệm trụ, rốt 
ráo chăng thê nắm bắt được; bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, 
năm lực, bảy chỉ đẳng giác, tám chỉ thánh đạo, chăng phải tạo, chắng 
phải chăng tạo, chăng phải tác, chăng phải chẳng tác. Vì sao? Vì bốn 
chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo, rốt ráo chăng thể năm bắt 
được. 

Thiện Hiện! Pháp môn giải thoát không, chăng phải tạo, chẳng 
phải chẳng tạo, chăng phải tác, chăng phải chẳng tác. Vì sao? Vì pháp 
môn giải thoát không, rốt ráo chăng thê năm bắt được; pháp môn giải 
thoát vô tướng, vô nguyện, chăng phải tạo, chẳng phải chăng tạo, 
chăng phải tác, chẳng phải chăng tác. Vì sao? Vì pháp môn giải thoát 
Vô tướng, vô nguyện, rốt ráo chăng thê nắm bất được. 

Thiện Hiện! Bố thí Ba-la-mật-đa, chăng phải tạo, chăng phải 
chăng tạo, chẳng phải tác, chăng phải chắng tác. Vì sao? Vì bố thí Ba- 
la-mật-đa, rốt ráo chăng thể nắm bắt được; tịnh ØIớI, an nhẫn, tinh tấn, 
tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa, chăng phải tạo, chẳng phải chẳng tạo, 


1008 


Tập 01, Quyền 50, Phẩm Áo Giáp Đại-Thừa 


chăng phải tác, chẳng phải chắng tác. Vì sao? Vì tịnh giới cho đến 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa, rốt ráo chẳng thê năm bắt được. 

Thiện Hiện! Năm loại mắt, chẳng phải tạo, chẳng phải chẳng 
tạo, chăng phải tác, chẳng phải chẳng tác. Vì sao? Vì năm loại mắt, rốt 
ráo chăng thể năm bắt được; sáu phép thần thông, chăng phải tạo, 
chăng phải chăng tạo, chăng phải tác, chẳng phải chăng tác. Vì sao? 
Vì sáu phép thân thông, rốt ráo chắng thê năm bắt được. 

Thiện Hiện! Mười lực của Phật, chăng phải tạo, chăng phải 
chăng tạo, chăng phải tác, chăng phải chắng tác. Vì sao? Vì mười lực 
của Phật, rốt ráo chăng thể nắm bắt được; bốn điều không sợ, bốn sự 
hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hý, đại xả, mười tám pháp Phật 
bất cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng, chẳng phải 
tạo, chăng phải chẳng tạo, chẳng phải tác, chăng phải chẳng tác. Vì 
sao? Vì bốn điều không sợ cho đến trí nhất thiết tướng, rốt ráo chẳng 
thể năm bắt được. 

Thiện Hiện! Chơn như, chăng phải tạo, chăng phải chẳng tạo, 
chăng phải tác, chẳng phải chăng tác. Vì sao? Vì chơn như, rốt ráo 
chẳng thể năm bắt được; pháp giới, pháp tánh, tánh chẳng hư vọng, 
tánh chẳng đổi khác, pháp trụ, pháp định, tánh ly sanh, tánh bình đăng, 
thật tế, chăng phải tạo, chăng phải chẳng tạo, chăng phải tác, chẳng 
phải chẳng tác. Vì sao? Vì pháp giới cho đến thật tế, rốt ráo chăng thể 
nắm bắt được. 

Thiện Hiện! Bồ-tát, chăng phải tạo, chẳng phải chăng tạo, 
chăng phải tác, chăng phải chăng tác. Vì sao? Vì Bồ-tát, rốt ráo chăng 
thể năm bắt được. 

Thiện Hiện! Như Lai Ứng Chánh Đăng Giác, chẳng phải tạo, 
chăng phải chắng tạo, chắng phải tác, chẳng phải chăng tác. Vì sao? 
Vì Như Lai Ứng Chánh Đăng Giác, rốt ráo chăng thê năm bắt được. 

Thiện Hiện! Do nhân duyên ấy, trí nhất thiết trí, VÔ tạo, vô tác; 
tất cả hữu tình cũng vô tạo, vô tác; đại Bôồ-tát vì việc ấy, nên mặc áo 
giáp Đại-thừa. 

Thiện Hiện! Do vì nghĩa này, đại Bồ-tát chăng mặc áo giáp 
công đức, nên biết đó là mặc áo giáp Đại-thừa. 

Lúc bấy giờ, cụ thọ Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Như 
con hiểu ý nghĩa Phật đã dạy: Sắc, không buộc, không mở; thọ, tưởng, 
hành, thức, không buộc, không mở. Vì sao? Bạch Thế Tôn! Vì tánh 
của sắc, không có sở hữu, nên không buộc, không mở; vì tánh của thọ, 
tưởng, hành, thức, không có sở hữu, nên không buộc, không mở. Vì 
tánh của sắc là viễn ly, nên không buộc, không mở; vì tánh của thọ, 
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tưởng, hành, thức là viễn ly, nên không buộc, không mở. Vì tánh của 
sắc là tịch tịnh, nên không buộc, không mở; vì tánh của thọ, tưởng, 
hành, thức là tịch tịnh, nên không buộc, không mở. Vì tánh của sắc là 
không, nên không buộc, không mở; vì tánh của thọ, tưởng, hành, thức 
là không, nên không buộc, không mở. Vì tánh của sắc là vô tướng, nên 
không buộc, không mở; vì tánh của thọ, tưởng, hành, thức là vô tướng, 
nên không buộc, không mở. Vì tánh của sắc là vô nguyện, nên không 
buộc, không mở; vì tánh của thọ, tưởng, hành, thức là vô nguyện, nên 
không buộc, không mở. Vì tánh của sắc là vô sanh, nên không buộc, 
không mở; vì tánh của thọ, tưởng, hành, thức là vô sanh, nên không 
buộc, không mở. Vì tánh của sắc là vô diệt, nên không buộc, không 
mở; vì tánh của thọ, tưởng, hành, thức là vô diệt, nên không buộc, 
không mở. Vì tánh của sắc là vô nhiễm, nên không buộc, không mở; 
vì tánh của thọ, tưởng, hành, thức là vô nhiễm, nên không buộc, không 
mở. Vì tánh của sắc là vô tịnh, nên không buộc, không mở; vì tánh của 
thọ, tưởng, hành, thức là vô tịnh, nên không buộc, không mở. 

Bạch Thế Tôn! Nhãn xứ, không buộc, không mở; nhĩ, tỷ, thiệt, 
thân, ý xứ, không buộc, không mở. Vì sao? Bạch Thế Tôn! Vì tánh 
của nhãn xứ, không có sở hữu, nên không buộc, không mở; vì tánh 
của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ, không có sở hữu, nên không buộc, không 
mở. Vì tánh của nhãn xứ là viễn ly, nên không buộc, không mở; vì 
tánh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là viễn ly, nên không buộc, không 
mở. Vì tánh của nhãn xứ là tịch tịnh, nên không buộc, không mở; vì 
tánh của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là tịch tịnh, nên không buộc, không 
mở. Vì tánh của nhãn xứ là không, nên không buộc, không mở; vì tánh 
của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là không, nên không buộc, không mở. Vì 
tánh của nhãn xứ là vô tướng, nên không buộc, không mở; vì tánh của 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là vô tướng, nên không buộc, không mở. Vì 
tánh của nhãn xứ là vô nguyện, nên không buộc, không mở; vì tánh 
của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là vô nguyện, nên không buộc, không mở. 
Vì tánh của nhãn xứ là vô sanh, nên không buộc, không mở; vì tánh 
của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là vô sanh, nên không buộc, không mở. Vì 
tánh của nhãn xứ là vô diệt, nên không buộc, không mở; vì tánh của 
nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý xứ là vô diệt, nên không buộc, không mở. Vì tánh 
của nhãn xứ là vô nhiễm, nên không buộc, không mở; vì tánh của nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý xứ là vô nhiễm, nên không buộc, không mở. Vì tánh 
của nhãn xứ là vô tịnh, nên không buộc, không mở; vì tánh của nhĩ, tỷ, 
thiệt, thân, ý xứ là vô tịnh, nên không buộc, không mở. 
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Bạch Thế Tôn! Sắc xứ, không buộc, không mở; thanh, hương, 
vị, xúc, pháp xứ, không buộc, không mở. Vì sao? Bạch Thế Tôn! Vì 
tánh của sắc xứ, không có sở hữu, nên không buộc, không mở; vì tánh 
của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ, không có sở hữu, nên không buộc, 
không mở. Vì tánh của sắc xứ là viễn ly, nên không buộc, không mở; 
vì tánh của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là viễn ly, nên không buộc, 
không mở. Vì tánh của sắc xứ là tịch tịnh, nên không buộc, không mở; 
vì tánh của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là tịch tịnh, nên không 
buộc, không mở. Vì tánh của sắc xứ là không, nên không buộc, không 
mở; vì tánh của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là không, nên không 
buộc, không mở. Vì tánh của sắc xứ là vô tướng, nên không buộc, 
không mở; vì tánh của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là vô tướng, nên 
không buộc, không mở. Vì tánh của sắc xứ là vô nguyện, nên không 
buộc, không mở; vì tánh của thanh, hương, vị, xúc, pháp xứ là vô 
nguyện, nên không buộc, không mở. Vì tánh của sắc xứ là vô sanh, 
nên không buộc, không mở; vì tánh của thanh, hương, vị, xúc, pháp 
xứ là vô sanh, nên không buộc, không mở. Vì tánh của sắc xứ là vô 
diệt, nên không buộc, không mở; vì tánh của thanh, hương, vị, xúc, 
pháp xứ là vô diệt, nên không buộc, không mở. Vì tánh của sắc xứ là 
vô nhiễm, nên không buộc, không mở; vì tánh của thanh, hương, vị, 
xúc, pháp xứ là vô nhiễm, nên không buộc, không mở. Vì tánh của sắc 
xứ là vô tịnh, nên không buộc, không mở; vì tánh của thanh, hương, 
vị, xúc, pháp xứ là vô tịnh, nên không buộc, không mở. 

Bạch Thế Tôn! Nhãn giới, không buộc, không mở; sắc giới, 
nhãn thức giới và nhãn xúc cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh 
ra, không buộc, không mở. Vì sao? Bạch Thế Tôn! Vì tánh của nhãn 
giới không có sở hữu, nên không buộc, không mở; vì tánh của sắc 
giới, nhãn thức giới và nhãn xúc cùng các thọ do nhãn xúc làm duyên 
sanh ra, không có sở hữu, nên không buộc, không mở. Vì tánh của 
nhãn giới là viên ly, nên không buộc, không mở; vì tánh của sắc giới 
cho đến các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra là viễn ly, nên không 
buộc, không mở. Vì tánh của nhãn giới là tịch tịnh, nên không buộc, 
không mở; vì tánh của sắc giới cho đến các thọ do nhãn xúc làm 
duyên sanh ra là tịch tịnh, nên không buộc, không mở. Vì tánh của 
nhãn giới là không, nên không buộc, không mở; vì tánh của sắc giới 
cho đến các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra là không, nên không 
buộc, không mở. Vì tánh của nhãn giới là vô tướng, nên không buộc, 
không mở; vì tánh của sắc giới cho đến các thọ do nhãn xúc làm 
duyên sanh ra là vô tướng, nên không buộc, không mở. Vì tánh của 
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nhãn giới là vô nguyện, nên không buộc, không mở; vì tánh của sắc 
giới cho đến các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra là vô nguyện, nên 
không buộc, không mở. Vì tánh của nhãn giới là vô sanh, nên không 
buộc, không mở; vì tánh của sắc giới cho đến các thọ do nhãn xúc làm 
duyên sanh ra là vô sanh, nên không buộc, không mở. Vì tánh của 
nhãn giới là vô diệt, nên không buộc, không mở; vì tánh của sắc giới 
cho đến các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra là vô diệt, nên không 
buộc, không mở. Vì tánh của nhãn giới là vô nhiễm, nên không buộc, 
không mở; vì tánh của sắc giới cho đến các thọ do nhãn xúc làm 
duyên sanh ra là vô nhiễm, nên không buộc, không mở. Vì tánh của 
nhãn giới là vô tịnh, nên không buộc, không mở; vì tảnh của sắc giới 
cho đến các thọ do nhãn xúc làm duyên sanh ra là vô tịnh, nên không 
buộc, không mở. 

Bạch Thế Tôn! Nhĩ giới, không buộc, không mở; thanh giới, nhĩ 
thức giới và nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, không 
buộc, không mở. Vì sao? Bạch Thế Tôn! Vì tánh của nhĩ giới không 
có sở hữu, nên không buộc, không mở; vì tánh của thanh giới, nhĩ 
thức giới và nhĩ xúc cùng các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra, không 
có sở hữu, nên không buộc, không mở. Vì tánh của nhĩ giới là viễn ly, 
nên không buộc, không mở; vì tánh của thanh giới cho đến các thọ do 
nhĩ xúc làm duyên sanh ra là viễn ly, nên không buộc, không mở. Vì 
tánh của nhĩ giới là tịch tịnh, nên không buộc, không mở; vì tánh của 
thanh giới cho đến các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra là tịch tịnh, 
nên không buộc, không mở. Vì tánh của nhĩ giới là không, nên không 
buộc, không mở; vì tánh của thanh giới cho đến các thọ do nhĩ xúc 
làm duyên sanh ra là không, nên không buộc, không mở. Vì tánh của 
nhĩ giới là vô tướng, nên không buộc, không mở; vì tánh của thanh 
giới cho đến các thọ đo nhĩ xúc làm duyên sanh ra là vô tướng, nên 
không buộc, không mở. Vì tánh của nhĩ giới là vô nguyện, nên không 
buộc, không mở; vì tánh của thanh giới cho đến các thọ do nhĩ xúc 
làm duyên sanh ra là vô nguyện, nên không buộc, không mở. Vì tánh 
của nhĩ giới là vô sanh, nên không buộc, không mở; vì tánh của thanh 
giới cho đến các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra là vô sanh, nên 
không buộc, không mở. Vì tánh của nhĩ giới là vô diệt, nên không 
buộc, không mở; vì tánh của thanh giới cho đến các thọ do nhĩ xúc 
làm duyên sanh ra là vô diệt, nên không buộc, không mở. Vì tánh của 
nhĩ giới là vô nhiễm, nên không buộc, không mở; vì tánh của thanh 
giới cho đến các thọ do nhĩ xúc làm duyên sanh ra là vô nhiễm, nên 
không buộc, không mở. Vì tánh của nhĩ giới là vô tịnh, nên không 
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buộc, không mở; vì tánh của thanh giới cho đến các thọ do nhĩ xúc 
làm duyên sanh ra là vô tịnh, nên không buộc, không mở. 

Bạch Thế Tôn! Tỷ giới, không buộc, không mở; hương giới, tỷ 
thức giới và tỷ xúc cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra, không 
buộc, không mở. Vì sao? Bạch Thế Tôn! Vì tánh của tỷ giới không có 
sở hữu, nên không buộc, không mở; vì tánh của hương giới, tỷ thức 
giới và tỷ xúc cùng các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra không có sở 
hữu, nên không buộc, không mở. Vì tánh của tỷ giới là viễn ly, nên 
không buộc, không mở; vì tánh của hương giới cho đến các thọ do tỷ 
xúc làm duyên sanh ra là viễn ly, nên không buộc, không mở. Vì tánh 
của tỷ giới là tịch tịnh, nên không buộc, không mở; vì tánh của hương 
giới cho đến các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra là tịch tịnh, nên 
không buộc, không mở. Vì tánh của tỷ giới là không, nên không buộc, 
không mở; vì tánh của hương giới cho đến các thọ do tỷ xúc làm 
duyên sanh ra là không, nên không buộc, không mở. Vì tánh của tỷ 
giới là vô tướng, nên không buộc, không mở; vì tánh của hương giới 
cho đến các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra là vô tướng, nên không 
buộc, không mở. Vì tánh của tỷ giới là vô nguyện, nên không buộc, 
không mở; vì tánh của hương giới cho đến các thọ do tỷ xúc làm 
duyên sanh ra là vô nguyện, nên không buộc, không mở. Vì tánh của 
tỷ giới là vô sanh, nên không buộc, không mở; vì tánh của hương giới 
cho đến các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra là vô sanh, nên không 
buộc, không mở. Vì tánh của tỷ giới là vô diệt, nên không buộc, không 
mở; vì tánh của hương giới cho đến các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh 
ra là vô diệt, nên không buộc, không mở. Vì tánh của tỷ giới là vô 
nhiễm, nên không buộc, không mở; vì tánh của hương giới cho đến 
các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra là vô nhiễm, nên không buộc, 
không mở. Vì tánh của tỷ giới là vô tịnh, nên không buộc, không mở; 
vì tánh của hương giới cho đến các thọ do tỷ xúc làm duyên sanh ra là 
vô tịnh, nên không buộc, không mở. 

Bạch Thế Tôn! Thiệt giới, không buộc, không mở; vị giới, thiệt 
thức giới và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra, 
không buộc, không mở. Vì sao? Bạch Thế Tôn! Vì tánh của thiệt giới 
không có sở hữu, nên không buộc, không mở; vì tánh của vị giới, thiệt 
thức giới và thiệt xúc cùng các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra 
không có sở hữu, nên không buộc, không mở. Vì tánh của thiệt giới là 
viễn ly, nên không buộc, không mở; vì tánh của vị giới cho đến các 
thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra là viễn ly, nên không buộc, không 
mở. Vì tánh của thiệt giới là tịch tịnh, nên không buộc, không mở; vì 
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tánh của vị giới cho đến các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra là tịch 
tịnh, nên không buộc, không mở. Vì tánh của thiệt giới là không, nên 
không buộc, không mở; vì tánh của vị giới cho đến các thọ do thiệt 
xúc làm duyên sanh ra là không, nên không buộc, không mở. Vì tánh 
của thiệt giới là vô tướng, nên không buộc, không mở; vì tánh của vị 
giới cho đến các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra là vô tướng, nên 
không buộc, không mở. Vì tánh của thiệt giới là vô nguyện, nên không 
buộc, không mở; vì tánh của vị giới cho đến các thọ do thiệt xúc làm 
duyên sanh ra là vô nguyện, nên không buộc, không mở. Vì tánh của 
thiệt giới là vô sanh, nên không buộc, không mở; vì tánh của vị giới 
cho đến các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra là vô sanh, nên không 
buộc, không mở. Vì tánh của thiệt giới là vô diệt, nên không buộc, 
không mở; vì tánh của vị giới cho đến các thọ do thiệt xúc làm duyên 
sanh ra là vô diệt, nên không buộc, không mở. Vì tánh của thiệt giới là 
vô nhiễm, nên không buộc, không mở; vì tánh của vị giới cho đến các 
thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra là vô nhiễm, nên không buộc, 
không mở. Vì tánh của thiệt giới là vô tịnh, nên không buộc, không 
mở; vì tánh của vị giới cho đến các thọ do thiệt xúc làm duyên sanh ra 
là vô tịnh, nên không buộc, không mở. 

Bạch Thế Tôn! Thân giới, không buộc, không mở; xúc giới, 
thân thức giới và thân xúc cùng các thọ do thân xúc làm duyên sanh 
ra, không buộc, không mở. Vì sao? Bạch Thế Tôn! Vì tánh của thân 
giới không có sở hữu, nên không buộc, không mở; vì tánh của xúc 
giới, thân thức giới và thân xúc cùng các thọ do thân xúc làm duyên 
sanh ra không có sở hữu, nên không buộc, không mở. Vì tánh của thân 
giới là viễn ly, nên không buộc, không mở; vì tánh của xúc giới cho 
đến các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra là viễn ly, nên không buộc, 
không mở. Vì tánh của thân giới là tịch tịnh, nên không buộc, không 
mở; vì tánh của xúc giới cho đến các thọ do thân xúc làm duyên sanh 
ra là tịch tịnh, nên không buộc, không mở. Vì tánh của thân giới là 
không, nên không buộc, không mở; vì tánh của xúc giới cho đến các 
thọ do thân xúc làm duyên sanh ra là không, nên không buộc, không 
mở. Vì tánh của thân giới là vô tướng, nên không buộc, không mở; vì 
tánh của xúc giới cho đến các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra là vô 
tướng, nên không buộc, không mở. Vì tánh của thân giới là vô 
nguyện, nên không buộc, không mở; vì tánh của xúc giới cho đến các 
thọ do thân xúc làm duyên sanh ra là vô nguyện, nên không buộc, 
không mở. Vì tánh của thân giới là vô sanh, nên không buộc, không 
mở; vì tánh của xúc giới cho đến các thọ do thân xúc làm duyên sanh 
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ra là vô sanh, nên không buộc, không mở. Vì tánh của thân giới là vô 
diệt, nên không buộc, không mở; vì tánh của xúc giới cho đến các thọ 
do thân xúc làm duyên sanh ra là vô diệt, nên không buộc, không mở. 
Vì tánh của thân giới là vô nhiễm, nên không buộc, không mở; vì tánh 
của xúc giới cho đến các thọ do thân xúc làm duyên sanh ra là vô 
nhiễm, nên không buộc, không mở. Vì tánh của thân giới là vô tịnh, 
nên không buộc, không mở; vì tánh của xúc giới cho đến các thọ do 
thân xúc làm duyên sanh ra là vô tịnh, nên không buộc, không mở. 

Bạch Thế Tôn! Ý giới, không buộc, không mở; pháp giới, ý 
thức giới và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra, không 
buộc, không mở. Vì sao? Bạch Thế Tôn! Vì tánh của ý giới không có 
sở hữu, nên không buộc, không mở; vì tánh của pháp giới, ý thức giới 
và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra không có sở hữu, 
nên không buộc, không mở. Vì tánh của ý giới là viễn ly, nên không 
buộc, không mở; vì tánh của pháp giới cho đến các thọ do ý xúc làm 
duyên sanh ra là viễn ly, nên không buộc, không mở. Vì tánh của ý 
giới là tịch tịnh, nên không buộc, không mở; vì tánh của pháp giới cho 
đến các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra là tịch tịnh, nên không buộc, 
không mở. Vì tánh của ý giới là không, nên không buộc, không mở; vì 
tánh của pháp giới cho đến các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra là 
không, nên không buộc, không mở. Vì tánh của ý giới là vô tướng, 
nên không buộc, không mở; vì tánh của pháp giới cho đến các thọ do 
ý xúc làm duyên sanh ra là vô tướng, nên không buộc, không mở. Vì 
tánh của ý giới là vô nguyện, nên không buộc, không mở; vì tánh của 
pháp giới cho đến các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra là vô nguyện, 
nên không buộc, không mở. Vì tánh của ý giới là vô sanh, nên không 
buộc, không mở; vì tánh của pháp giới cho đến các thọ do ý xúc làm 
duyên sanh ra là vô sanh, nên không buộc, không mở. Vì tánh của ý 
giới là vô diệt, nên không buộc, không mở; vì tánh của pháp giới cho 
đến các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra là vô diệt, nên không buộc, 
không mở. Vì tánh của ý giới là vô nhiễm, nên không buộc, không 
mở; vì tánh của pháp giới cho đến các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra 
là vô nhiễm, nên không buộc, không mở. Vì tánh của ý giới là vô tịnh, 
nên không buộc, không mở; vì tánh của pháp giới cho đến các thọ do 
ý xúc làm duyên sanh ra là vô tịnh, nên không buộc, không mở. 

Bạch Thế Tôn! Địa giới, không buộc, không mở; thủy, hỏa, 
phong, không, thức giới, không buộc, không mở. Vì sao? Bạch Thế 
Tôn! Vì tánh của địa giới không có sở hữu, nên không buộc, không 
mở; vì tánh của thủy, hỏa, phong, không, thức giới không có sở hữu, 
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nên không buộc, không mở. Vì tánh của địa giới là viễn ly, nên không 
buộc, không mở; vì tánh của thủy, hỏa, phong, không, thức giới là 
viễn ly, nên không buộc, không mở. Vì tánh của địa giới là tịch tịnh, 
nên không buộc, không mở; vì tánh của thủy, hỏa, phong, không, thức 
giới là tịch tịnh, nên không buộc, không mở. Vì tánh của địa giới là 
không, nên không buộc, không mở; vì tánh của thủy, hỏa, phong, 
không, thức giới là không, nên không buộc, không mở. Vì tánh của địa 
giới là vô tướng, nên không buộc, không mở; vì tánh của thủy, hỏa, 
phong, không, thức giới là vô tướng, nên không buộc, không mở. Vì 
tánh của địa giới là vô nguyện, nên không buộc, không mở; vì tánh 
của thủy, hỏa, phong, không, thức giới là vô nguyện, nên không buộc, 
không mở. Vì tánh của địa giới là vô sanh, nên không buộc, không 
mở; vì tánh của thủy, hỏa, phong, không, thức giới là vô sanh, nên 
không buộc, không mở. Vì tánh của địa giới là vô diệt, nên không 
buộc, không mở; vì tánh của thủy, hỏa, phong, không, thức giới là vô 
diệt, nên không buộc, không mở. Vì tánh của địa giới là vô nhiễm, nên 
không buộc, không mở; vì tánh của thủy, hỏa, phong, không, thức giới 
là vô nhiễm, nên không buộc, không mở. Vì tánh của địa giới là vô 
tịnh, nên không buộc, không mở; vì tánh của thủy, hỏa, phong, không, 
thức giới là vô tịnh, nên không buộc, không mở. 

Bạch Thế Tôn! Thánh đề khổ, không buộc, không mở; Thánh 
đề tập, diệt, đạo, không buộc, không mở. Vì sao? Bạch Thế Tôn! Vì 
tánh của Thánh để khổ không có sở hữu, nên không buộc, không mở; 
vì tánh của Thánh đế tập. diệt, đạo không có sở hữu, nên không buộc, 
không mở. Vì tánh của Thánh để khổ là viễn ly, nên không buộc, 
không mở; vì tánh của Thánh đề tập, diệt, đạo là viễn ly, nên không 
buộc, không mở. Vì tánh của Thánh đề khổ là tịch tịnh, nên không 
buộc, không mở; vì tánh của Thánh đề tập, diệt, đạo là tịch tịnh, nên 
không buộc, không mở. Vì tánh của Thánh để khổ là không, nên 
không buộc, không mở; vì tánh của Thánh đề tập, diệt, đạo là không, 
nên không buộc, không mở. Vì tánh của Thánh đế khổ là vô tướng, 
nên không buộc, không mở; vì tánh của Thánh để tập, diệt, đạo là vô 
tướng, nên không buộc, không mở. Vì tánh của Thánh đề khổ là vô 
nguyện, nên không buộc, không mở; vì tánh của Thánh để tập, diệt, 
đạo là vô nguyện, nên không buộc, không mở. Vì tánh của Thánh để 
khổ là vô sanh, nên không buộc, không mở; vì tánh của Thánh để tập, 
diệt, đạo là vô sanh, nên không buộc, không mở. Vì tánh của Thánh đề 
khổ là vô diệt, nên không buộc, không mở; vì tánh của Thánh để tập, 
diệt, đạo là vô diệt, nên không buộc, không mở. Vì tánh của Thánh để 
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khổ là vô nhiễm, nên không buộc, không mở; vì tánh của Thánh đế 
tập, diệt, đạo là vô nhiễm, nên không buộc, không mở. Vì tánh của 
Thánh để khổ là vô tịnh, nên không buộc, không mở; vì tánh của 
Thánh để tập. diệt, đạo là vô tịnh, nên không buộc, không mở. 

Bạch Thế Tôn! Vô minh, không buộc, không mở; hành, thức, 
danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, khổ, ưu, 
não, không buộc, không mở. Vì sao? Bạch Thế Tôn! Vì tánh của vô 
minh không có sở hữu, nên không buộc, không mở; vì tánh của hành, 
thức, danh sắc, lục xứ, xúc, thọ, ái, thủ, hữu, sanh, lão tử, sầu, than, 
khổ, ưu, não không có sở hữu, nên không buộc, không mở. Vì tánh 
của vô minh là viễn ly, nên không buộc, không mở; vì tánh của hành 
cho đến lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não là viễn ly, nên không buộc, 
không mở. Vì tánh của vô minh là tịch tịnh, nên không buộc, không 
mở; vì tánh của hành cho đến lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não là tịch 
tịnh, nên không buộc, không mở. Vì tánh của vô minh là không, nên 
không buộc, không mở; vì tánh của hành cho đến lão tử, sầu, than, 
khổ, ưu, não là không, nên không buộc, không mở. Vì tánh của vô 
minh là vô tướng, nên không buộc, không mở; vì tánh của hành cho 
đến lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não là vô tướng, nên không buộc, không 
mở. Vì tánh của vô minh là vô nguyện, nên không buộc, không mở; vì 
tánh của hành cho đến lão tử, sâu, than, khổ, ưu, não là vô nguyện, 
nên không buộc, không mở. Vì tánh của vô minh là vô sanh, nên 
không buộc, không mở; vì tánh của hành cho đến lão tử, sầu, than, 
khổ, ưu, não là vô sanh, nên không buộc, không mở. Vì tánh của vô 
minh là vô diệt, nên không buộc, không mở; vì tánh của hành cho đến 
lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não là vô diệt, nên không buộc, không mở. 
Vì tánh của vô minh là vô nhiễm, nên không buộc, không mở; vì tánh 
của hành cho đến lão tử, sầu, than, khổ, ưu, não là vô nhiễm, nên 
không buộc, không mở. Vì tánh của vô minh là vô tịnh, nên không 
buộc, không mở; vì tánh của hành cho đến lão tử, sầu, than, khổ, ưu, 
não là vô tịnh, nên không buộc, không mở. 

Bạch Thế Tôn! Cái không nội, không buộc, không mở; cái 
không ngoại, cái không nội ngoại, cái không không, cái không lớn, cái 
không thắng nghĩa, cái không hữu vi, cái không vô vi, cái không rốt 
ráo, cái không không biên giới, cái không tản mạn, cái không không 
đổi khác, cái không bốn tánh, cái không tự tướng, cái không cộng 
tướng, cái không tất cả pháp, cái không chắng thể nắm bắt được, cái 
không không tánh, cái không tự tánh, cái không không tánh tự tánh, 
không buộc, không mở. Vì sao? Bạch Thế Tôn! Vì tánh của cái không 
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nội không có sở hữu, nên không buộc, không mở; vì tánh của cái 
không ngoại, cái không nội ngoại, cái không không, cái không lớn, cái 
không thắng nghĩa, cái không hữu vi, cái không vô vi, cái không rốt 
ráo, cái không không biên giới, cái không tản mạn, cái không không 
đổi khác, cái không bốn tánh, cái không tự tướng, cái không cộng 
tướng, cái không tất cả pháp, cái không chắng thể năm bắt được, cái 
không không tánh, cái không tự tánh, cái không không tánh tự tánh 
không có sở hữu, nên không buộc, không mở. Vì tánh của cái không 
nội là viễn ly, nên không buộc, không mở; vì tánh của cái không ngoại 
cho đến cái không không tánh tự tánh là viễn ly, nên không buộc, 
không mở. Vì tánh của cái không nội là tịch tịnh, nên không buộc, 
không mở; vì tánh của cái không ngoại cho đến cái không không tánh 
tự tánh là tịch tịnh, nên không buộc, không mở. Vì tánh của cái không 
nội là không, nên không buộc, không mở; vì tánh của cái không ngoại 
cho đến cái không không tánh tự tánh là không, nên không buộc, 
không mở. Vì tánh của cái không nội là vô tướng, nên không buộc, 
không mở; vì tánh của cái không ngoại cho đến cái không không tánh 
tự tánh là vô tướng, nên không buộc, không mở. Vì tánh của cái không 
nội là vô nguyện, nên không buộc, không mở; vì tánh của cái không 
ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh là vô nguyện, nên không 
buộc, không mở. Vì tánh của cái không nội là vô sanh, nên không 
buộc, không mở; vì tánh của cái không ngoại cho đến cái không 
không tánh tự tánh là vô sanh, nên không buộc, không mở. Vì tánh 
của cái không nội là vô diệt, nên không buộc, không mở; vì tánh của 
cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh là vô diệt, nên 
không buộc, không mở. Vì tánh của cái không nội là vô nhiễm, nên 
không buộc, không mở; vì tánh của cái không ngoại cho đến cái 
không không tánh tự tánh là vô nhiễm, nên không buộc, không mở. Vì 
tánh của cái không nội là vô tịnh, nên không buộc, không mở; vì tánh 
của cái không ngoại cho đến cái không không tánh tự tánh là vô tịnh, 
nên không buộc, không mở. 

Bạch Thế Tôn! Bốn tịnh lự, không buộc, không mở; bốn vô 
lượng, bốn định vô sắc, không buộc, không mở. Vì sao? Bạch Thế 
Tôn! Vì tánh của bốn tịnh lự không có sở hữu, nên không buộc, không 
mở; vì tánh của bốn vô lượng, bốn định vô sắc không có sở hữu, nên 
không buộc, không mở. Vì tánh của bốn tịnh lự là viễn ly, nên không 
buộc, không mở; vì tánh của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là viễn ly, 
nên không buộc, không mở. Vì tánh của bốn tịnh lự là tịch tịnh, nên 
không buộc, không mở; vì tánh của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là 


1018 


Tập 01, Quyền 50, Phẩm Áo Giáp Đại-Thừa 


tịch tịnh, nên không buộc, không mở. Vì tánh của bốn tịnh lự là 
không, nên không buộc, không mở; vì tánh của bốn vô lượng, bốn 
định vô sắc là không, nên không buộc, không mở. Vì tánh của bốn 
tịnh lự là vô tướng, nên không buộc, không mở; vì tánh của bốn vô 
lượng, bốn định vô sắc là vô tướng, nên không buộc, không mở. Vì 
tánh của bốn tịnh lự là vô nguyện, nên không buộc, không mở; vì tánh 
của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là vô nguyện, nên không buộc, 
không mở. Vì tánh của bốn tịnh lự là vô sanh, nên không buộc, không 
mở; vì tánh của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là vô sanh, nên không 
buộc, không mở. Vì tánh của bốn tịnh lự là vô diệt, nên không buộc, 
không mở; vì tánh của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là vô diệt, nên 
không buộc, không mở. Vì tánh của bốn tịnh lự là vô nhiễm, nên 
không buộc, không mở; vì tánh của bốn vô lượng, bốn định vô sắc là 
vô nhiễm, nên không buộc, không mở. Vì tánh của bốn tịnh lự là vô 
tịnh, nên không buộc, không mở; vì tánh của bốn vô lượng, bốn định 
vô sắc là vô tịnh, nên không buộc, không mở. 

Bạch Thế Tôn! Bốn niệm trụ, không buộc, không mở; bốn 
chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chi đẳng giác, tám 
chi thánh đạo, không buộc, không mở. Vì sao? Bạch Thế Tôn! Vì tánh 
của bốn niệm trụ không có sở hữu, nên không buộc, không mở; vì 
tánh của bốn chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chỉ 
đăng giác, tám chi thánh đạo không có sở hữu, nên không buộc, không 
mở. Vì tánh của bốn niệm trụ là viễn ly, nên không buộc, không mở; 
vì tánh của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo là viễn ly, nên 
không buộc, không mở. Vì tánh của bốn niệm trụ là tịch tịnh, nên 
không buộc, không mở; vì tánh của bốn chánh đoạn cho đến tám chi 
thánh đạo là tịch tịnh, nên không buộc, không mở. Vì tánh của bốn 
niệm trụ là không, nên không buộc, không mở; vì tánh của bốn chánh 
đoạn cho đến tám chỉ thánh đạo là không, nên không buộc, không mở. 
Vì tánh của bốn niệm trụ là vô tướng, nên không buộc, không mở; vì 
tánh của bốn chánh đoạn cho đến tám chỉ thánh đạo là vô tướng, nên 
không buộc, không mở. Vì tánh của bốn niệm trụ là vô nguyện, nên 
không buộc, không mở; vì tánh của bốn chánh đoạn cho đến tám chi 
thánh đạo là vô nguyện, nên không buộc, không mở. Vì tánh của bốn 
niệm trụ là vô sanh, nên không buộc, không mở; vì tánh của bốn 
chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo là vô sanh, nên không buộc, 
không mở. Vì tánh của bốn niệm trụ là vô diệt, nên không buộc, 
không mở; vì tánh của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo là 
vô diệt, nên không buộc, không mở. Vì tánh của bốn niệm trụ là vô 
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nhiễm, nên không buộc, không mở; vì tánh của bốn chánh đoạn cho 
đến tám chi thánh đạo là vô nhiễm, nên không buộc, không mở. Vì 
tánh của bốn niệm trụ là vô tịnh, nên không buộc, không mở; vì tánh 
của bốn chánh đoạn cho đến tám chi thánh đạo là vô tịnh, nên không 
buộc, không mở. 

Bạch Thế Tôn! Pháp môn giải thoát không, không buộc, không 
mở; pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện, không buộc, không 
mở. Vì sao? Bạch Thế Tôn! Vì tánh của pháp môn giải thoát không 
không có sở hữu, nên không buộc, không mở; vì tánh của pháp môn 
giải thoát vô tướng, vô nguyện không có sở hữu, nên không buộc, 
không mở. Vì tánh của pháp môn giải thoát không là viễn ly, nên 
không buộc, không mở; vì tánh của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện là viễn ly, nên không buộc, không mở. Vì tánh của pháp môn 
giải thoát không là tịch tịnh, nên không buộc, không mở; vì tánh của 
pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện là tịch tịnh, nên không buộc, 
không mở. Vì tánh của pháp môn giải thoát không là không, nên 
không buộc, không mở; vì tánh của pháp môn giải thoát vô tướng, vô 
nguyện là không, nên không buộc, không mở. Vì tánh của pháp môn 
giải thoát không là vô tướng, nên không buộc, không mở; vì tánh của 
pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện là vô tướng, nên không 
buộc, không mở. Vì tánh của pháp môn giải thoát không là vô nguyện, 
nên không buộc, không mở; vì tánh của pháp môn giải thoát vô tướng, 
vô nguyện là vô nguyện, nên không buộc, không mở. Vì tánh của 
pháp môn giải thoát không là vô sanh, nên không buộc, không mở; vì 
tánh của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện là vô sanh, nên 
không buộc, không mở. Vì tánh của pháp môn giải thoát không là vô 
diệt, nên không buộc, không mở; vì tánh của pháp môn giải thoát vô 
tướng, vô nguyện là vô diệt, nên không buộc, không mở. Vì tánh của 
pháp môn giải thoát không là vô nhiễm, nên không buộc, không mở; 
vì tánh của pháp môn giải thoát vô tướng, vô nguyện là vô nhiễm, nên 
không buộc, không mở. Vì tánh của pháp môn giải thoát không là vô 
tịnh, nên không buộc, không mở; vì tánh của pháp môn giải thoát vô 
tướng, vô nguyện là vô tịnh, nên không buộc, không mở. 
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Bạch Thế Tôn! Bồ thí Ba-la-mật-đa, không buộc, không mở; 
tịnh giới, an nhẫn, tính tắn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa, không buộc, 
không mở. Vì sao? Bạch Thế Tôn! Vì tánh của bố thí Ba-la-mật-đa 
không có sở hữu, nên không buộc, không mở; vì tánh của tịnh giới, an 
nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa không có sở hữu, nên 
không buộc, không mở. Vì tánh của bố thí Ba-la-mật-đa là viễn ly, 
nên không buộc, không mở; vì tánh của tịnh giới cho đến Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa là viễn ly, nên không buộc, không mở. Vì tánh của bố thí 
Ba-la-mật-đa là tịch tịnh, nên không buộc, không mở; vì tánh của tịnh 
giới cho đến Bát-nhã-ba-la-mật-đa là tịch tịnh, nên không buộc, không 
mở. Vì tánh của bố thí Ba-la-mật-đa là không, nên không buộc, không 
mở; vì tánh của tịnh giới cho đến Bát-nhã-ba-la-mật-đa là không, nên 
không buộc, không mở. Vì tánh của bố thí Ba-la-mật-đa là vô tướng, 
nên không buộc, không mở; vì tánh của tịnh giới cho đến Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa là vô tướng, nên không buộc, không mở. Vì tánh của bố thí 
Ba-la-mật-đa là vô nguyện, nên không buộc, không mở; vì tánh của 
tịnh giới cho đến Bát-nhã-ba-la-mật-đa là vô nguyện, nên không buộc, 
không mở. Vì tánh của bố thí Ba-la-mật-đa là vô sanh, nên không 
buộc, không mở; vì tánh của tịnh giới cho đến Bát-nhã-ba-la-mật-đa là 
vô sanh, nên không buộc, không mở. Vì tánh của bố thí Ba-la-mật-đa 
là vô diệt, nên không buộc, không mở; vì tánh của tịnh giới cho đến 
Bát-nhã-ba-la-mật-đa là vô diệt, nên không buộc, không mở. Vì tánh 
của bố thí Ba-la-mật-đa là vô nhiễm, nên không buộc, không mở; vì 
tánh của tịnh giới cho đến Bát-nhã-ba-la-mật-đa là vô nhiễm, nên 
không buộc, không mở. Vì tánh của bố thí Ba-la-mật-đa là vô tịnh, 
nên không buộc, không mở; vì tánh của tịnh giới cho đến Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa là vô tịnh, nên không buộc, không mở. 

Bạch Thế Tôn! Năm loại mắt, không buộc, không mở; sáu phép 
thần thông, không buộc, không mở. Vì sao? Bạch Thế Tôn! Vì tánh 
của năm loại mắt không có sở hữu, nên không buộc, không mở; vì 
tánh của sáu phép thần thông không có sở hữu, nên không buộc, 
không mở. Vì tánh của năm loại mắt là viễn ly, nên không buộc, 
không mở; vì tánh của sáu phép thần thông là viễn ly, nên không 
buộc, không mở. Vì tánh của năm loại mắt là tịch tịnh, nên không 
buộc, không mở; vì tánh của sáu phép thần thông là tịch tịnh, nên 
không buộc, không mở. Vì tánh của năm loại mắt là không, nên không 
buộc, không mở; vì tánh của sáu phép thần thông là không, nên không 
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buộc, không mở. Vì tánh của năm loại mắt là vô tướng, nên không 
buộc, không mở; vì tánh của sáu phép thần thông là vô tướng, nên 
không buộc, không mở. Vì tánh của năm loại mắt là vô nguyện, nên 
không buộc, không mở; vì tánh của sáu phép thần thông là vô nguyện, 
nên không buộc, không mở. Vì tánh của năm loại mắt là vô sanh, nên 
không buộc, không mở; vì tánh của sáu phép thần thông là vô sanh, 
nên không buộc, không mở. Vì tánh của năm loại mắt là vô diệt, nên 
không buộc, không mở; vì tánh của sáu phép thần thông là vô diệt, 
nên không buộc, không mở. Vì tánh của năm loại mắt là vô nhiễm, 
nên không buộc, không mở; vì tánh của sáu phép thần thông là vô 
nhiễm, nên không buộc, không mở. Vì tánh của năm loại mắt là vô 
tịnh, nên không buộc, không mở; vì tánh của sáu phép thần thông là 
vô tịnh, nên không buộc, không mở. 

Bạch Thế Tôn! Mười lực của Phật, không buộc, không mở; bốn 
điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bị, đại hỷ, đại 
xả, mười tắm pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất 
thiết tướng, không buộc, không mở. Vì sao? Bạch Thế Tôn! Vì tánh 
của mười lực của Phật không có sở hữu, nên không buộc, không mở; 
vì tánh của bốn điều không sợ, bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại 
bi, đại hý, đại xả, mười tám pháp Phật bắt cộng, trí nhất thiết, trí đạo 
tướng, trí nhất thiết tướng không có sở hữu, nên không buộc, không 
mở. Vì tánh của mười lực Phật là viễn ly, nên không buộc, không mở; 
vì tánh của bốn điều không sợ cho đến trí nhất thiết tướng là viễn ly, 
nên không buộc, không mở. Vì tánh của mười lực Phật là tịch tịnh, 
nên không buộc, không mở; vì tánh của bốn điều không sợ cho đến trí 
nhất thiết tướng là tịch tịnh, nên không buộc, không mở. Vì tánh của 
mười lực Phật là không, nên không buộc, không mở; vì tánh của bốn 
điều không sợ cho đến trí nhất thiết tướng là không, nên không buộc, 
không mở. Vì tánh của mười lực Phật là vô tướng, nên không buộc, 
không mở; vì tánh của bốn điều không sợ cho đến trí nhất thiết tướng 
là vô tướng, nên không buộc, không mở. Vì tánh của mười lực Phật là 
vô nguyện, nên không buộc, không mở; vì tánh của bốn điều không sợ 
cho đến trí nhất thiết tướng là vô nguyện, nên không buộc, không mở. 
Vì tánh của mười lực Phật là vô sanh, nên không buộc, không mở; vì 
tánh của bốn điều không sợ cho đến trí nhất thiết tướng là vô sanh, 
nên không buộc, không mở. Vì tánh của mười lực Phật là vô diệt, nên 
không buộc, không mở; vì tánh của bốn điều không sợ cho đến trí nhất 
thiết tướng là vô diệt, nên không buộc, không mở. Vì tánh của mười 
lực Phật là vô nhiễm, nên không buộc, không mở; vì tánh của bốn điều 
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không sợ cho đến trí nhất thiết tướng là vô nhiễm, nên không buộc, 
không mở. Vì tánh của mười lực Phật là vô tịnh, nên không buộc, 
không mở; vì tánh của bốn điều không sợ cho đến trí nhất thiết tướng 
là vô tịnh, nên không buộc, không mở. 

Bạch Thế Tôn! Chơn như, không buộc, không mở; pháp giới, 
pháp tánh, tánh chăng hư vọng, tánh chăng đổi khác, định pháp, trụ 
pháp, tánh bình đẳng, tánh ly sanh, thật tế, tánh vô vi, không buộc, 
không mở. Vì sao? Bạch Thế Tôn! Vì tánh của chơn như không có sở 
hữu, nên không buộc, không mở; vì tánh của pháp giới, pháp tánh, 
tánh chăng hư vọng, tánh chăng đổi khác, định pháp, trụ pháp, tánh 
bình đẳng, tánh ly sanh, thật tế, tánh vô vi không có sở hữu, nên 
không buộc, không mở. Vì tánh của chơn như là viên ly, nên không 
buộc, không mở; vì tánh của pháp giới cho đến tánh của vô vi là viễn 
ly, nên không buộc, không mở. Vì tánh của chơn như là tịch tịnh, nên 
không buộc, không mở; vì tánh của pháp giới cho đến tánh của vô vi 
là tịch tịnh, nên không buộc, không mở. Vì tánh của chơn như là 
không, nên không buộc, không mở; vì tánh của pháp giới cho đến tánh 
của vô vi là không, nên không buộc, không mở. Vì tánh của chơn như 
là vô tướng, nên không buộc, không mở; vì tánh của pháp giới cho đến 
tánh của vô vi là vô tướng, nên không buộc, không mở. Vì tánh của 
chơn như là vô nguyện, nên không buộc, không mở; vì tánh của pháp 
giới cho đến tánh của vô vi là vô nguyện, nên không buộc, không mở. 
Vì tánh của chơn như là vô sanh, nên không buộc, không mở; vì tánh 
của pháp giới cho đến tánh của vô vi là vô sanh, nên không buộc, 
không mở. Vì tánh của chơn như là vô diệt, nên không buộc, không 
mở; vì tánh của pháp giới cho đến tánh của vô vi là vô diệt, nên không 
buộc, không mở. Vì tánh của chơn như là vô nhiễm, nên không buộc, 
không mở; vì tánh của pháp giới cho đến tánh của vô vi là vô nhiễm, 
nên không buộc, không mở. Vì tánh của chơn như là vô tịnh, nên 
không buộc, không mở; vì tánh của pháp giới cho đến tánh của vô vi 
là vô tịnh, nên không buộc, không mở. 

Bạch Thế Tôn! Bồ-đề, không buộc, không mở. Vì sao? Bạch 
Thế Tôn! Vì tánh của Bồ-đề không có sở hữu, nên không buộc, không 
mở. Vì tánh của Bồ-đề là viễn ly, nên không buộc, không mở. Vì tánh 
của Bồ-đẻ là tịch tịnh, nên không buộc, không mở. Vì tánh của Bồ-đề 
là không, nên không buộc, không mở. Vì tánh của Bồ-đề là vô tướng, 
nên không buộc, không mở. Vì tánh của Bỏồ-đề là vô nguyện, nên 
không buộc, không mở. Vì tánh của Bồ-đề là vô sanh, nên không 
buộc, không mở. Vì tánh của Bồ-đề là vô diệt, nên không buộc, không 


Š 


Kinh Đại Bát Nhã Ba La Mật Đa 


mở. Vì tánh của Bồ-đề là vô nhiễm, nên không buộc, không mở. Vì 
tánh của Bồ-đẻ là vô tịnh, nên không buộc, không mở. 

Bạch Thế Tôn! Tát-đỏa, không buộc, không mở. Vì sao? Bạch 
Thế Tôn! Vì tánh của Tát-đỏa không có sở hữu, nên không buộc, 
không mở. Vì tánh của Tát-đỏa là viễn ly, nên không buộc, không mở. 
Vì tánh của Tát-đỏa là tịch tịnh, nên không buộc, không mở. Vì tánh 
của Tát-đỏa là không, nên không buộc, không mở. Vì tánh của Tát- 
đỏa là vô tướng, nên không buộc, không mở. Vì tánh của Tát-đỏa là 
vô nguyện, nên không buộc, không mở. Vì tánh của Tát-đỏa là vô 
sanh, nên không buộc, không mở. Vì tánh của Tát-đỏa là vô diệt, nên 
không buộc, không mở. Vì tánh của Tát-đỏa là vô nhiễm, nên không 
buộc, không mở. Vì tánh của Tát-đỏa là vô tịnh, nên không buộc, 
không mở. 

Bạch Thế Tôn! Đại Bồ-tát, không buộc, không mở. Vì sao? 
Bạch Thế Tôn! Vì tánh của đại Bồ-tát không có sở hữu, nên không 
buộc, không mở. Vì tánh của đại Bồ-tát là viễn ly, nên không buộc, 
không mở. Vì tánh của đại Bồ-tát là tịch tịnh, nên không buộc, không 
mở. Vì tánh của đại Bồ-tát là không, nên không buộc, không mở. Vì 
tánh của đại Bồ-tát là vô tướng, nên không buộc, không mở. Vì tánh 
của đại Bồ-tát là vô nguyện, nên không buộc, không mở. Vì tánh của 
đại Bồ-tát là vô sanh, nên không buộc, không mở. Vì tánh của đại Bồ- 
tát là vô diệt, nên không buộc, không mở. Vì tánh của đại Bồ-tát là vô 
nhiễm, nên không buộc, không mở. Vì tánh của đại Bồ-tát là vô tịnh, 
nên không buộc, không mở. 

Bạch Thế Tôn! Quả vị giác ngộ cao tột, không buộc, không mở. 
Vì sao? Bạch Thế Tôn! Vì tánh của quả vị giác ngộ cao tột không có 
sở hữu, nên không buộc, không mở. Vì tánh của quả vị giác ngộ cao 
tột là viễn ly, nên không buộc, không mở. Vì tánh của quả vị giác ngộ 
cao tột là tịch tịnh, nên không buộc, không mở. Vì tánh của quả vị 
giác ngộ cao tột là không, nên không buộc, không mở. Vì tánh của quả 
VỊ giác ngộ cao tột là vô tướng, nên không buộc, không mở. Vì tánh 
của quả vị giác ngộ cao tột là vô nguyện, nên không buộc, không mở. 
Vì tánh của quả vị giác ngộ cao tột là vô sanh, nên không buộc, không 
mở. Vì tánh của quả vị giác ngộ cao tột là vô diệt, nên không buộc, 
không mở. Vì tánh của quả vị giác ngộ cao tột là vô nhiễm, nên không 
buộc, không mở. Vì tánh của quả vị giác ngộ cao tột là vô tịnh, nên 
không buộc, không mở. 

Bạch Thế Tôn! Bậc chứng đắc quả vị giác ngộ cao tột, không 
buộc, không mở. Vì sao? Bạch Thế Tôn! Vì tánh của bậc chứng đắc 
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quả vị giác ngộ cao tột không có sở hữu, nên không buộc, không mở. 
Vì tánh của bậc chứng đắc quả vị giác ngộ cao tột là viễn ly, nên 
không buộc, không mở. Vì tánh của bậc chứng đắc quả vị giác ngộ 
cao tột là tịch tịnh, nên không buộc, không mở. Vì tánh của bậc chứng 
đắc quả vị giác ngộ cao tột là không, nên không buộc, không mở. Vì 
tánh của bậc chứng đắc quả vị giác ngộ cao tột là vô tướng, nên không 
buộc, không mở. Vì tánh của bậc chứng đắc quả vị giác ngộ cao tột là 
vô nguyện, nên không buộc, không mở. Vì tánh của bậc chứng đắc 
quả vị giác ngộ cao tột là vô sanh, nên không buộc, không mở. Vì tánh 
của bậc chứng đắc quả vị giác ngộ cao tột là vô diệt, nên không buộc, 
không mở. Vì tánh của bậc chứng đắc quả vị giác ngộ cao tột là vô 
nhiễm, nên không buộc, không mở. Vì tánh của bậc chứng đắc quả vị 
giác ngộ cao tột là vô tịnh, nên không buộc, không mở. 

Bạch Thế Tôn! Nói tóm lại, tất cả pháp đều không buộc, không 
mở. Vì sao? Bạch Thế Tôn! Vì tánh của tất cả pháp không có sở hữu, 
nên không buộc, không mở. Vì tánh của tất cả pháp là viễn ly, nên 
không buộc, không mở. Vì tánh của tất cả pháp là tịch tịnh, nên không 
buộc, không mở. Vì tánh của tất cả pháp là không, nên không buộc, 
không mở. Vì tánh của tất cả pháp là vô tướng, nên không buộc, 
không mở. Vì tánh của tất cả pháp là vô nguyện, nên không buộc, 
không mở. Vì tánh của tất cả pháp là vô sanh, nên không buộc, không 
mở. Vì tánh của tất cả pháp là vô diệt, nên không buộc, không mở. Vì 
tánh của tất cả pháp là vô nhiễm, nên không buộc, không mở. Vì tánh 
của tất cả pháp là vô tịnh, nên không buộc, không mở. 

Khi ấy, Mãn Từ Tử hỏi Thiện Hiện: Tôn giả nói sắc không 
buộc, không mở; nói thọ, tưởng, hành, thức v.v... không buộc, không 
mở chăng? 

Thiện Hiện đáp: Đúng vậy! Đúng vậy! 

Mãn Từ Tử hỏi: Những sắc nào là không buộc, không mở? 
những thọ, tưởng, hành, thức ... nào là không buộc, không mở? 

Thiện Hiện đáp: Sắc như huyễn là không buộc, không mở; thọ, 
tưởng, hành, thức như huyễn là không buộc, không mở. Sắc như mộng 
là không buộc, không mở; thọ, tưởng, hành, thức như mộng là không 
buộc, không mở. Sắc như ảnh tượng là không buộc, không mở; thọ, 
tưởng, hành, thức như ảnh tượng là không buộc, không mở. Sắc như 
tiếng vang là không buộc, không mở; thọ, tưởng, hành, thức như tiếng 
vang là không buộc, không mở. Sắc như bóng sáng là không buộc, 
không mở; thọ, tưởng, hành, thức như bóng sáng là không buộc, 
không mở. Sắc như hoa đốm giữa hư không là không buộc, không mở; 
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thọ, tưởng, hành, thức như hoa đốm giữa hư không là không buộc, 
không mở. Sắc như bóng nắng là không buộc, không mở; thọ, tưởng, 
hành, thức như bóng nước là không buộc, không mở. Sắc như ảo 
thành là không buộc, không mở; thọ, tưởng, hành, thức như ảo thành 
là không buộc, không mở. Sắc như việc biến hóa là không buộc, 
không mở; thọ, tưởng, hành, thức như việc biến hóa là không buộc, 
không mở. Vì sao? Mãn Từ Tử! Vì tánh của sắc như huyễn ... cho đến 
tánh của sắc như việc biến hóa không có sở hữu, nên không buộc, 
không mở. Vì tánh của thọ, tưởng, hành, thức như huyễn ... cho đến 
tánh của thọ, tưởng, hành, thức như việc biến hóa không có sở hữu, 
nên không buộc, không mở; vì tánh của sắc như huyễn ... cho đến tánh 
của sắc như việc biến hóa là viễn ly, nên không buộc, không mở; vì 
tánh của thọ, tưởng, hành, thức như huyễn ... cho đến tánh của thọ, 
tưởng, hành, thức như việc biến hóa là viễn ly, nên không buộc, không 
mở. Vì tánh của sắc như huyễn ... cho đến tánh của sắc như việc biến 
hóa là tịch tịnh, nên không buộc, không mở; vì tánh của thọ, tưởng, 
hành, thức như huyễn ... cho đến tánh của thọ, tưởng, hành, thức như 
việc biến hóa là tịch tịnh, nên không buộc, không mở. Vì tảnh của sắc 
như huyễn ... cho đến tánh của sắc như việc biến hóa là không, nên 
không buộc, không mở; vì tánh của thọ, tưởng, hành, thức như huyễn 
.. cho đến tánh của thọ, tưởng, hành, thức như việc biến hóa là không, 
nên không buộc, không mở. Vì tánh của sắc như huyễn ... cho đến 
tánh của sắc như việc biến hóa là vô tướng, nên không buộc, không 
mở; vì tánh của thọ, tưởng, hành, thức như huyễn ... cho đến tánh của 
thọ, tưởng, hành, thức như việc biến hóa là vô tướng, nên không buộc, 
không mở. Vì tánh của sắc như huyễn ... cho đến tánh của sắc như 
việc biến hóa là vô nguyện, nên không buộc, không mở; vì tánh của 
thọ, tưởng, hành, thức như huyễn ... cho đến tánh của thọ, tưởng, 
hành, thức như việc biến hóa là vô nguyện, nên không buộc, không 
mở. Vì tánh của sắc như huyễn ... cho đến tánh của sắc như việc biến 
hóa là vô sanh, nên không buộc, không mở; vì tánh của thọ, tưởng, 
hành, thức như huyễn ... cho đến tánh của thọ, tưởng, hành, thức như 
việc biến hóa là vô sanh, nên không buộc, không mở. Vì tánh của sắc 
như huyễn .. cho đến tánh của sắc như việc biến hóa là vô diệt, nên 
không buộc, không mở; vì tánh của thọ, tưởng, hành, thức như huyễn 

. cho đến tánh của thọ, tưởng, hành, thức như việc biến hóa là vô 
diệt, nên không buộc, không mở. Vì tánh của sắc như huyễn ... cho 
đến tánh của sắc như việc biến hóa là vô nhiễm, nên không buộc, 
không mở; vì tánh của thọ, tưởng, hành, thức như huyễn... cho đến 
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tánh của thọ, tưởng, hành, thức như việc biến hóa là vô nhiễm, nên 
không buộc, không mở. Vì tánh của sắc như huyễn ... cho đến tánh 
của sắc như việc biến hóa là vô tịnh, nên không buộc, không mở; vì 
tánh của thọ, tưởng, hành, thức như huyễn .. cho đến tánh của thọ, 
tưởng, hành, thức như việc biến hóa là vô tịnh, nên không buộc, không 
mở. 

Mãn Từ Tử! Sắc quá khứ không buộc, không mở; thọ, tưởng, 
hành, thức quá khứ không buộc, không mở. Sắc vị lai không buộc, 
không mở; thọ, tưởng, hành, thức vị lai không buộc, không mở. Sắc 
hiện tại không buộc, không mở; thọ, tưởng, hành, thức hiện tại không 
buộc, không mở. Vì sao? Mãn Từ Tử! Vì tánh của sắc quá khứ, vị lai, 
hiện tại không có sở hữu, nên không buộc, không mở; vì tánh của thọ, 
tưởng, hành, thức quá khứ, vị lai, hiện tại không có sở hữu, nên không 
buộc, không mở. Vì tánh của sắc quá khứ, vị lai, hiện tại là viễn ly, 
nên không buộc, không mở; vì tánh của thọ, tưởng, hành, thức quá 
khứ, vị lai, hiện tại là viễn ly, nên không buộc, không mở. Vì tánh của 
sắc quá khứ, vị lai, hiện tại là tịch tịnh, nên không buộc, không mở; vì 
tánh của thọ, tưởng, hành, thức quá khứ, vị lai, hiện tại là tịch tịnh, 
nên không buộc, không mở. Vì tánh của sắc quá khứ, vị lai, hiện tại là 
không, nên không buộc, không mở; vì tánh của thọ, tưởng, hành, thức 
quá khứ, vị lai, hiện tại là không, nên không buộc, không mở. Vì tánh 
của sắc quá khứ, vị lai, hiện tại là vô tướng, nên không buộc, không 
mở; vì tánh của thọ, tưởng, hành, thức quá khứ, vị lai, hiện tại là vô 
tướng, nên không buộc, không mở. Vì tánh của sắc quá khứ, vị lai, 
hiện tại là vô nguyện, nên không buộc, không mở; vì tảnh của thọ, 
tưởng, hành, thức quá khứ, vị lai, hiện tại là vô nguyện, nên không 
buộc, không mở. Vì tánh của sắc quá khứ, vị lai, hiện tại là vô sanh, 
nên không buộc, không mở; vì tánh của thọ, tưởng, hành, thức quá 
khứ, vị lai, hiện tại là vô sanh, nên không buộc, không mở. Vì tánh 
của sắc quá khứ, vị lai, hiện tại là vô diệt, nên không buộc, không mở; 
vì tánh của thọ, tưởng, hành, thức quá khứ, vị lai, hiện tại là vô diệt, 
nên không buộc, không mở. Vì tánh của sắc quá khứ, vị lai, hiện tại là 
vô nhiễm, nên không buộc, không mở; vì tánh của thọ, tưởng, hành, 
thức quá khứ, vị lai, hiện tại là vô nhiễm, nên không buộc, không mở. 
Vì tánh của sắc quá khứ, vị lai, hiện tại là vô tịnh, nên không buộc, 
không mở; vì tánh của thọ, tưởng, hành, thức quá khứ, vị lai, hiện tại 
là vô tịnh, nên không buộc, không mở. 

Mãn Từ Tử! Sắc thiện, không buộc, không mở; thọ, tưởng, 
hành, thức thiện không buộc, không mở. Sắc bất thiện, không buộc, 
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không mở; thọ, tưởng, hành, thức bất thiện, không buộc, không mở. 
Sắc vô ký, không buộc, không mở; thọ, tưởng, hành, thức vô ký, 
không buộc, không mở. Vì sao? Mãn Từ Tử! Vì tánh của sắc thiện, 
bắt thiện, vô ký không có sở hữu, nên không buộc, không mở; vì tánh 
của thọ, tưởng, hành, thức thiện, bất thiện, vô ký, không có sở hữu, 
nên không buộc, không mở. Vì tánh của sắc thiện, bất thiện, vô ký là 
viễn ly, nên không buộc, không mở; vì tánh của thọ, tưởng, hành, thức 
thiện, bất thiện, vô ký là viễn ly, nên không buộc, không mở. Vì tánh 
của sắc thiện, bất thiện, vô ký là tịch tịnh, nên không buộc, không mở; 
vì tảnh của thọ, tưởng, hành, thức thiện, bắt thiện, vô ký là tịch tịnh, 
nên không buộc, không mở. Vì tánh của sắc thiện, bất thiện, vô ký là 
không, nên không buộc, không mở; vì tánh của thọ, tưởng, hành, thức 
thiện, bất thiện, vô ký là không, nên không buộc, không mở. Vì tánh 
của sắc thiện, bất thiện, vô ký là vô tướng, nên không buộc, không 
mở; vì tánh của thọ, tưởng, hành, thức thiện, bất thiện, vô ký là vô 
tướng, nên không buộc, không mở. Vì tánh của sắc thiện, bất thiện, vô 
ký là vô nguyện, nên không buộc, không mở; vì tánh của thọ, tưởng, 
hành, thức thiện, bất thiện, vô ký là vô nguyện, nên không buộc, 
không mở. Vì tánh của sắc thiện, bất thiện, vô ký là vô sanh, nên 
không buộc, không mở; vì tánh của thọ, tưởng, hành, thức thiện, bất 
thiện, vô ký là vô sanh, nên không buộc, không mở. Vì tánh của sắc 
thiện, bất thiện, vô ký là vô diệt, nên không buộc, không mở; vì tánh 
của thọ, tưởng, hành, thức thiện, bất thiện, vô ký là vô diệt, nên không 
buộc, không mở. Vì tánh của sắc thiện, bất thiện, vô ký là vô nhiễm, 
nên không buộc, không mở; vì tánh của thọ, tưởng, hành, thức thiện, 
bắt thiện, vô ký là vô nhiễm , nên không buộc, không mở. Vì tánh của 
sắc thiện, bất thiện, vô ký là vô tịnh, nên không buộc, không mở; vì 
tánh của thọ, tưởng, hành, thức thiện, bắt thiện, vô ký là vô tịnh, nên 
không buộc, không mở. 

Mãn Từ Tử! Sắc hữu nhiễm, không buộc, không mở; thọ, 
tưởng, hành, thức hữu nhiễm, không buộc, không mở. Sắc vô nhiễm, 
không buộc, không mở; thọ, tưởng, hành, thức vô nhiễm, không buộc, 
không mở. Sắc hữu tội, không buộc, không mở; thọ, tưởng, hành, thức 
hữu tội, không buộc, không mở. Sắc vô tội, không buộc, không mở; 
thọ, tưởng, hành, thức vô tội, không buộc, không mở. Sắc hữu lậu, 
không buộc, không mở; thọ, tưởng, hành, thức hữu lậu, không buộc, 
không mở. Sắc vô lậu, không buộc, không mở; thọ, tưởng, hành, thức 
vô lậu, không buộc, không mở. Sắc tạp nhiễm, không buộc, không 
mở; thọ, tưởng, hành, thức tạp nhiễm, không buộc, không mở. Sắc 
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thanh tịnh, không buộc, không mở; thọ, tưởng, hành, thức thanh tịnh, 
không buộc, không mở. Sắc thế gian, không buộc, không mở; thọ, 
tưởng, hành, thức thế gian, không buộc, không mở. Sắc xuất thế gian, 
không buộc, không mở; thọ, tưởng, hành, thức xuất thế gian, không 
buộc, không mở. Vì sao? Mãn Từ Tử! Vì tánh của sắc hữu nhiễm cho 
đến tánh của sắc xuất thế gian không có sở hữu, nên không buộc, 
không mở; vì tánh của thọ, tưởng, hành, thức hữu nhiễm cho đến tánh 
của thọ, tưởng, hành, thức xuất thế gian không có sở hữu, nên không 
buộc, không mở. Vì tánh của sắc hữu nhiễm cho đến tánh của sắc xuất 
thế gian là viễn ly, nên không buộc, không mở; vì tánh của thọ, tưởng, 
hành, thức hữu nhiễm cho đến tánh của thọ, tưởng, hành, thức xuất thế 
gian là viễn ly, nên không buộc, không mở. Vì tánh của sắc hữu nhiễm 
cho đến tánh của sắc xuất thế gian là tịch tịnh, nên không buộc, không 
mở; vì tánh của thọ, tưởng, hành, thức hữu nhiễm cho đến tánh của 
thọ, tưởng, hành, thức xuất thế gian là tịch tịnh, nên không buộc, 
không mở. Vì tánh của sắc hữu nhiễm cho đến tánh của sắc xuất thế 
gian là không, nên không buộc, không mở; vì tánh của thọ, tưởng, 
hành, thức hữu nhiễm cho đến tánh của thọ, tưởng, hành, thức xuất thế 
gian là không, nên không buộc, không mở. Vì tánh của sắc hữu nhiễm 
cho đến tánh của sắc xuất thế gian là vô tướng, nên không buộc, 
không mở; vì tánh của thọ, tưởng, hành, thức hữu nhiễm cho đến tánh 
của thọ, tưởng, hành, thức xuất thế gian là vô tướng, nên không buộc, 
không mở. Vì tánh của sắc hữu nhiễm cho đến tánh của sắc xuất thế 
gian là vô nguyện, nên không buộc, không mở; vì tánh của thọ, tưởng, 
hành, thức hữu nhiễm cho đến tánh của thọ, tưởng, hành, thức xuất thê 
gian là vô nguyện, nên không buộc, không mở. Vì tánh của sắc hữu 
nhiễm cho đến tánh của sắc xuất thế gian là vô sanh, nên không buộc, 
không mở; vì tánh của thọ, tưởng, hành, thức hữu nhiễm cho đến tánh 
của thọ, tướng, hành, thức xuất thế gian là vô sanh, nên không buộc, 
không mở. Vì tánh của sắc hữu nhiễm cho đến tánh của sắc xuất thế 
gian là vô diệt, nên không buộc, không mở; vì tánh của thọ, tưởng, 
hành, thức hữu nhiễm cho đến tánh của thọ, tưởng, hành, thức xuất thế 
gian là vô diệt, nên không buộc, không mở. Vì tánh của sắc hữu nhiễm 
cho đến tánh của sắc xuất thế gian là vô nhiễm, nên không buộc, 
không mở; vì tánh của thọ, tưởng, hành, thức hữu nhiễm cho đến tánh 
của thọ, tưởng, hành, thức xuất thế gian là vô nhiễm, nên không buộc, 
không mở. Vì tánh của sắc hữu nhiễm cho đến tánh của sắc xuất thế 
gian là vô tịnh, nên không buộc, không mở; vì tánh của thọ, tưởng, 
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hành, thức hữu nhiễm cho đến tánh của thọ, tưởng, hành, thức xuất thế 
gian là vô tịnh, nên không buộc, không mở. 

Mãn Từ Tử! Sắc, thọ, tưởng, hành, thức như vậy không buộc, 
không mở, nên biết như vậy thì nhãn xứ cho đến ý xứ, sắc xứ cho đến 
pháp xứ; nhãn giới, sắc giới, nhãn thức giới và nhãn xúc cùng các thọ 
do nhãn xúc làm duyên sanh ra, cho đến ý giới, pháp giới, ý thức giới 
và ý xúc cùng các thọ do ý xúc làm duyên sanh ra; địa giới cho đến 
thức giới; Thánh đề khổ, cho đến thánh để đạo; vô minh cho đến lão 
tử, sầu, than, khổ, ưu, não; cái không nội cho đến cái không không 
tánh tự tánh; bốn tịnh lự cho đến bốn định vô sắc; bốn niệm trụ cho 
đến tám chi thánh đạo; pháp môn giải thoát không cho đến pháp môn 
giải thoát vô nguyện; bồ thí Ba-la-mật-đa cho đến Bát-nhã-ba-la-mật- 
đa; năm loại mắt, sáu phép thần thông; mười lực của Phật cho đến trí 
nhất thiết tướng; chơn như cho đến vô vi; Bồ-đề, Tát-đỏa, đại Bô-tát, 
quả vị giác ngộ cao tột, bậc chứng đắc quả vị giác ngộ cao tột, tất cả 
pháp tương ưng với các pháp đó, lại cũng không buộc, không mở như 
vậy. 

Mãn Từ Tử! Các đại Bồ-tát đối với pháp môn, không buộc, 
không mở như vậy, lấy vô sở đắc làm phương tiện, nên biết như thật; 
đối với bốn tịnh lự, bốn vô lượng, bốn định vô sắc, bốn niệm trụ, bốn 
chánh đoạn, bốn thần túc, năm căn, năm lực, bảy chi đăng giác, tắm 
chi thánh đạo, pháp môn giải thoát không, vô tướng, vô nguyện, bố 
thí, tịnh giới, an nhẫn, tinh tấn, tịnh lự, Bát-nhã Ba-la-mật-đa, năm 
loại mắt, sáu phép thần thông, mười lực của Phật, bốn điều không sợ, 
bốn sự hiểu biết thông suốt, đại từ, đại bi, đại hý, đại xả, mười tám 
pháp Phật bất cộng, trí nhất thiết, trí đạo tướng, trí nhất thiết tướng 
không buộc, không mở như vậy, lấy vô sở đắc làm phương tiện, nên 
siêng năng tu học. 

Mãn Từ Tử! Các đại Bồ-tát, lây vô sở đắc làm phương tiện, nên 
an trú bốn tịnh lự, không buộc, không mở cho đến nên an trú trí nhất 
thiết tướng, không buộc, không mở; lấy vô sở đắc làm phương tiện, 
nên thành thục hữu tình, không buộc, không mở, nên nghiêm tịnh cõi 
Phật, không buộc, không mở, nên thân cận cúng dường chư Phật, 
không buộc, không mở, nên nghe, nhận lãnh pháp môn, không buộc, 
không mở. 

Mãn Từ Tử! Đại Bồ-tát ấy, thường chăng xa lìa chư Phật Thế 
Tôn, không buộc, không mở; thường chăng xa lìa năm loại mắt thanh 
tịnh, không buộc, không mở; thường chẳng xa lìa sáu phép thần thông 
thù thắng, không buộc, không mở; thường chăng xa lìa pháp môn Đà- 
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la-ni, không buộc, không mở; thường chắng xa lìa pháp môn Tam-ma- 
địa, không buộc, không mở. 

Mãn Từ Tử! Đại Bồ-tát lây sẽ phát sanh trí đạo tướng, không 
buộc, không mở; sẽ chứng đắc trí nhất thiết, trí nhất thiết tướng, 
không buộc, không mở; sẽ chuyển pháp luân, không buộc, không mở; 
sẽ dùng pháp Ba-thừa, không buộc, không mở, an lập các hữu tình, 
không buộc, không mở. 

Này Mãn Từ Tử! Nếu đại Bồ-tát tu hành sáu phép Ba-la-mật- 
đa, không buộc, không mở, thì sẽ chứng đắc, không buộc, không mở, 
vì tất cả pháp không có sở hữu, viễn ly, tịch tịnh, không, vô tướng, vô 
nguyện, vô sanh, vô diệt, vô nhiễm, vô tịnh đều không buộc, không 
mở. 

Mãn Từ Tử! Nên biết, đại Bồ-tát ấy, gọi là người mặc áo giáp 
Đại-thừa không buộc, không mở. 


II 


XV. PHẨM BIỆN ĐẠI-THỪA 
01 


Lúc bấy giờ, cụ thọ Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Vì 
sao biết được tướng Đại-thừa của đại Bồ-tát? Vì sao biết được sự phát 
tâm hướng đến Đại-thừa của đại Bồ-tát? Đại-thừa đó từ đâu mà ra, 
đến trụ ở nơi nào? Đại-thừa ây làm thế nào mà trụ? Ai nương Đại-thừa 
ấy mà xuất hiện? 

Phật bảo: Thiện Hiện! Ngươi hỏi vì sao mà biết được cái tướng 
Đại-thừa của đại Bồ-tát? Sáu phép Ba-la-mật-đa là tướng Đại-thừa của 
đại Bồ-tát. Những gì là sáu? Đó là bó thí Ba-la-mật-đa, tịnh giới Ba- 
la-mật-đa, an nhẫn Ba-la-mật-đa, tinh tấn Ba-la-mật-đa, tịnh lự Ba-la- 
mật-đa, Bát-nhã-ba-la-mật-đa. 

Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nào là bó thí Ba-la- 
mật-đa của đại Bồ-tát? 

Phật dạy: Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát phát tâm tương ưng với 
trí nhất thiết trí và đại bi làm đầu, lẫy vô sở đắc làm phương tiện, tự bố 
thí tất cả sở hữu trong ngoài, cũng khuyên người khác bố thí sở hữu 
trong ngoài. Duy trì thiện căn này, cùng với tất cả hữu tình đồng hồi 
hướng quả vị giác ngộ cao tột, thì này Thiện Hiện, đó là bố thí Ba-la- 
mật-đa của đại Bằ-tát. 

Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nào là tịnh giới Ba- 
la-mật-đa của đại Bồ-tát? 

Phật dạy: Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát phát tâm tương ưng với 
trí nhất thiết trí và đại bi làm đầu, lẫy vô sở đắc làm phương tiện, tự an 
trú mười thiện nghiệp đạo, cũng khuyên người khác an trú muời thiện 
nghiệp đạo, duy trì thiện căn này, cùng với tất cả hữu tình, đồng hồi 
hướng quả vị giác ngộ cao tột, thì này Thiện Hiện, đó là tịnh giới Ba- 
la-mật-đa của đại Bồ-tát. 

Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nào là an nhẫn Ba- 
la-mật-đa của đại Bồ-tát? 

Phật dạy: Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát phát tâm tương ưng với 
trí nhất thiết trí và đại bi làm đầu, lấy vô sở đắc làm phương tiện, tự 
làm đầy đủ và tăng thượng an nhẫn, cũng khuyên người khác làm đầy 
đủ và tăng thượng an nhẫn, duy trì thiện căn này, cùng với tất cả hữu 
tình, đồng hồi hướng quả vị giác ngộ cao tột, thì này Thiện Hiện, đó là 
an nhẫn Ba-la-mật-đa của đại Bồ-tát. 


Tập 02, Quyền 51, Phẩm Biện Đại-Thừa 


Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nảo là tinh tắn Ba-la- 
mật-đa của đại Bồ-tát? 

Phật dạy: Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát phát tâm tương ưng với 
trí nhất thiết trí và đại bi làm đầu, lấy vô sở đắc làm phương tiện, đối 
với sáu phép Ba-la-mật-đa, tự siêng năng tu tập chẳng dừng nghỉ, 
cũng khuyên người khác đối với sáu phép Ba-la-mật-đa, siêng năng tu 
tập chăng dừng nghỉ, duy trì thiện căn này, cùng với tất cả hữu tình, 
đồng hồi hướng quả vị giác ngộ cao tột, thì này Thiện Hiện, đó là tĩnh 
tấn Ba-la-mật-đa của đại Bồ-tát. 

Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nào là tịnh lự Ba-la- 
mật-đa của đại Bồ-tát? 

Phật dạy: Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát phát tâm tương ưng với 
trí nhất thiết trí và đại bi làm đầu, lấy vô sở đắc làm phương tiện, tự 
mình có thê khéo léo nhập vào các tịnh lự vô lượng, vô sắc, hoàn toàn 
chăng theo thế lực ấy mà thọ sanh, cũng có thể khuyên người khác 
nhập vào các tịnh lự, vô lượng, vô sắc giống như sự khéo léo của 
mình, duy trì thiện căn này, cùng với tất cả hữu tình, đồng hồi hướng 
quả vị giác ngộ cao tột, thì này Thiện Hiện, đó là tịnh lự Ba-la-mật-đa 
của đại Bồ-tát. 

Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nào là Bát-nhã-ba- 
la-mật-đa của đại Bồ-tát? 

Phật dạy: Thiện Hiện! Nếu đại Bồ-tát phát tâm tương ưng với 
trí nhất thiết trí và đại bi làm đầu, lấy vô sở đắc làm phương tiện, có 
khả năng tự quán sát như thật tất cả pháp tánh, đối với các pháp tánh, 
không có sự chấp trước, cũng khuyên người khác quán sát như thật tất 
cả pháp tánh, đối với các pháp tánh, không có sự chấp trước, duy trì 
thiện căn này, cùng với tất cả hữu tình, đồng hồi hướng quả vị giác 
ngộ cao tột, thì này Thiện Hiện, đó là Bát-nhã-ba-la-mật-đa của đại 
Bỏ-tát. 

Thiện Hiện! Nên biết, đó là tướng Đại-thừa của đại Bồ-tát. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Tướng Đại-thừa của đại Bồ-tát là cái 
không nội, cái không ngoại, cái không nội ngoại, cái không không, cải 
không lớn, cái không thắng nghĩa, cái không hữu vi, cái không vô vi, 
cái không rốt ráo, cái không không biên giới, cái không tản mạn, cái 
không không đổi khác, cái không bốn tánh, cái không tự tướng, cái 
không cộng tướng, cái không tất cả pháp, cái không chăng thê nắm bắt 
được, cái không không tánh, cái không tự tánh, cái không không tánh 
tự tánh. Đó là tướng Đại-thừa của đại Bồ-tát. 

Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nảo là nội không? 
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Phật dạy: Thiện Hiện! Nội nghĩa là nội pháp, tức là nhãn, nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý. Trong đó, nhãn gắn liền với cái không của nhãn. Vì 
sao? Vì chăng phải thường, chăng phải hoại, bản tánh là như vậy; nhĩ, 
tỷ, thiệt, thân, ý gắn liền với cái không của nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý. Vì 
sao? Vì chẳng phải thường, chẳng phải hoại, bản tánh là như vậy. 
Thiện Hiện! Đó là nội không. 

Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nào là ngoại không? 

Phật dạy: Thiện Hiện! Ngoại nghĩa là ngoại pháp, tức là sắc, 
thanh, hương, vị, xúc, pháp. Trong đó, sắc gắn liền với cái không của 
sắc. Vì sao? Vì chẳng phải thường, chẳng phải hoại, bản tánh là như 
vậy. Thanh, hương, vị, xúc, pháp gắn liền với cái không của thanh, 
hương, vị, xúc, pháp. Vì sao? Vì chẳng phải thường, chăng phải hoại, 
bản tánh là như vậy. Thiện Hiện! Đó là ngoại không. 

Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nào là nội ngoại 
không? 

Phật dạy: Thiện Hiện! Nội ngoại nghĩa là nội, ngoại pháp, tức là 
nội lục xứ, ngoại lục xứ. Trong đó, nội lục xứ gắn liền với cái không 
của ngoại lục xứ. Vì sao? Vì chẳng phải thường, chăng phải hoại, bản 
tánh là như vậy. Ngoại lục xứ găn liền với cái không của nội lục xứ. 
Vì sao? Vì chăng phải thường, chẳng phải hoại, bản tánh là như vậy. 
Thiện Hiện! Đó là nội, ngoại không. 

Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nào là không không? 

Phật dạy: Thiện Hiện! Không nghĩa là tất cả pháp đều không. 
Cái không này gắn liền với cái không của không. Vì sao? Vì chăng 
phải thường, chắng phải hoại, bản tánh là như vậy. Thiện Hiện! Đó là 
không không. 

Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nào là đại không? 

Phật dạy: Thiện Hiện! Đại nghĩa là mười phương, tức là đông, 
nam, tây, bắc, tứ vi, thượng, hạ. Trong đó, phương đông gắn liền với 
cái không của phương đông. Vì sao? Vì chẳng phải thường, chăng 
phải hoại, bản tánh là như vậy. Phương nam, tây, bắc, tứ vi, thượng, 
hạ gắn liền với cái không của phương nam, tây, bắc, tứ vi, thượng, hạ. 
Vì sao? Vì chăng phải thường, chẳng phải hoại, bản tánh là như vậy. 
Thiện Hiện! Đó là đại không. 

Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nảo là thắng nghĩa 
không? 

Phật dạy: Thiện Hiện! Thắng nghĩa nghĩa là Niết bản. Thắng 
nghĩa này gắn liền với cái không của thắng nghĩa. Vì sao? Vì chẳng 
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phải thường, chẳng phải hoại, bản tánh là như vậy. Thiện Hiện! Đó là 
thắng nghĩa không. 

Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nào là hữu vi không? 

Phật dạy: Thiện Hiện! Hữu vị nghĩa là Dục giới, Sắc giới, VÔ 
Sắc giới. Trong đó, Dục giới găn liền với cái không của Dục giới. Vì 
sao? Vì chẳng phải thường, chăng phải hoại, bản tánh là như vậy. Sắc, 
Vô Sắc giới găn liền với cái không của Sắc, Vô Sắc giới. Vì sao? Vì 
chăng phải thường, chăng phải hoại, bản tánh là như vậy. Thiện Hiện! 
Đó là hữu vị không. 

Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nảo là vô vi không? 

Phật dạy: Thiện Hiện! Vô vi nghĩa là không sanh, không trụ, 
không dị, không diệt. Vô vi này gắn liền với cái không của vô vi. Vì 
sao? Vì chẳng phải thường, chẳng phải hoại, bản tánh là như vậy. 
Thiện Hiện! Đó là vô vi không. 

Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nảo là tất cánh 
không? 

Phật dạy: Thiện Hiện! Tất cảnh nghĩa là cái rốt cùng của các 
pháp, chăng thê nắm bắt được. Cái rốt cùng này gắn liền với cái không 
rốt cùng. Vì sao? Vì chăng phải thường, chăng phải hoại, bản tánh là 
như vậy. Thiện Hiện! Đó là tất cánh không. 

Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nào là vô tế không? 

Phật dạy: Thiện Hiện! Vô tế nghĩa là không có ranh giới giữa 
cái khởi đầu, ở giữa và sau cùng, có thể nắm bắt được, và không có 
cái ranh giới giữa đi và đến, có thể nắm bắt được. Vô tế này gắn liền 
với cái không của vô tế. Vì sao? Vì chăng phải thường, chăng phải 
hoại, bản tánh là như vậy. Thiện Hiện! Đó là vô tế không. 

Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nảo là tán không? 

Phật dạy: Thiện Hiện! Tán nghĩa là có buông, có bỏ, có xả, có 
thê năm bắt được. Tán này gắn liền với cái không của tán. Vì sao? Vì 
chăng phải thường, chăng phải hoại, bản tánh là như vậy. Thiện Hiện! 
Đó là tán không. 

Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nào là vô biến dị 
không? 

Phật dạy: Thiện Hiện! Vô biến đị nghĩa là không buông, không 
bỏ, không xả, có thể năm bắt được. Cái vô biến dị này găn liền với cái 
không của vô biến dị. Vì sao? Vì chẳng phải thường, chăng phải hoại, 
bản tánh là như vậy. Thiện Hiện! Đó là vô biến dị không. 

Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nào là bản tánh 
không? 
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Phật dạy: Thiện Hiện! Bản tánh nghĩa là bản tánh của tất cả 
pháp, hoặc tánh của pháp hữu vi, hoặc tánh của pháp vô vi, đều chăng 
phải Thanh-văn làm ra, chăng phải Độc-giác làm ra, chăng phải Bồ-tát 
làm ra, chăng phải Như Lai làm ra, cũng chắng phải ai khác làm ra. 
Bản tánh này gắn liền với cái không của bản tánh. Vì sao? Vì chẳng 
phải thường, chẳng phải hoại, bản tánh là như vậy. Thiện Hiện! Đó là 
bản tánh không. 

Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nào là tự tướng 
không? 

Phật dạy: Thiện Hiện! Tự tướng nghĩa là tự tướng của tất cả 
pháp, như biến ngại là tự tuớng của sắc, lãnh nạp là tự tướng của thọ, 
thủ tượng là tự tướng của tưởng, tạo tác là tự tướng của hành, liễu biệt 
là tự tướng của thức; hoặc là tự tướng của pháp hữu vi, hoặc là tự 
tướng của pháp vô vi, cũng như vậy. Tự tướng này gắn liền với cái 
không của tự tướng. Vì sao? Vì chăng phải thường, chẳng phải hoại, 
bản tánh là như vậy. Thiện Hiện! Đó là tự tướng không. 

Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nào là cộng tướng 
không? 

Phật dạy: Thiện Hiện! Cộng tướng nghĩa là tướng chung của tất 
cả pháp. Như khổ là cộng tướng của pháp hữu lậu, vô thường là cộng 
tướng của pháp hữu vi; không, vô ngã là cộng tướng của tất cả pháp, 
có vô lượng cộng tướng như vậy. Cộng tướng này gắn liền với cái 
không của cộng tướng. Vì sao? Vì chăng phải thường, chắng phải 
hoại, bản tánh là như vậy. Thiện Hiện! Đó là cộng tướng không. 

Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nào là nhất thiết 
pháp không? 

Phật dạy: Thiện Hiện! Nhất thiết pháp nghĩa là pháp năm uấn, 
mười hai xứ, mười tám giới, hoặc là pháp hữu sắc, vô sắc, hữu kiến, 
vô kiến, hữu đối, vô đối, hữu lậu, vô lậu, hữu vi, vô vi. Nhất thiết pháp 
này gắn liền với cái không của nhất thiết pháp. Vì sao? Vì chăng phải 
thường, chăng phải hoại, bản tánh là như vậy. Thiện Hiện! Đó là nhất 
thiết pháp không. 

Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nào là bất khả đắc 
không? 

Phật dạy: Thiện Hiện! Bất khả đắc nghĩa là trong tất cả pháp 
này, chăng thể năm bắt được, hoặc quá khứ chăng thể nắm bắt được, 
VỊ lai chăng thể nắm bắt được, hiện tại chăng thể nắm bắt được; hoặc 
trong quá khứ không có vị lai hiện tại, có thể năm bắt được; hoặc 
trong vị lai không có quá khứ, hiện tại, có thể nắm bắt được; hoặc 
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trong hiện tại không có quá khứ, vị lai, có thể năm bắt được. Bất khả 
đắc này gắn liền với cái không của bất khả đắc. Vì sao? Vì chăng phải 
thường, chăng phải hoại, bản tánh là như vậy. Thiện Hiện! Đó là bất 
khả đắc không. 

Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nào là vô tánh 
không? 

Phật dạy: Thiện Hiện! Vô tánh nghĩa là không có một mảy may 
tánh có thể năm bắt được. Vô tánh này gắn liền với cái không của vô 
tánh. Vì sao? Vì chăng phải thường, chắng phải hoại, bản tánh là như 
vậy. Thiện Hiện! Đó là vô tánh không. 

Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nào là tự tánh 
không? 

Phật dạy: Thiện Hiện! Tự tánh nghĩa là tự tánh năng hòa hợp 
của các pháp. Tự tánh này gắn liền với cái không của tự tánh. Vì sao? 
Vì chẳng phải thường, chẳng phải hoại, bản tánh là như vậy. Thiện 
Hiện! Đó là tự tánh không. 

Thiện Hiện bạch Phật: Bạch Thế Tôn! Thế nào là vô tánh tự 
tánh không? 

Phật dạy: Thiện Hiện! Vô tánh tự tánh nghĩa là các pháp không 
có tánh năng hòa hợp nhưng có tự tánh sở hòa hợp. Vô tánh tự tánh 
này gắn liền với cái không của vô tánh tự tánh. Vì sao? Vì chăng phải 
thường, chẳng phải hoại, bản tánh là như vậy. Thiện Hiện! Đó là vô 
tánh tự tánh không. 

Lại nữa, Thiện Hiện! Hữu tánh gắn liền với cái không của hữu 
tánh; vô tánh gắn liền với cái không của vô tánh; tự tánh gắn liền với 
cái không của tự tánh; tha tánh gắn liền với cái không của tha tánh. 

Thế nào là hữu tánh gắn liền với cái không của hữu tánh? Hữu 
tánh nghĩa là năm uân. Hữu tánh này gắn liền với cái không của hữu 
tánh. Vì tánh sanh của năm uân chắng thể nắm bắt được. Đó là hữu 
tánh gắn liền với cái không của hữu tánh. 

Thế nảo là vô tánh gắn liền với cái không của vô tánh? Vô tánh 
nghĩa là vô vi. Vô tánh này gắn liền với cái không của vô tánh. Đó là 
vô tánh gắn liền với cái không của vô tánh. 

Thế nào là tự tánh gắn liền với cái không của tự tánh? Nghĩa là 
tự tánh của tất cả pháp đều là không. Không này chăng phải do trí làm 
ra, chăng phải do kiến làm ra, cũng chăng phải do cái gì khác làm ra. 
Đó là tự tánh găn liền với cái không của tự tánh. 

Thế nào là tha tánh gắn liền với cái không của tha tánh? Nghĩa 
là hoặc Phật xuất thế, hoặc chẳng xuất thế, tất cả pháp, pháp trụ, pháp 
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định, pháp tánh, pháp giới, tánh bình đẳng, tánh ly sanh, chơn như, 
tánh bất hư vọng, tánh bất biến dị, thật tế, đều gắn liền với tha tánh 
nên là không. Đó là tha tánh gắn liền với cái không của tha tánh. 

Thiện Hiện! Nên biết, đó là tướng Đại-thừa của đại Bồ-tát. 


Quyển Thứ 51 
HEAT 
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